d 


) 
FE 
} 
[ 
]] 


Pp 


~ 


I+ 


y seis 
7 fod) 








FP 


din | | हु जा 
आज re Ne 
» ७ रह . 
८ moe PT sree A co ~ 
dd है 


Su ~ Seiad 
न 


Sr or 
see =~ 


er ता 





GF है. hha) 
4 r _ 8 यूँ dl iy ५ 
हि ही . १०; Sh 74 


) | 


bs sa 








पूज्य श्रीस्वामी करपात्रीजी महाराज 
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गन्ती पूज्य स्वामी करपात्रीजी महाराज मानवके समग्र दिव्य-जीवत के 'लिए 
वरदानस्वरूप भारतके प्राचीन वेदिक दशन एवं आचारों के गंभीर चिन्तन-मनत= 
कर्ताओं तथा उसका तात्त्विक स्वरूप प्रस्तुत करनेवाले अंगुलिगण्य भारतीयों में प्रमुख हैं, इस 
विषय सें कम-से-कम किसी निष्पक्ष विचारशील विद्वानु की दो राय नहीं हो सकती, भले ही 
उसे उनके विचार पूर्णतः या अंशतः मान्य न हों। हम तो एक कदम आगे बढ़कर यह भी कहेंगे 
कि माजके उदारतावादी युग में प्राचीन भारतीय वैदिक विचारों को जितना उदार बनाने पर 
उनका मौलिक स्वरूप भ्रष्ट नहीं हो पाता, पुज्य स्वामीजी ऐसे युगानुरूप प्राचीन भारतीय 
वेदिक विचारों के प्रस्तोताओं में अग्रण ही कहे जायेंगे । 


सौभाग्य की बात है कि अपने जीवन का बहुत अधिक समय भारतीय संस्कृति के 


विभिन्न विषयों को सुनियोजित रूप में लिपिबद्ध करने के अपने व्यापक अध्यवसाय के सन्दर्भ 


में स्वामीजी ने आज हम भारतीयों को यह “विचार-पीयूष' नामक विद्यालकाय ग्रन्य भेंट करने की 


¢" i 
3. - आय 
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महती कृपा की है । इस पुस्तक में जहाँ जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में भारतीय वेदिक हाक का 
उपस्थापन किया गया है, वहीं उस तथाकथित वैदिक भारतीय दृष्टिकोण की युक्ति एवं प्रमाण- 
पुरस्सर विस्तृत समीक्षा भी की गयी है, जो दृष्टिकोण ज्ञात-अज्ञातरूप में पाश्‍चात्त्य दृष्टिकोण एवं 
विचारधारा से अभिभूत, स्वयं को भारतीय संस्कृति एवं हिन्दू-संस्कृति के उन्नायक .चोषित 
करनेवाले समाजसेवी विद्वानों ने अपने विभिन्‍न ग्रन्थों में प्रस्तुत किया है। सचमुच सनातन 
वेदिक घर्मानुयायी जगत्‌ के लिए यह अत्यन्त आवश्यक एवं अनुपेक्षणीय विषय रहा, जिसकी 
पूर्ति को सर्वागीण क्षमता हमें तो पूज्य म्वामीजी में ही दीखती है। वेदिक दृष्टिकोण के सवंथा 
विरोधी छोगों द्वारा की जानेवाली इस धमं की और इसके प्रमेयों की निन्दा या उसका विकृत 
रूप में उपस्थापन उतना घातक नहीं होता । कारण, जनसाधारण सहज ही समझ जाता है कि 
ये उस दृष्टिकोणके मुळत। विरोधी ही हैं। किन्तु जो उस दृष्टिकोण के समर्थक होकर भी पाश्चात्त्य 
प्रमाव या अपने अमिप्राय-विशेषसे उसका भ्रामकरूप प्रस्तुत करते हैं, उससे विशुद्ध वैदिक हृष्टि- 
कोण की महती क्षति संभाव्य होती है। आगे चलकर उसके वास्तविक रूप और रहस्य से 
अनमिञ्ञ जन उसी रूप को यथाथं मानने लगते हैं और मुल विशुद्ध वेदिक दृष्टिकोण संकरदोष से 
दुषित हो जाता है। इसी हृष्टि से महाराजश्री का यह्‌ प्रयास मननीय एवं समादरणीय है। हम 
समझते हैं कि स्वयमु वे मी समालोच्य विद्वानों के प्रति अत्यन्त-आदरभाव और उनके भारतीय 
संस्कृति के वास्तविक समुन्नायक प्रयासों के प्रति कृतज्ञता रखते हैं विचारों का कसकर खण्डन 
करते हैं, पर साथ ही उनके उपस्थापक का हादिक आदर-सम्मान भी । अतएव यह प्रयास उनके 
या उनके विचारशील अनुयायियों के लिए कमी उद्देजक सिद्ध नहीं होगा । अन्ततः “वादे वादे 
जायते तत्त्ववोधः” भारतीयों का सिद्धान्त है ही । 


`. हातो प्रस्तुत ग्रन्थ में “मारतीय राजनीति एवं आधुनिक वाद” पर विचार प्रस्तुत किये 
गये हैं। यह ग्रन्थ तीन मागों में विभक्त है। प्रथम भाग में भारतीय राजनीति का विद्ध 
विवेचन pt है, जिम 'वेदों से स्मृतियों तक', ( १-२५ ), 'महाभारत की हृष्टि में (२६-१३९), 
| की कसौटी पर” ( १४०-१५२), कवियों को काव्य-कला में' ( १५३-१८८ ), 
तत्वज्ञान और वर्णाश्रम-घमं' ( १८९-२०८ ), और शास्त्रोक्त धर्मं एनं भगवन्नाम? 
( २०९-२४१ ) ये छह प्रकरण आते हैं । 


द्वितीय भाग है, आधुनिक वाद । यद्यपि इसमें १ * प्रकरण हैं, तथापि प्रथम प्रकरण 


i क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष १” ( २४२-४७४ ) सबसे बड़ा है । इसमें पूज्य 
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स्वामीजी ने स्वर्गीय श्री मा० स० गोलवरूकरजी के 'विचार-नवनीत' ग्रन्थ में संकलित विभिन्न 
विचारों की विस्तरश: समीक्षा की है, जिसमें उनका प्रमुख विचार है : 'हमारी सांस्कृतिक पर- 
म्परा का दूसरा विशिष्ट पहलू यह है कि हमने किसी भी ग्रन्थ को अपने घमं और संस्कृति की 
एकमेव सर्वोच्च सत्ता नहीं माना ।” पूज्य स्वामीजी एवं समस्त वैदिक सनातनी जगत्‌ की 
मान्यता है कि हमारी संस्कृति की सर्वोच्च, चरम सत्ता वेद-शास्त्र ही हैं। उनके विपरीत हम एक 
कदम भी नहीं चल सकते | इसीलिए इस प्रकरण का नाम 'क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना 
अपकर्ष ?? रखा गया । ज॑सा कि कहा गया है, इस प्रकरण में “विचार-नवनीत' के कितने ही 
पृष्ठों पर अंकित विभिन्न. सांस्कृतिक, सामाजिक, राजनेतिक बिचार, पाश्चात्त्य राजनीतिज्ञों, 
दार्शनिकों की समीक्षा, कम्युनिज्म, विकासवाद आदि वादों की आलोचना आदि विभिन्न विषयों 
पर स्वामीजी ने अपना पृथक्‌-पृथक्‌ वैदिक दृष्टिकोण प्रस्तुत किया है । अतः प्रत्येक के अळग- 
अछग प्रकरण न कर इसी प्रमुख समालोच्य विषय के नाम पर ही यह करीब ढाई सौ पृष्ठों का 
प्रकरण रख दिया गया। पाठक इसे पढ़कर अपने सुविधानुसार विषय-विभाग कर लेंगे। इसके 
बाद दूसरा प्रकरण है “हमारी राष्ट्रियता : एक समीक्षा” ( ४७५-४८१ ) । इसमें भी स्वर्गीय 
श्री गोलवलकर के 'विचार-दशंन' ए वं हमारी राष्ट्रियता” ग्रन्थों के प्रकाश में शास्त्रीय दृष्टि का 
समुपस्थापन किया गया है। इसके प्चात्‌ “राष्ट्रियता की कसौटी' ( ४८२-४९२ ) प्रकरण है, 
जिसमें राष्ट्रियता का विशुद्ध शास्त्रसिद्ध रूप प्रस्तुत किया गया है । आगे संस्क्रति का अर्थं और 
वणं-व्यवस्था' ( ४९३-४९८ ) प्रकरण है और फिर “जाति और हिन्दुत्व : शास्त्रीय दृष्टि में'” 
( ४९९-५११ ) प्रकरण, जिनके विषय नामतः स्पष्ट हैं । तीन राष्ट्रिय स्वतन्त्रताएं ( ५१२- 
५२३ ) इस छठे प्रकरण में रिक्षा. की स्वतन्त्रता, धाभिक स्वतन्त्रता और घन की स्वतन्त्रता 
के औचित्य पर शास्त्रीय दृष्टि उपस्थापित है। - सातवें प्रकरण 'बैयक्तिक सम्पत्ति और आथिक 
सन्तुळन' ( ५२४-५२९ ) को शास्त्रीय इष्टि में देखा गया है । आगे “धमंसापेक्ष पक्षपातविहीन 
राज्य ( ५३०-५४२ ) भारतीय राजनीति का प्रधान ळच्य प्रौढि के साथ वणित है । नवाँ 
प्रकरण “मार्क्सवाद और स्वेतळाना' ( ५४३-५६३ ) में कम्यूनिज्म के महान्‌ प्रयोक्ता स्टालिन 
की बेटी को जबानी में कम्यरुनिज्म का घूतंतापुणं खोखलापन अपनी टिप्पणी के साथ प्रदर्शित 
है। दसवाँ प्रकरण “मारत में जनतन्त्र' ( ५६४-५६९ ) वर्तमान चाळू राजनीति का विषय है । 
अन्तिम ग्यारहवां प्रकरण है “कौटिल्य और अध्यात्म' ( ५७०-५८२ ) । इस तरह यह द्वितीय 
भाग ( २४३-५८२ ) इस ग्रन्थ का सबसे बड़ा भाग और पाइचात्य-पौर्वात्य उभयविध विभिन्‍न 
विषयक विचारघाराओं का अपूवं संगम कहा जा सकता है । 
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रत्य का तृतीय माग है, “सुधारक हिन्दू और शास्त्रीय सनातनधमं' । इसमें मुख्यतः 


स्वगीय वि० दा० सावरकरके "भारतीय इतिहास के छः स्वर्णिम पृष्ठ ग्रन्थ की तात्त्विक 
समीक्षा है । जहाँ उनकी विचारधारा सवंथा युक्तियुक्त एवं शास्त्रशुद्ध है, पुज्य स्वामीजी ने 
बड़े आदर के साथ उसका समर्थन किया है और उसके माननीय लेखक का हादिक सम्मान किया 
है । किन्तु जहाँ लेखक पाश्‍चात्त्य प्रभाव से प्रभावित हो भारतीय दृष्टिकोण का विवेचन करता 
है या हिन्दुत्व के वितथ अभिनिवेश में पड़कर वदतोव्याघात जैसी बातें करते हैं या शास्त्रचिष्ठा 
से परे नास्तिक बनने में हो अपना गौरव दिखलाते हैं, वहाँ उन्हींकी बात, उन्हींके गले में 
डालते में भी पुज्य स्वामीजी ने कोई कोर-कसर नहीं की है। हमें तो “भारतीय इतिहास के छ: 
स्वाणम पृष्ठ' पर पहले से आदर था ही। कारण, उसमें वीर सावरकरजी ने इतिहास के अब 
तक अप्रसिद्ध अनेक पृष्ठ खोले हैं, जो भारतीयों के व्यक्तित्व में असाधारण निखार छाते हैं । किन्तु 
उनके कई उपयुक्त अटपटे विधान हमें भी तब से खटकते रहे हैं। सौभाग्य की बात है कि पुज्य 
स्वामी ने उनकी यह विस्तृत समीक्षा कर उसे और भी उपादेय बना दिया है। 


. भ्रस्तुत पुस्तक की समीक्षा के प्रसंग में पुज्य स्वामीजी ने सुधारक हिन्दुओं में महात्मा 
गांधी, महामना माळवीय को लेने के साथ आजके तथाकथित सनातनी सुधारकों को भी आडे 
हाथ लेने में कसर नहीं की । उनका नामोल्लेख व्यथ ही उन्हें महत्त्व देना है। कुल मिलाकर 
यह तृतीय भाग इसी विषय पर है, यद्यपि अन्तगंत अनेक विषय चर्चित हैं। अतएव इस भाग 
के भी पृथक प्रकरण न बनाकर एक ही प्रकरण रख दिया गया है । 


इस तरह यह 'विचार-पीयूष' सचमुच विशुद्ध भारतीय बैदिक विचारसागर से पुज्य 
स्वामीजी द्वारा बड़े श्रम एवं अध्यवसाय से मथित पीयूष ही है। यह देवी या आसुरी सम्पदा 
सम्पत्त जिस किसीके हाथ लगेगा, अविशेषेण समीको अमर बना देगा । इस कृपा के लिए 
विचारक-जगत्‌ पूज्य स्वामीजी का आमारी रहेगा । | 


—सन्तहारण वेदान्ती 
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थन्यवा द्‌-प्रकाश 


विचार-पीयूष के प्रकाशन में 
पुज्य श्रीस्वामीजी महाराज के अनन्य शिष्य 
श्री स्वामी ईशानांनन्द सरस्वतीजी महाराज ( शी बाबा ) 
की सत्प्ररणा से 
जिन भक्तों ने आर्थिक सहयोग प्रदान किया है, वे धन्यवाद के पात्र हैं। साथ ही इसकी 


प्रकाशन-व्यवस्था में जिन महानुभावों द्वारा सहयोग प्राप्त हुए हैं, वे सभी धन्यवाद के 
पात्र हैं । 
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विचार-पीयूष 


भारतीय राजनीति : प्रथम भाग 
१, वेदों से स्मृतियों तक 


वेद समस्त विद्याओं का उद्गम-स्थान है, फलतः राजनीति एवं दण्डनीति 
का भी वही आधार है । सूत्ररूप से वेद-मन्त्रों, उपनिषदों में उनका जो वर्णन है, 
उसीका पुराण, इतिहास, धर्मशास्त्र एवं नीतिशास्त्रों में विवरण किया गया है । 
राजधमं में संपूर्ण राज्य का प्रतिनिधि राजा ही माना जाता है। अतः वहाँ उसी- 
को सदाचारी एवं स्थिर-स्थावर बनाने का प्रयत्न किया गया न 


भुवा घोधु वा पृथिवी शुचं विश्वमिदं जगत्‌। 
भुवासः पवंता इमे भ चो राज्ञा विशामयम्‌ ॥ 
( अथववेद संहिता ६.८८.१ ) 
अर्थात्‌ जसे युलोक ध्रुव या स्थिर है; पृथ्वी ध्रुवं है, नित्य है; ये सारे 
पर्वत ध्रुव, अडिग हैं; यह सम्पूर्ण जगत्‌ भी प्रवाह-रूप में ध्रुव है वेसे ही संपूर्ण 
प्रजा का यह राजा भी ध्रुव है । 
अआ त्वाह्दषंमन्तरमुध्र 'चस्तिष्ठाविचाचलत्‌ । 
विशस्त्वा सर्वा वाञ्छन्तु मा स्दद्राष्ट्रमघिश्रशत्‌॥ 
( अथव ० ६.८७.१ ) 
हे राजन्‌, आपको हम लोग अपने राष्ट्र में लाये हैं । आप हमारे राष्ट्र के 
अधिपति हैं सौर इस प्रकार अविचल होकर आसीन हैं। सभी प्रजा सानुराग 
होकर आपकी अपने स्वामी के रूप में वाञ्छा करे । यह राज्य कभी भी आपसे 
भ्रष्ट न हो, सदेव आपके शासन में रहे । 


भवं भुचेण हविषाव सोमं नयामसि। 
यथा न इन्द्रः केचलीविदाः खंमनसर्करत्‌ ॥ | 
( अथवं० ७.९९.१ ) 


धुव, स्थिर, सुप्रतिष्ठित पुरोडाश आदि हवि से युक्त धरुव-ग्रह ( यज्ञीय विशेष 
पात्र ) में स्थित सोम को हम इन्द्र के लिए अवनमन, उपस्थापन करते हैं। 





5 स विशोषजु व्यऽचत्‌। ( अथवं० १५.९.१. ) 


२ विचार-पीयुष : भारतीय राजनीति 


अथवा ध्रुव सोम को हम शकट से आसन्दी ( कुरसी ) पर अवतारित ह हुँ 
जिससे इन्द्र असाधारण रूप में समस्त प्रजा को मेरे प्रति संगत-मनस्क अर्थात्‌ 


अनुरागिणी बनायें । 


हेचैथि माप च्योष्ठा! पर्वत इवाविचाचळत्‌ । 


इन्द्र इवेह भ्‌ चस्तिष्ठेद राष्ट्रसु घारय॥ 
( अथवं० ६.८७.२ ) 


राजन्‌, आप इसी राज्यसिहासन पर सर्वदा विराजते रहें। कभी भी 
प्रच्युत न हों। आप पर्वंततुल्य अत्यन्त अविचल रहें । इन्द्र की तरह स्थिर रहें 
और इस राष्ट्र का धारण-पोषण करें । 


इन्द्र प॒तमदीधरद्‌ भवं भ्र वेण हविषा । 
तस्मे सोमो अधि ब्रवदयं च त्रह्मणर्पतिः ॥ 
( अथरवं ० ६.८७.३ ) 


स्थिरताप्रद, हमारे द्वारा प्रदत्त इस हवि से सन्तुष्ट इन्द्रदेव ने इस राज्य 
में इस राजा को अधिष्ठित किया है। इसके लिए राजा सोम सानुराग होकर 
कहें कि ह मेरा है ।' इसी प्रकार ब्रह्मणस्पति भी कहें । 


भवं ते राजा बरुणो भ्रं देषो. बृहस्पतिः। 
भवं त इस्ट्रश्चाग्निशच राष्ट्र" धारयतां भर वम्‌ ॥ 
( अथवं० ६.८८.२ ) 


हे राजन्‌, आपके राष्ट्र को राजमान ईशवरस्वरूप वरुण ध्रुव, स्थिर करें । 
देवमन्त्री बृहस्पति भी आपके राज्य को स्थिर करें। इसी प्रकार इन्द्र तथा अग्नि 
भी आपके राज्य को स्थिर रखें । 


अथवंवेद-संहिता के पन्द्रह काण्ड के दूसरे अनुवाक में कहा है कि पर- 
मात्मा ने प्रजा का अनुरंजन किया, उसीसे राजा का आविर्भाव i या 
ततो राजन्योऽज्ञायत। ( अथवं० १५.८.१ ) स 


द्वितीय अनुवाक के प्रथम पर्याय सुक्तमें कहा बन्धुओं ओं 

हा है कि वह बन्धुओं सहित प्रजा 
अ भ्राप्त कराने और उनको पाचन-शक्तिसम्पन्न बाग के उद्देश्य a 
ईजा: ख विशः खबन्धून जमन्नाधमभ्युद्‌तिष्ठल्‌। ( अथवं० १५.८.२ ) | 


` न राजन्यरूप व्रात्य परमेश्वर प्रजाओं को उन्नति के अनुकूल चला ; 
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ेदों से स्मृतियों तक ३ 


उसके पीछे सभा, समिति, सेना तथा मादनी शक्ति भी चली : तं खम्रा च 
सम्रितिदच सेचा च सुरा चाजु व्यप्लछन | ( अथवं० १५.९.२. ) 


आजकल विवान-निर्मात्री, कार्यपालिका और न्यायपालिका ये तोन सभाएं 
हुआ करती हैं। किन्तु भारतीय संविधान वेद नित्य ( स्वयम्भु ) हैं । उनका निर्माण 
नहीं, अर्थ-निर्णय ही करना होता है । अत: यहाँ कार्यपालिका विधान को कार्यान्वित 
कराती है तो न्यायपालिका विवाद उपस्थित होने पर विधान के तात्पर्यं का निर्णय 
करती है । सेना कार्यपालिका की सहायता करती है। यह सव व्रात्यरूप परमेश्वर 
की क्रीड़ा है । अतः इसका चिन्तन करने से भी प्राणी प्रजाओं, वच्धुओं, अन्न और 
अन्नाद, सभा, समिति, सेना तथा मादनी शक्ति का प्रिय-घाम बनता न 


सभायाइच वे ज समितेश्‍च सेनायाइच सुरायाइच प्रियं घाम भबति य एवं चेद्‌ । 
( अथवं० १५.९.३ ) 


इसके पश्चात्‌ ब्रह्मवल और क्षत्रवळ उठते हैं । ब्रह्मवल बृहस्पति में और 
क्षत्रवल इन्द्र में प्रविष्ट हुआ । अधिभूत में पृथ्वी, बृहस्पति, युलोक, इन्द्र और 
अघिदेव में अग्नि, ब्रह्म तथा आदित्य इन्द्र हैं । 


उस राजधर्मं का सभा, समिति और सेना तीनों मिलकर पालन करें । 
सभीसे राजा अनुरोध कर कहे कि हे सभ्य, मुख्य सभासद, आप मेरो सभा और 
सभा की व्यवस्था का पालन करें। अन्य जो सभ्य सभासद हैं, वे भी सभा की 
व्यवस्था का पालन करें: 


सभ्यः समां मे पाहि ये च सभ्याः सभासद्‌ः । 
( अथवं० १९.५५.५ ) 


जो मनुष्यों में परम ऐश्वर्यशाली इन्द्र शत्रुओं को जीतता है और पराजित 
नहीं होता; राजाओं का भो अधिराज, सर्वोपरि विराजमान होकर बल-वीय॑ द्वारा 
हम सबको प्रख्यापित करता है; जो अत्यन्त योग्य, प्रशंसतीय, सत्करणीय, 
वन्दनीय तथा सबका माननीय होता है, उसीको राजा बनाना उचित हेः 


इन्द्रो अयाति न परा जयाता अचिराजो राजछु राजयातै । 
च्त्य इईड्थो वन्दयइचोपसद्यो नमस्योऽमव्ेह ४ 
( अथवं० ६.९८.१ `) . 


इमं देवा अलपत्न जुवध्चं महते क्षत्राय महते ज्येष्ठाय 
महते ज्ञानराज्ययेन्द्रस्थेन्द्रियाय । ( शुक्लयजुः० ९.४० ) 


` 


विचार-पीयूष : भारतीय राजनीति 


“हे देवाः सवित्रादयः, इमममुकसंज्ञं यजमानमसपत्नं सप॒त्नर हितं 
कृत्वा सुवध्वं प्रेरयघ्वम्‌ । किमर्थम्‌ ? महते क्षत्राय महत्य र क्षत्रपदव्य । 
महते ज्यष्ठ्याय ज्येष्ठभावाय। महते जानराज्याय, जनानामिदं जानं 
जानं च तद्राज्यं च जानराज्यम्‌ । जनानामाधिपत्यायेत्यथः। इ्द्रस्यात्मनः 


इन्द्रियाय वीर्याय आत्मज्ञानसामर्थ्याय । इमं यजमानं PF 2 
भाष्य ) 


अर्थात्‌ हे सवितृ आदि देवताओ ! इस राजा को शत्रु रहित महती क्षत्र- 
पदवी, महती उत्कृष्टता तथा महान्‌ जनाधिपत्य के लिए प्रेरित करें एवं आत्म- 
ज्ञान-सामर्थ्यं के लिए भी प्रेरित कर । 


स्थिश वः खन्त्वायुघा पराणुदे चोलू उत प्रतिष्कभे । 
` युष्माकमस्तु तविषी पन्नीयसी मा मर्त्यस्य मायिनः ॥ 
( अथवं० १.३९.२ ) 


यह मरुत्‌-देवताओं का स्तावक मन्त्र है । प्रसंगानुसार बलप्रधान, देशरक्षक 
संनिक एवं सेनापतियों को भी प्रोत्साहन देनेवाला है । इसमें कहा गया है कि आप 
लोगों के आयुध ( अस्त्र-शस्त्र ) शत्रुओं को पराभूत करने के लिए स्थिर (समथ ) 
हों । शत्रुओं के प्रतिष्कम्भ ( प्रतिरोध ) करने में वीलू ( दृढ़ ) रहें । आप लोगों 
की तविषी (बल या सेना) अत्यन्त प्रशंसनीय हो । जो “मायिनः” (अर्थात्‌ हमारे 
ओर हमारे देश के साथ छद्ममय व्यवहार करनेवाले ) मनुष्य ( शत्रु ) हों, उनका 
बल ऐसा न हो और उनके आयुध भी स्थिर न हों । 


"बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में कहा गया है कि यद्यपि अभिषिक्त क्षत्रिय सम्राट 
सव प्रजां का नियामक होता है, तथापि उसका भी नियन्त्रण करनेवाला घर्म 
होता है । इसीलिए धमे क्षत्र का भी क्षत्र है। वही राजा का भी राजा है : तदेतत्‌ 
करस्य क्षत्र यद्धम; ( वृ. उ. १.४.१४ ) । धमं-नियन्त्रित राजा ही सम्यक्‌ रक्षण एवं 
पालन कर सकता हू । 


ऐसे ही वर्म-नियन्त्रित शासक ने उपनिषद्‌ में कहा था कि मेरे राज्य में 


कोई भी चोर, कदर्य ( कृपण ), मद्यप, अनाहितारि र 
क ” मद्यप, अनाहितारिनि ( स्वधर्मविमुख ) औ 
व | हैं । कोई व्यभिचारी पुरुष नहीं, तो फिर उ हो हो 


न मे स्तेनो जनपदे न कद्यों ; 
नानादितारिनर्नाविद्वान्‌ न स्वेरी स्वैरिणी कुतः | 


वेदों,से स्मृतियों तक ५ 


कितना सुन्दर आदश है ! यदि इसका पालन किया जाय तो सम्पूर्ण विश्व 
वेकुण्ठ-धाम ही बन जाय । ऐसे राज्य या विद्व में सभी प्रजा को अनायास हो 
लौकिक-पारलौकिक उन्नति और मोक्ष ( भगवत्पद-प्राप्ति ) सिद्ध हो जाते हैं । 


के धर्मं-नियन्त्रित राजतन्त्र एक विशुद्ध शास्त्रीय व्यवस्था है। इसी व्यवस्था 
में महाराज रामचन्द्र, हरिश्चन्द्र, दिलीप, शिवि, रन्तिदेव आदि लोकप्रिय आदर्ञ 
राजषि हुए । वे योग्य मन्त्रियों, निःस्पृह सभ्यों की सभा में कार्याकार्य का विचार 
कर प्रजा-हितार्थं अपने सर्वस्व की वाजी लगाने के लिए हर समय प्रस्तुत रहते 
थे । पद-लोलूप लोग उनकी शासन-सभाओं के सभ्य नहीं हो सकते थे । व्यवहारः 
वतत, प्राज्ञ, वृत्त-शील-गुणान्वित, शत्रु-मित्र में समान-बुद्धि रखनेवाले, निरालस, 
धर्मनिष्ठ, सत्यवादी, काम-कऋरोध-लोभ को जीतनेवाले, प्रियंवद ( प्रियभाषी ) सम्य 
ही उन शासन-सभांओं के सदस्य होते थे। वे भिन्न-भिन्न जातियों के हुआ करते थे : 


व्यवहारविद्‌ः प्राक्च छृत्तशोलगुणान्विताः । 
रिपो मित्रे खमा ये च घर्मशाः सत्यवादिनः ॥ 
निराला जितक्रोघकामळोभाः प्रियंवदाः । 
राज्षा नियोजितव्यास्ते सभ्याः सर्वासु जातिषु ॥ 
( शुक्रनीति ४.५३९-४० ) 


इस तन्त्र को वर्गो-ज!तियों का भेद मिटाना अभीष्ट न था। किन्तु सबको 
योग्य एवं एक दूसरे का पुरक तथा पोषक बनाना ही उनके प्रयत्न का उहिष्ट था। 


शुक्ल यजुवद के अनुसार राष्ट्र में ब्रह्मवर्चस्वी ब्राह्मण, शूर, धनुधे र, महा रथी 
एवं लक्ष्यभेदी क्षेत्रिय, दोरध्री गौ तथा भारवहन-समर्थ बलवान्‌ वृषभ एवं शी घ्र- 
गामी अश्वो की कामना की जाती थी । 


घरों में कुलपालिनी पतिव्रता स्त्री, विजयरथी प्रियदर्शी सभ्य वीर युवक, 
यथेष्ट वृष्ट, फछयुक्त औषधियों तथा सवके योग-क्षेम की कामना की जाती थी । 


आश्रह्मन्‌ ब्राह्मणो अझवचंसी जायतामाराष्ट्‌ राजन्यः शूर इषव्योऽतिः 
व्यशथी मददारथो जयताम्‌ । दोग्भो घे दु्षोढ(ऽनडवानाश सप्तिः पुरन्ध्रियोषा 
जिष्णू रथेष्ठाः सभेयो युवारु+ यजमानस्य वीरो जायताम्‌ । निकामे निकामे नः 
पजन्यो वर्षतु फंलवत्यो न ओषधयः पच्यन्ताम्‌ । योगक्षेमो नः कल्पताम । 
( शुक्लयजुः० २२.२२ ) 
केवळ सीमित एक राष्ट्र का ही नहीं, अपितु वदिक-द्ष्टि से राजसूय-यज्ञ 
का अनुष्ठान करके अखण्ड भूमण्डल में शान्ति एवं सुव्यवस्था करना वेदिक-सञ्राट्‌ 
का परम कतव्य था । | 
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विचार-पीयूष : भारतीय राजनीति 


राजाओं को वश में करके राजसुय-यज्ञ का पारमेऽठूय राज्य, महाराज्य का 
अनुष्ठान किया जाता था । निम्नलिखित वेदमन्त्र में इसी साम्राज्य-स्वाराज्य का 
वर्णन करते हुए समुद्रपर्यन्त सम्पूर्ण पृथिवी के एक राष्ट्र का वर्णन है: 


““'साम्ताज्यं भोज्यं स्वाराज्यं वैराज्यं पारमेष्ठयं राज्यं मह।राज्यमाधिपंत्य- 
~ ¢ 
म्यं समन्तपर्यायै स्यात्‌ सार्वभौपः''` । पृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया एकराडिति" `` । 


मद्दती देवता ह्येषा नररूपेण तिष्ठति ( मनु० ७.८ ) तथा नराणां च नदा- 
चिपम्‌ ( गीता १०.२७ ) इन वचनों के आधार पर राजा को ईश्वर का प्रतिश् 
माना जाता है। फलतः उसमें आंशिक रूप-में ईश्वर के गुण भी होने ही चाहिए । 


“ईशावास्योपनिषद्‌? में ईश्वर को कवि, मनीषी, परिभू कहा गया है। 
ईश्वर कवि, क्राप्तदर्शी = अतीत-अनागत-वतँमान का द्रष्टा होता है। इसी तरह 
राजा को भी कवि होना चाहिए । अर्थात्‌ इतिहास का अध्ययन कर स्वराष्ट्र एवं 
प्रराष्ट्र के अतीत का ज्ञान, चारों एवं वृत्तपत्रों द्वारा वतमान का अनुभव तथा 
अनुमानों द्वारा भविष्य का अनुमान लगाकर नीति-निर्धारण करना चाहिए । इस 
प्रकार अतीत, अनागत, वतमान का द्रष्टा होने से राजा भी 'कवि' हो जाता है। 


ईरवर मनीषी होता है, अर्थात्‌ मन का प्रेरक अन्तर्यामी होता है। राजा 
को भी मन एवं तदुपलक्षित इन्द्रियों का शासक एवं नियामक होना चाहिए । 
इन्द्रियों का गुलाम, मन का किकर, विषयों का अनुगामी न वनकर उन सवका 
नियन्ता ही रहना चाहिए। जितेस्ट्रिय तथा जितषड्वर्ग मनीषो राजा ही प्रजा- 
पालन में समर्थे होता है । EF“ 


इरवर परिभू अर्थात्‌ सवके ऊपर होता है। इसी तरह राजा अपने प्रभाव 
से सबको प्रभावित करनेवाछा होना चाहिए । 


' ईश्वर स्वयम्भू अर्थात्‌ स्वयं ही सबके ऊपर होता है। सव कुछ स्वयं ही 
होता है, अतएव वह स्वयम्भू है। राजा को भी ऐसा स्वावलम्बी होना चाहिए । 


सवदा सेना एवं अमात्यों पर निर्भर न' रहकर स्वयं शक्तिशाली 
र होना चाहिए । 
राजा रामचन्द्र आंदि शासकों की सेना केवल शोभा के लिए हुआ करती थी हि 


का अन्तिम निर्णय उन्हींके पौरुष-पराक्रम पर होता था : 


` ` इव युद्ध देखहु सकळ, भ्रमित भये सब वोर । 
( रामचरितमानस ) 
` आदइचय है कि आज वकील वनने के लिए ला-कानन पढ़ना पडता है । 
गेपथी आदि पढ़नी पड़ती है। इंजीनियर 


वेदों से स्मृतियों तक ७ 


वनने के लिए नाना प्रकार की शिल्प-विद्याएँ पढ़नी पड़ती हैं । किन्तु शासक बनने 
के लिए, विधि-निर्माता (एम० पी० / एम० एल० ए० ) होने के लिए कुछ भी पढ़ने 
की आवश्यकता नहीं समझी जाती । कोई भी व्यक्ति, चाहे वह कितना भी अन- 
पढ़ हो, धड़ल्ले से शासक वन बेठता है। जो मुकदमे की पैरवी के लिए घर की 
औरतों के जेवर बेच वकील-बेरिस्टरों की पूजा करता है, स्वयं अपने मुकदमे की 
परवी या वहस नहीं कर पाता, वही राष्ट्र का कानून बनानेवाला, 'विधायक' बन 
जाता है । किन्तु भगवान्‌ मनु ने तो राजपुत्र को ही, शासक बनने के लिए विविध 
संस्कारों से संस्कृत एवं शिक्षित होना आवश्यक बताया है । 


च्राह्म॑ प्राप्तेन संस्कारं क्षत्रियेण यथाविधि। 
सर्वेस्थास्थयथान्यायं कतंव्यं परिरक्षणम्‌ ॥ 
( मनु० ७.२) : 
अर्थात्‌ वेद-प्राप्त्यर्थं उपनयन-संस्कार प्राप्तकर, यथाविधि अभिषिक्त होकर 
क्षत्रिय को स्वराज्यस्थित सभी प्रजा का यथान्याय पालन करना चाहिए । 
एतावता उपवीत, अभिषिक्त क्षत्रिय ही मुख्यरूप से राज्य-पालन का अधिकारी 


होता है । 


अराजके दि लोकेऽस्मिन्‌ सर्वतो विद्रुते भयात्‌। 
रक्षार्थभस्य 'सवंस्य राजानमसजब प्रसुः॥ 
इन्ट्रा-ऽनिळ-यमा-ऽकाणा-मग्नेशच वरुणस्य 'च। 
चन्द्र-वित्तेशयोइचेव मात्रा निहत्य शझाइवतीः ॥ 
| ( मनु० ७.३-४ ) 
अर्थात्‌ अराजकता के कारण संधार में सभी 'मात्स्यन्याय” से भयभीत एवं 
पीड़ित थे। अतः सबकी रक्षा के लिए सर्वेश्वर ने इन्दर, वायु, यम, सूये, अग्नि, वरुण, 
चन्द्र, कुबेर के सारभूत अंशों का संकलन कर राजा का निर्माण किया । इन्द्रादि 
सभी लोकपालों के तेजों से निर्मित होने के कारण ही राजा अपने तेज से सबको 


अभिभूत करता है । वह आदित्य के समान तपता है, अग्नि आदि के समान तेजस्वी 
एवं अप्रधृष्य होता है । 


इसीलिए राजा चाहे वालक ही हो, तो भी उसका कभी अपमान नहीं 
करना चाहिए; महती देवता ही राजा के रूप में स्थित समझनी चाहिए : 
बालोऽपि नावमन्तव्यो मनुष्य इति भूमिपः । 
महती देवता होषा नररूपेण तिष्ठति॥ | 
( मनु० ७.८ ) 


विचार-पीयूष ? भारतीय राजनीति 


राजा विष्णु की पालनी-शक्ति का प्रतिनिधित्व करता हुआ विष्णु ही होता 
है। इसीलिए कहा गया है : नाविष्णुः पृथिवीपतिः। अर्थात्‌ अविष्णु पृथिवीपति नहीं 
होता। उसके प्रसाद से श्री प्राप्त होती है, उसके पराक्रम से बिजय प्राप्त होती है, 
उसके क्रोध से मृत्यु होती है । उसका सम्मान अवशय करना चाहिए। उसके राज्य- 
पालनरूप कार्य की सिद्धि के लिए ही पहले परमेश्वर ने सर्वंप्राणियों के रक्षार्थ 
अपने पुत्रस्वरूप घर्ममय दण्ड को, जो कि ब्रह्मतेजरूप ही है, रचा है: 


तस्याथे सरवंभूतानां गोप्तारं धर्ममात्मजम। 


घ्रह्मते्ञोमयं दण्डमखजञत्‌ पूर्वमीइचरः ॥ 
( मनु० ७.१४ ) 


दण्ड के भय से स्थावर, जंगम सभी चराचर भूत अपने-अपने भोग में समर्थ 
होते हैं और अपने कमं पर चलते हैँ। अन्यथा प्रबळ लोग दुर्बेलों के धन-दारादि 
का हरण कर सकते हैं । सज्जन छोग भी अकरण में प्रत्यवाय एवं यमयातना आदि 
के भय से ही नित्य-ने मित्तिक कमों का अनुष्ठान करते रहते हैं : 


तस्य सर्वाणि भूतानि स्थावराणि चराणि च । 
भयात्‌ भोगाय कल्पन्ते स्वधर्मान्न चलन्ति च ॥ 
( मनु० ७.१५ ) 


राजा को देश-काल, दण्डय को शक्ति एवं विद्यादि की शक्ति को तत्त्वतः 
जानकर अन्यायियों को शास्त्रानुसार ही दण्ड देना चाहिए : 


तं देशकालो शक्तिञ्च विद्यां चावेक्ष्य तत्त्वतः । 
यथाहंतः संप्रणयेन्नरेष्वन्यायदतिषु ॥ 
( मनु० ७.१६ ) 
वस्तुतः वह दण्ड ही राजा है, क्योंकि उसके होने पर ही राजशक्ति का योग 
होने से पुरुष राजा होता है । वही नेता, शासक, चारों वर्णो, आश्रमों तथा उनके 
घर्मो के संपादन का प्रतिभू ( जिम्मेदार ) होता है: ` 


स राजा पुरुषो दण्डः स नेता शासिता च सः । 
चतुर्णामाअ्माणाऽच घस्य प्रतिभूः स्मृतः ॥ 
र | ( मनु० ७.१७ ) 
हु सब भजा का शासन करता है, वही रक्षा करता है | सबके 
जल जागता रहता है। वही धर्म का हेतु होने से 'धमं' या हा 
हाम दण्ड के भय से ही सभी धर्मानुष्ठान में संलग्न होते हैं : 
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दण्डः सुप्तेषु ज्ञागर्ति दण्ड घर्मं विदुबंधाः ॥ स 
( मनु ० ७.१ ८ ) lc 


वह्‌ दण्ड शास्त्रानुसार यथायोग्य प्रयुक्त होने पर प्रजा का रंजन कर उसे 


राजा के प्रति सानुराग वनाता है । विना विचार किये लोभादि से प्रयुक्त होने पर 
वही राजा का विनाश कर देता है : 


समीक्ष्य ख शसः सम्यक्‌ सर्चा रञ्जयति प्रज्ञाः 
असमीक्य प्रणीतस्तु चिनाशयति सरवतः ॥ 
( मनु० ७.१९ ) 
यदि राजा निरालस होकर दण्डूयों को दण्ड न दे तो बलवत्तर लोग दुर्बलों 
को शूलविद्ध भत्स्य के समान संतप्त करने लगेंगे । अथवा जल में जसे प्रवल मत्स्य 
दुर्बल मत्स्यो का भक्षण करते हैं, वैसे ही प्रवर दुर्बलों के भक्षक-शोषक हो 
जायेंगे : 
यदि न प्रणयेद्राजा दण्डं दण्डयेष्वतन्द्रितः। 
झूळे' मत्स्यानिवापक्ष्यन्‌ दुर्वलान्‌ बळचत्तराः ॥ 
( मनु० ७.२० ) 
यदि योग्य राजा के दण्ड का भय न होता तो कौआ ( पक्षी ) पुरोडाश को 
खा जाता और कृत्ता पायसादि चरु पी ज़ाता। तव किसीका किसी वस्तु पर 
स्वत्व नहीं रहता और ब्राह्मणादि वर्णो में उलट-पुलट हो जाती:: 
अद्यात्‌ काकः पुरोडाशा शवा च लिह्यात्‌ इविस्तथा । 
स्वास्यं च ल स्यात्‌ कस्मिश्चित्‌ प्रवतंताघरोत्तरम्‌॥ | 
( सनु० ७.२१ ) 
संसार में सभी दण्ड से नियन्त्रित हो सन्मार्ग पर चलते हैं । स्वभाव से शुद्ध 
मनुष्य अतिदु्ंभ है । करोड़ों में कोई एकआघ शुद्ध होता है। दण्ड के भय से ही 
सारा जगत्‌ आवश्यक भोग में समर्थ होता है: 
खवा दण्डजितो लोके दुलेभो हि शुचिनरः । 
दण्डस्य हवि भयात्‌ सच जगद्‌ भोगाय कल्पते ॥ 
( मनु० ७.२२ ) 


१. जले मत्स्यानिवाऽहस्युः’ यह पाठान्तर है । 
२ 
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दण्ड का अप्रयोग या अनुचित प्रयोग होने पर सांकर्यं फलकर सम्पण 
वर्ण-व्यवस्था छिन्न-भिन्न हो जाती है। चोरी, डाका, बलात्कार द्वारा सम्पूण 
शास्त्रीय मर्यादाएँ तष्ट हो जाती हैं । अपकार-वृद्धि से परस्पर अपकार के कारण 


_ लोक-क्षोभ हो जाता है : 
दुष्येयुः सर्ववर्णाइव भिद्येरन्‌ सर्वसेतवः । 


सर्वलोकप्रकोपश्च भवेहण्डस्य विभ्रमात्‌ । 
( मनु० ७.२४ ) 


१० 


जहाँ दण्डःप्रणेंता नेता यथावत्‌ विषयानुरूप दण्ड-विधान करता है और 
वयामवणे, लोहित-नयन देवता से अधिष्ठित दण्ड प्रचलित रहता है, वहाँ प्रजा 
कभी व्याकुल नहीं होती : 
_ यत्र चयामो लोहिताक्षो इण्डश्चरति पापदा । 
प्रजास्तत्र न मुहान्ति नेता चेत्‌ साधु पच्यति ॥ 
( मनु० ७.२५ ) 
अभिषिक्त, सत्यवादी, धर्म-अर्थ-काम का वेत्ता, तत्त्वातत््वविचार करनेवाला 
राज्ञ राजा ही उस दण्ड का विधाता होता है : 


तस्याहुः संप्रणेतारं राजानं सत्यवादिनिम्‌। 
समीक्ष्य कारिणं प्राज्ञं घर्मकामार्थकोविदम्‌ ॥ 
( मनु ० ७.२६ ) 
भ्रकृष्टतेज:स्वरूप वह्‌ दण्ड अङ्गतात्माओं के लिए दुर्धर होता है । वही दण्ड 
(राज) धर्म-विमुख होने पर ुन-बान्धवादिसहित राजा को ही नष्ट कर देता है : 
दण्डो हि सुमहत्तेजो दुर्धरइचाङतात्मरभिः। 
चलितं हन्ति नृपमेव सबान्घचम्‌ ॥ 
'गुण-दोषों के विवेक के fe 
- % के विना भ्रयक्त दण्ड नृप-ताश के अनन्तर दुगं, राष्ट 
वानर ह ह का लोकगत मुनियों एवं देवताओं को भी 
एव अव्यवस्था' फलने से. हवि: 
लोप हो जाने से यहँ सब होनो बरक के ने से. हवि:प्रदानादि का 
ततो दुग च राष्ट” च लोक च सच 
पवरम्‌। 
जन्तारक्षगतांशचैच सुनीन्‌ देवांइच रामेन 
( मनु।७,२९ ) 


वेदों से स्मृतियों तक ११ 


शुचि, सत्यसन्ध एवं यथाशास्त्र व्यवहार करनेवाला, शोभनसहाययुक्त 
श्रोमान्‌ तत्त्वज्ञ राजा ही ठीक-ठीक दण्ड का प्रयोग कर सकता है : 


शुचिना खत्यसन्धेन्न यथाशास्त्रानुखारिणा । 
प्रयोक्तुं शाक्यते दण्डः खुलह्ायेन घीमता ॥ 
( मनु० ७.३१ ) 
राजा का कर्तव्य है कि प्रातः उठते ही त्रेविद्य ( ऋक्‌, यजुः, सामवेदों के 
सम्यक्‌ ज्ञाता ), वृद्ध तथा नीतिशास्त्र के विद्वान्‌ ब्राह्मणों की उपासना करे । वेद- 
वेत्ता, पवित्र, वृद्ध विभ्रों की सदा सेवा करनी चाहिए; क्योंकि वृद्धसेवी का राक्षस 
लोग भी सम्मान करते हैं । विनीतात्मा होकर भी राजा सदेव उनसे विनय का 
अभ्यास करता रहे । विनीतात्मा राजा कभी नष्ट नहीं होता : 


त्राह्मणान्‌ पर्युपासीत प्रातरुत्थाय पार्थिवः । 
जेविद्यवृद्धान विदुषस्थिछ्ेत्तेषां च शासने ॥ 
घुद्धांइच नित्यं सेवेत विप्रान्‌ चेदचिद्‌ः शुचोन्‌। 
बुद्धसेवी हि सततं रक्षोभिरपि पूज्यते ॥ 
तेभ्योऽशिगच्छेद्विनयं विनीतात्मापि नित्यशाः १ 
चिन्रीतात्मा हि बृयतिने विनश्यति कहिचित्‌ ॥ 

( मनु० ७.३७-३९ ) 


अविनय के कारण हाथी, घोड़े, कोश आदि से युक्त भी वहुत-से राजा 
नष्ट हो गये और विनय के कारण ही निःसाधन एवं वनस्थों ने भी राज्य प्राप्त 
कर लिया था । अविनय के कारण वेन, नहुष, सुद, पजवन, सुमुख, निमि नष्ट हो 
गये । विनय से ही वन्य, पृथु एवं मतु ने राज्य प्राप्त किया तथा कुबेर ने ऐडवर्ये 
एवं विश्वामित्र ने ब्राह्मण्य प्राप्त किया । राजा को चाहिए कि वह ब्रह्मचर्याश्रम में 
पठित वेदों का ऋक्‌-यजुः-सामवेदरूप त्रयी के वेत्ताओं से ग्रन्थतः एवं अर्थतः 
अभ्यास करता रहे। इसी प्रकार योग-क्षेम का प्रतिपादन करनेवाली अर्थशास्त्ररूप 
दण्डनीति का भी परम्परापूर्वंक अभ्यास करता रहे । 

राजा आन्वीक्षिकी, त्रयीविद्या, दण्डनीति एवं अभ्युदय तथा व्यसन में हषे- 
विषाद का प्रशमन करनेवाली ब्रह्मविद्या का भी उसके वेत्ताओं से ज्ञान प्राप्तकर 
अभ्यास करता रहे। वह लोक़-व्यवहार से ऋषि, वाणिज्य, पशुपा उत्तादिरूप वार्ता- 
शास्त्र का भी सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त करे : 


्रेविद्येभ्यस्त्रयी विद्यां दण्डनीति च शाश्चतीम्‌। 
आन्वीक्षिकी चात्मविद्यां वार्तारस्भांच लोकतः ॥ 


( सनु० ७.४३ ) 





 दऋरण्डपारुष्य ( ताड़नादि ) ये आठ क्रोधज व्यसन हैं 
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गीता के अनुसार भी राजषियों को ससाधन सांख्य विद्या का ज्ञान होता 
था। राज्य-संचालत में सन्धि विग्रह, यान, आसन, द्धीभाव आदि अनेक परिः 
स्थितियों का सामना करना पड़ता है । ब्रह्मविद्या के विना धर्यं तथा शोक-मोह- 
राहित्य होना सम्भव नहीं । 

राजा को चाहिए कि चक्षुरादि इन्द्रियों पर विजय प्राप्त करने के लिए 
सवंदा प्रयत्न करता रहे; क्योंकि विषयासक्तिवजित जितेन्द्रिय ही प्रजा को वश 
में कर सकता है : 


इन्द्रियाणां जये योगं समातिष्ठेद्दिवानिशम । 
जितेन्द्रियो हि शक्नोति वशे स्थापयितुं प्रज्ञाः ॥ 


,( मनु० ७.४४ ) 


१९ 


रावण के मरने पर विलाप करती हुई मन्दोदरी ने कहा था कि 'आपको 
राम के वाणों ने रणांगण में धराशायी नहीं किया, किन्तु आपकी इन्द्रियों ने ही 
आपको पराजित किया है' : इन्द्रियैरेष निर्जितः ( वा० रा० मुद्ध १११. १६ )। 
इन्द्रियों का गुलाम, विषयों का कीड़ा और कामिनी-कांचन का किंकर कभी 
शासनाधिकारी नहीं हो सकता । 


दस कामज ओर आठ क्रोधज, इस तरह अष्टादश व्यसन दुरन्त होते हैं । 
अतः प्रयत्नपूर्वक स्वेदा इनसे बचना चाहिए। कामज व्यसनों में फंसकर राजा 
अर्थे-काम से वंचित हो जाता है, तो क्रोधज व्यसनों में व्यासक्त होने पर उसे प्रक्कति- 
कोप द्वारा अपने शरीर से भी हाथ धोना पड़ता है । 


शिकार करता, जुआ खेलना, दिवा-निद्रा, परदोषवर्णन, सत्री-प्रसंग, मद्य- 
मान; नृत्य, गीत, वादित्र, वृथा भ्रमण ये दस कामज दुगु णों के गण हैं : 


सुगयाक्षो दिवास्वप्नः परिवादः स्त्रियों मद्‌ः। 
तौय॑त्रिक॑ इथाटया च कामजो दशको गणः ॥ 
( मनु० ७.४७ ) 


पेशुन्य ( अविज्ञात दोष का आविष्कार ), साहप ( सा र्षों - 
वन्धन स निग्रह ) द्रोह, ( छद्य से विरोधियों का र ल्ला ) चया 
( अन्यो के गुणों की असहिष्णता ), असुया ( परगुणों में दोष का आविष्करण ), 


अथदषण ( अर्थ का अपहरण एवं देय का भदान ), वाकू-पा रुष्य ( कटवादिता ); 


वेदों से स्मृतियों तक १३ 


पेशुन्यं साहसं द्रोहं ईष्याऽसूयाऽथंदूषणम्‌ । 
चागद्‌ण्डज च पारुष्यं क्रोधजोऽपि गणोऽष्टक। ॥ 
( मनु० ७,४८ ) 


इन दोनों गणों का भी परम मूल लोभ है, अतः लोभ को जीतने का 
पर्याप्त प्रयत्न होना चाहिए । 


इयोरप्येतयोसूलं यं सवं कवयो चिदुः। 
तं यत्नेन जयेल्ोभं तजावेताबुप्रौ गणो ॥ 
( मनु० ७.४९ ) 
मद्यपान से संज्ञानाश और यथेष्टचेष्टा आदि से देह और घन दोनों ही का 
नाश सम्भव है। दूत से वेर, विग्रह आदि दोष होते हैं। स्त्री-प्रसंग से सत्क्रियाओं 
का कालातिक्रमण एवं घर्म-लोप होता है। अंगच्छेदनादि दण्ड-पारुष्य अदक्य- 
समाधान होता है । वाकपारुष्यसंभूत कोपानल की प्रशान्ति दान-सम्मानादि 
पानीय के सित्रन से हो सकती है; किन्तु मर्म-पीड़ाकर होने से प्रायः वाक्‌-प्रहार 
दुश्चिकित्स्य होता है। उसको अपेक्षा अर्थदूषण का समाधान प्रचरतर घन-प्रदान 
आदि से हो सकता है। 


इनमें भी कामजगण में मद्यपान, दत, अवध स्त्री-प्रसंग एवं मृगया ये 
चार परम अनर्थे के हेतु हैं : 


पानमक्षाः स्त्रियइचेव सूगया च यथाक्रमम्‌ । 
वतत्कष्ठटतमं विद्याच्चतुष्क कामजे गणे॥ 
( मनु० ७.५० ) 
क्रोधजगण में भी दण्डपातन, वाक्‌-पारुष्य और अथेदृषण, ये तीन अत्यन्त 
हेय हैं: 
दण्डस्य पातनं चेव वाकपादष्थाथदूषणे । 
क्रोघजेऽपि गणे विद्यात्‌ कष्टम्ेतत्त्रिकं सदा ॥ 
( मनु० ७.५१ ) 


इन सातों में भी पृवं-पू्े अत्यन्त अनर्थ-हेतु हैं । व्यसन मृत्यु से भी अधिक. 
भयंकर होता है । कारण अव्यसनी मरकर स्वग जाता है, किन्तु व्यसनी तो उत्त: 
रोत्तर अधोगति को ही प्राप्त करता है । - 

राज्य में राजा के पश्चात्‌ दूसरी कोटि का महत्त्व मन्त्रो का होता है। कहीं- 
कहीं तो योग्य मन्त्री घोर संकट के समय भी अपने बुद्धि-वभव द्वारा राजा का 
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नेर्वहण एक व्यक्ति से सम्भव नहीं । 
करते हैं । राष्ट्रव्यापी महान्‌ कार्यों का निवहण एक व्य र 
इसीलिए म ड अनुसार सात या आठ मन्त्रियों का संकलन करना अत्यावश्यक 
है। वे पितृःपितामहादि क्रम से राष्ट्र के भक्त तथा शास्त्रवित्‌, शुर, कुलीन एवं 
परीक्षित होने चाहिए : 
मोळाञ्छास्त्रविदः शूरॉलब्धलक्षान कुलोद्भवान्‌ । 


सचिवान सप्त चाष्टो वा प्रकुर्वीत परीक्षितान्‌ ॥ 
( मनु ० ७.५४ ) 


सामान्य मन्त्रों में अगोपनीय सन्धि, विग्नहादि का विचार करना चाहिए | 
दण्ड, कोश, पुर, राष्ट्र इत चतुविध स्थानों का चिन्तन करना चाहिए हए तिष्ठत्यने- 
नेति स्थानम्‌। दण्ड अर्थात्‌ हस्ति, अश्व, रथ, पदाति प्रभृति दण्ड-साधनों एवं उनके 
पोषणःरक्षणादि का विचार करना चाहिए । कोश अर्थात्‌ अर्थसंग्रह एवं आय- 
व्यादि, पुररक्षण, राष्ट्र अर्थात्‌ देश एवं तद्वासी मनुष्य-पर्वादि सर्वसाधारण के 
योग-क्षेमादि का विचार करना चाहिए। प्रत्येक का एकान्त में अभिप्राय जानकर 
फिर सामुहिक रूप से सवके साथ भी अभिप्राय जानते हुए राज्यहित का कार्य 
प्रारम्भ करना चाहिए । 


इन सब मन्त्रियों में भी जो विशिष्ट धार्मिक, विद्वान्‌ ब्राह्मण हों, उसके 
साथ षाड्गुण्य-संप्रयुक्त मन्त्रणा करनी चाहिए । उसके प्रति विश्‍वस्त होकर उसके 
परामश से हो सब कर्मों का प्रारम्भ करना चाहिए। | 


इसी प्रकार राजा के लिए अनुरक्त, शुचि, दक्ष एवं स्मृतिमान्‌ तथा देश- 
वित्‌, वपुष्मान्‌ निर्भय एवं वाग्मी दृत भो होना चाहिए। अमात्य सेनापति के अधीन 
हस्त्यश्वादि दण्ड का होना तथा उन्हींकी इच्छानुसार दण्ड की प्रवृत्ति होनी चाहिए। 
सन्धि-विग्रहादि दूत के आयत ( अधीन ) होते हैं । संहतों के भेदन एवं भिन्नों के 
सन्धान में दूत ही समर्थ होता है। दूत को निगूढ़ अनुचरो द्वारा प्रतिपक्ष के आकार 
को जानना चाहिए और उनके द्वारा शुन्ध, लब्ध, अपमानितों के सम्बन्ध तथा 
उनके चिकीषित ( करने के लिए इष्ट ) को भी जानना चाहिए। 


राजा की राजधानी ऐसे स्थान पर होनी चाहिए, जहाँ जल एवं 
पजा क॑ एवं तृण का 
. आधिक्यन हो; भ्रचुर वात-आतप ( हवा-धूप ) आते हों तथा जो र धन- 
'धाच्याद से परिपूर्ण हों, प्रचुर धाभिकजनों से प्रकीर्ण, रोग-दोषादि से रहित, पुष्प, 
तर, छता, वल्ली से मनोहर हो । वहाँ समीप के वास्तव्य, आटविक आदि स वंथा 
भणत हों और कृषि-वाणिज्यादि जीविकाएँ सुलभ हों । 
अवस्य ही आज के वैज्ञानिक युग में विविध दुर्गों का महत्त्व कम समझ में 


आता है। वायुयान, राकेट, प्रक्षेप्यास्त्रों पथा परमाणुबम, उद्जनबम के सक्षम 


वेदों से स्मृतियों तक १५ 


सामान्य दुर्गो का उपयोग अत्यल्प है। फिर भी विविध 'दुर्गों' का उपयोग नगण्य 
नहीं है । प्राचीनकाल में भी पुष्पक आदि विमान तथा आग्नेय, ब्रह्मास्त्र, नारा 
यणास्त्र ही नहीं; त्रलोक्यसंहारक्षम पाशुपतास्त्र तक थे; किन्तु उनका प्रयोग 
साधारण-सी स्थिति में कभी नहों होता था। अत्यन्त असाधारण परिस्थिति में 
ही उनका उपयोग होता था : 


'धन्यढुग' ( चारों ओर दूर-दूर तक मश्प्रदेश ) का होना भी आवश्यक 
हैं । राजधानी पाषाण, इष्टकादि के विस्तार की द्विगुणित उच्चता से युक्त प्राकार 
द्वारा वेष्टित होनी चाहिए, जहाँ युद्ध के समय सेनिकों का भ्रमण हो सके । 
जिसमें सावरण गवाक्ष हों जिनके द्वारा शत्रु पर गोळे वरसाये जा सक, वह 'मही- 
दुग है। अगाधजल से वेष्टित होना 'जलदुगे' है । चारों ओर ८ मील महावृक्षों 
एवं कटकवाले गुल्म-लतादि से परिवृत होना 'वाक्षेदुग' है। चारों ओर हस्ति, 
अश्व, रथ तथा तात्कालिक अन्य वाहनों से समन्वित एवं पदाति-सेना से पुर का 
वेष्टित करना 'नुदुे' है । संकुचित एक मार्ग से युक्त तथा दुरारोह नदी-प्र्रव- 
णादियुक्त गुप्त पवंतपृष्ठ 'गिरिदुगं’ है । 


इन-सभी दुगा में 'गिरिदुगे' का सर्वाधिक महत्त्व है। चतुदिग्‌ तृणाकीर्ण 
महीदुगे सूषकादि से व्याप्त हो। जलदुर्ग नक्र-मकर!दि से दुर्गम होना चाहिए। 
वृक्षदुग वानरादि से व्याप्त, नुदुर्गं मनुष्यों एवं गिरिदुर्गं देवों से आश्रित होना 
चाहिए । दुर्गाश्रित एक योद्ध। सो शत्रुओं से और सौ.दस सहस्र सैनिकों का सामना 
कर सकता है। यह दुर्गं विविध आयुधों, वाहनों धन-धान्यों, ब्राह्मणों एवं शिल्पियों 
तथा यन्त्रो एवं पर्याप्त, अन्न, जल, यवस्‌ से परिपूर्ण रहना चाहिए । उस दुगे के 
भीतर देवमन्दिर, राजकोय प्रासाद, अग्निशाला, आयुधागार आदि होने चाहिए । 


राजा को समान वर्ण की, सर्वलक्षण-सम्पन्न महाकुलोत्पन्न, मनोहारिणी तथा 
सुन्दर रूपगुणों से युक्त कन्था के साथ विवाह कर उसे महारानी बनाना चाहिए : 


तद्ध्यास्योद्वेद्‌ भायां सवर्णां लक्षणान्विताम्‌ । 
कुले मद्दति सम्भूतां हथां रूपशुणान्विताम्‌ ॥ 
( मनु० ७.७७ ) 


पुरोहित एवं ऋत्विजों का भी वरण करना आवश्यक है। वे ही राजा के 
श्रौत एवं स्मातं कर्मो के सम्पादक हैं, जो गह्य तथा त्रेता अर्नियों से संपाद होते 
हैं । राजा पर्याप्त दक्षिणावाले अश्वमेध, राजसूय आदि बड़े-वड़ यज्ञों से देवों का 
पूजन करे और धर्मार्थ नाना प्रकार के भोग, कन्या, गुह, सुवर्ण, वस्त्रादि, विविध 
धन ब्राह्मणों को प्रदान करे ; ' 
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हितं ख कुर्वीत ब्ुणुयादेव चत्विजम। 
a पा कर्माणि कुर्युवेतानिकानि च ॥ 
यजेत राज्ञा क्रतुभिविविधेराप्तदक्षिणः । 


घर्माथ चैव विप्रेभ्यो दद्याद्‌ भोगान्‌ धनानि च ॥ 
( मनु ० ७.७८-७९ ) 


१६ 


राजा आप्त अमात्यादि द्वारा शास्त्रानुसार राष्ट्र से वाषिक कर उगहवाये। 
इसी तरह स्वदेशवासी प्रजा के साथ स्नेहादि द्वारा पितृतुल्य स्नेही वनकर व्यव- 
हार करे : | 
सांवत्सरिकमाप्तेश्त. राष्ट्रादाशरयेह्नलिम्‌ । 


स्याच्चाम्नायपरो लोके वतत पितुचन्जुछु॥ 
( मनु० ७.८० ) 


राजा को चाहिए कि हस्ति, अश्व, रथ, पदाति, कृषि, वाणिज्यादि विविध 
विभागों के पृथक्‌-प्रथक्‌ कुशल अध्यक्षों को नियुक्त करे । वे लोग तत्‌-तत्‌ विभागों 
के कार्यकर्ताओं के कार्यों की देखरेख करें। राजा को गुरुकुल से समावृत ब्राह्मणों 
का पूजक होना चाहिए। उनको दिया हुआ धन-धान्य ही राजा की अक्षय निधि 
है। उसे चोर या शत्रु कोई नहीं नष्ट कर सकता । ब्राह्मण के हाथ पर दिया हुआ 
दान अग्निहोत्र से भी वरिष्ठ होता है। कारण अग्निहोत्र का हवि; कभी स्रुत, 
अधःपतित या दाहादि से शुष्क हो सकता है; किन्तु ब्राह्मण के मुख में हुत अर्थात्‌ 
्रा्मण-हस्त पर प्रदत्त दान में उक्त कोई भी दोष नहीं आता : 
न स्कन्दते न व्यथते न विनश्यति कर्हिचित्‌ । 
वरिष्ठमग्निद्योत्रे भ्यो त्राह्मणस्य सुखे हुतम्‌ ॥ 


( मनु० ७.८४ ) 


अब्राह्मण को दिया दान कथित फल समगुण देता है । क्रियारहित ब्राह्मण- 

बुव को दिया दान दुगुना फल देता है। अध्ययन प्रारम्भ करनेवाले ब्राह्मणको 
दिया दान लक्षगुण फल देता है । किन्तु समस्त शाखीय मन्त्र-ब्राह्मणात्मक वेदका 

' साङ्गोपाङ्ग अध्ययन करनेवाले ब्राह्मण को प्रदत्त दान अनन्त-गुणित फल देता है। 


,जमममराह्णे दानं द्विगुणं ्राहमणत्वे । 
माधीते शतसाइस्तमनन्तं चेद्पारगे ॥ 
ज ( मन्रु० ७.८५ ) 


१- 'सहुस्नगुणमाचायें' यह पाठान्तर है । 
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पात्र के तारतम्य से श्रद्धा का तारतम्य होता है। उत्तम श्रद्धा एवं उत्तम 
पात्र के अनुसार ही परलोक में दान का उत्तम फल होता है : 


पात्रस्य हि विशेषेण अद्धघानतयेव च। 
अर्प घा बहु वा प्रेत्य दानस्य फळमइडुते ॥ 
( मनु० ७.८६ ) 
भेजा का सम्यक्‌ पालन और संग्राम में अनिवतित्व ( पीठ दिखाकर न 
आना ) एवं ब्राह्मण-सुश्रूषा राजा के लिए स्वर्गादि श्रेय का परम साधन है : 


सङ्ग्रामेष्वनिवर्तित्वं प्रजानां चेच पालनम्‌ । 
छुभूषा ग्राह्मणानां च राशां श्रेयस्करं परम ॥ 
( मनु० ७.८८ ) 


परस्पर एक दूसरे को हनन . करने की इच्छा से सम्मुख युद्ध करते हुए रण : 
से अपराङ मुख होनेवाला राजा स्वगं का भागी होता है। फिर भी आस्तिकों की 
परम्परा के अनुसार कूट छस्दमय आयुधों से रण में शत्रु का वध उचित नहीं । 
राजा कर्ण्याकार फलक, विषदिग्ध या अग्निदीप्त कलकवाले वाणों से भी प्रहार 
न करे । रथ त्यागकर भूमि पर खड़े, क्लीब तथा कृतांजलि, मुक्तकेश, उपविष्ट, 
तथा मैं तुम्हारा हूँ' ऐसी प्रार्थना करनेवाले को भी कभी नहीं मारना चाहिए । 
सुप्त, कवचहीन, नग्न, निरायुध, अयुध्यमान तथा प्रेक्षक को भी कभी न मारे । 
भग्नायुध, पुत्रशोकादि से आते, बहुप्रहार से व्याकुल, भीत एवं युद्धपराङ मुख 
रिपु को शिष्ट क्षत्रियों का धर्म स्मरणकर कभी नहीं मारना चाहिए । बैसे संग्राम 
में क्षत्रिय का भयभीत होना या रण से पराङ मुख होना पाप है। ऐसा योद्धा 

संग्राम में शत्रु द्वारा हत होकर स्वामी के दुष्कृतों का भागी होता है । 


वेदान्त में निर्णय किया गया है कि उपासक था ज्ञानी के द्वेषी उनके पाप- 
कृत्यों के भागी होते हैं, तो उनके भक्त उनके पुण्यकृत्यों के भागी होते हैं : छह्ददः 
पुण्यकृत्यानां दुष्ृद्‌ः पापङृत्यानाम्‌। जो उसके आमुष्मिक सुकृत होते हैं, उनका 
भागी स्वामी होता है। संग्राम में पृथक्‌-पृथक्‌ जीतकर जो रथ, अइव, हस्ति, छत्र, 
वस्त्रादि, धनधान्यादि, गवादि, दास्थादि, गुड-लवणादि, सुवर्ण-रजत-व्यति रिक्त 
ताञ्रादि प्राप्त करता है, वह उसीका होता है। फिर भी उसमें राजा को उद्धार 
के रूप में सुवणं, रजतादि तथा हस्ति, तुरगादि समर्पण करने चाहिए । इस विषय 
में निम्नलिखित श्रुति प्रमाण है : इन्द्रो चे बुत इत्वा स मदान्‌ भूत्वा देवता अत्र 
वीदुद्धारं समुद्धरत । 

राजा के साथ सबने मिलकर जो जीता हो, उसमें प्रत्येकको अपने पुरुषार्थ 
के अनुसार मिलना चाहिए । योद्धाओं का यह परम्पराप्राप्त अविगहित धर्म है १ 

३ 


| 
| 
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टैरायुघेहन्याइुघ्यमानो रणे रिपून्‌। 

हे ि कर्णिमिनापि दिग्घेर्नाग्विज्वलिततेजनेः ॥ 
न च हन्यात्स्थलारूढं न क्लीवं न कृवाज्जलिस। 

न मुक्तकेशं नाखीनं न तवास्मीति वादिनम्‌ ॥ 

. न सुप्तं न विलन्नाहं न नग्नं च निरायुधम्‌ । 
नायुद्ध्यमानं पश्यन्तं न परेण समागतम्‌ ॥ 
नायुघव्यसनप्राप्तं नातं नालिपरि्षतम्‌ । 

न भीतं न पराब्त्तं सतां धर्ममनुस्मरन्‌ ॥ 
यस्तु भीतः परावृत्तः संग्रामे न्यते परेः । 
भरतुयंददुष्कृतं किञ्चित्‌ तत्खवं प्रतिपद्यते ॥ 

' यच्चास्य सुरतं किञ्चिद्सुत्राथंसुपाजितम्‌। 
भरता तत्सचंमादत्ते पराब्रत्तहतस्य तु 
रथारवं हस्तिनं छत्रं घनं चान्यं पशून्‌ स्त्रियः । 
सवंद्रव्याणि कुप्यं च यो यञ्जयति तस्य तत्‌ ॥ 
राज्षइच दद्ुरुद्धारमित्येषा वेद्की श्रुतिः। 
राशा च सर्वेयोधेभ्यों दातव्यमपृथग्‌-जितम्‌॥ 

| ( मनु० ७.९०९७ ) 


रण में शत्रुओं को मारता हुआ भी क्षत्रिय घमंच्युत नहीं होता । क्षत्रिय 
के अतिरिक्त धर्मयुद्ध में सम्मिलित अन्य लोगों पर भी यही धर्म लागू होता है । 


_ पषोऽचुपस्ङतः प्रोक्तो योधघमः सनातनः । 
अस्माद्ान्न च्यवेत क्षत्रियो घ्नन्‌ रणे रिपून्‌॥ 
॒ ( मनु० ७.९८ ) 

मन राजा का धर्म है कि वह अलब्ध भूमि, हिरण्य आदि को युद्ध से जीतने का 
प्रयत्न करे और लब्ध की ठीक-ठीक देखरेख करते हुए उनके रक्षण का प्रयत्न 


के क का व्यापारादि द्वारा वर्षन करे और वृद्धि का धन (व्याज ) पात्रों 


अछब्धं चेव लिप्सेत लब्धं रक्षेत्‌ प्रयत्नतः । 
. रक्षितं वधयेच्चेव बुद्धं पात्रेषु निःक्षिपेत्‌ ॥ 
ह क्‍ कै ( मनु० ७.९९ ) 
[ सदा युद्धादि के अभ्यास द्वारा उद्यत-दण्ड रहे, अस्त्रविद्यादि द्वारा 


पौरुष का प्रकाशन करता रहे, दिको 
दिद्रानुसन्धान a सन्ध ; में तत्पर रहे: हे 32 ह शुप्त रखे और शत्रु के 
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नित्यसुद्यतद्ण्डः स्यात्‌ नित्यं विद्वतपोर्षः । 
नित्यं खंबुतसर्थाथों नित्यं छिद्रानुसार्यरेः ॥ 

; ( मनु० ७.१०२ ) 
नित्य उद्यतदण्ड से सव उद्दिग्न होते हैं । अतः दण्डसे सव भूतों को वश में 

करना चाहिए ( ७.१०३ ) । राजाको सदा ऐसा यत्न करना चाहिए जिससे रात्र 
उसके भ्रक्ृति-भेद आदि छिद्रों को न जाने । किन्तु स्वयं वह चारों द्वारा शत्रु 
के प्रकति-भेद आदि छिद्रों को जाने जसे कछुवा चरणादि अङ्गों को अपनी 
देह में छिपा लेता है, वेसे ही राजा अपने अमात्य आदि अङ्गों को दान, सम्मान 


आदि से अपने वश में रखे । फिर भी यदि दैववशात्‌ प्रकृति-भेद आदि छिद्र हो 
जायं तो यत्नपूर्वक उनका प्रतीकार करे : 


नास्य छिद्रं परो विद्याद्‌ विद्याच्छिद्रं परस्य तु । 
गूहेत्‌ कूर्म इवाङ्गानि रश्षेद्विवरमात्मनः॥ 

( मनु ७.१०५ ) 
जसे जल में अतिचंचल-स्वभाव मीन को पकड़ने के लिए वक एकाग्र 
अन्तःकरण से चिन्तन करता है, वसे ही अत्युत्तम रक्षा का प्रवन्ध करनेवाले भी 
विपक्ष के देश-ग्रहणादि अर्थो का एकाग्रता से चिन्तन करे । जैसे प्रवल एवं अति- 
स्थूछ गजसमूह पर भी व्याघ आक्रमण करता है, वेसे ही बलवान्‌ द्वारा आक्रमण 
हीने पर संश्रयादि उपायान्तर की सम्भावना न होने पर स्वंशक्ति से आक्रमण 
करे । जसे पालकों द्वारा पूर्ण रक्षण-प्रयास होने पर भी देवात्‌ असावधानीवश वृक 
पशुओं का हरण कर ही लेता है बैसे हो दुर्गादि में अवस्थित रिपु को;भी प्रमाद में 
पाकर व्यापादित कर देना चाहिए । जसे वधार्थं सर्वथा तत्पर अनेक व्याधों के मध्य 
पड़ा हुआ भी शश ( खरगोश ) कुटिळगति से उछलकर भाग निकलता है, वसे ही 
स्वयं निर्बल होकर वलवानों से घिरा होने पर भी राजा किसी प्रकार शत्रुओं में 
व्यामोह उत्पन्न कर गुणवान्‌ तथा बलवान्‌ अन्य राजाओं का संश्रय पाने के लिए 
निकल जाय : 


बकवच्चिन्वयेदर्थान्‌ सि्ददच्च पराक्रमेत्‌ । 
वुशवच्चावजुस्पेत शशवच्च विनिष्पतेत्‌ ॥ 
द ( सच्तु० ७.१०६ ) 

राजा का कतव्य है कि जो उसके परिपन्थी (बाधक) हों उन्हें भी साम, दान, 

भेद, दण्डरूप उपायों से वश में लाये ( ७.१०७ ) । यदि प्रथम तीन उपायों से 


वे वश में न आयें तो क्रमशः रघु, गुरु दण्ड से भी उन्हें वश में छाये ( ७.१०८ )। 
नीतिज्ञ लोग साम आदि चारों उपायों में राष्ट्रवृद्धि के लिए साम एवं दण्ड की 
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२० 
प्रशंसा किया करते हैं । साम में प्रयास, धनव्यय, संन्यक्षयादि दोषों के विना 
र काम चल जाता है । दण्ड में यद्यपि प्रयासादि अपेक्षित होते हैं, फिर भी कार्य- 


सिद्धि होती है ( ७.१०९ ) । जैसे कर्षक क्षेत्र में एक साथ उत्पन्न होने पर भी धान्य 
का रक्षण और तृणादि का उद्धरण ( उखाइ़ना ) करता है, वसे ही राजा अपने 
राष्ट्र में विरोधी दुष्टों का संहार कर शिष्ट पुरुषों तथा उनके वन्धु-वान्धवों 
का रक्षण करे ( ७.११० ) । 

. जो राजा विना विचार किये सभी राष्ट्रिय जनों का धन-ग्रहण तथा मार- 
णादि कष्टों से पीडन करता है, वह शीघ्र ही जनपद-वेररूप प्रकृति-कोप एवं अधमं 
के कारण राज्य, जीवन एवं बन्धु-वान्धवादिसहित नष्ट हो जाता है । जसे 
अनशन आदि से शरीर का शोषण तथा :प्राणों का क्षय हो जाता है, वेसे ही राष्ट्र- 
पीड़न द्वारा प्रकृति-कोप से राजाओं के भी प्राण नष्ट हो जाते हैं : र 


मोहाद्राजा स्वराष्ट्र यः कषथत्यनवेक्षया | 
सोऽचिराद्ञ्रच्यते राउयाज्जीविताश्च सबान्धयः ॥ 
शरीरकर्षणात्‌ प्राणाः क्षीयन्ते प्राणिनां यथा। ` 
तथा राश्चामपि प्राणाः क्षीयन्ते राष्ट्रकषंणात््‌ ॥। 

( मनु० ७.१११-१२ ) 


राष्ट्र-रक्षण के लिए आवश्यक है कि एक ग्राम, दश ग्राम एवं विशति ग्रामों 

के गुणवान्‌ घामिक अधिपति बनाये जायें । इसी प्रकार शत-ग्राम-पति एवं सहस्र 

ग्रामपति नियुक्त किये जायं । ग्राम में चोर आदिके उपद्रव दुर करने के लिए 

ग्रामपति स्वयं प्रयत्न करे सफलता न मिलने पर दशेश से सहायता ले । दशेश 

क सं । इसी प्रकार विशतीश शतेश से और शतेश सहस्रेश से सहायता 
| 


रौ I हारा राजा के लिए प्रतिदिन देय जो अन्न या इन्धनादि द्रव्य 

उन्हें ग्रामपति अपनी वृत्ति के लिए प्राप्त करे । यह वाषिक राजकीय कर से 

भ देय समना चाहिए । इसी प्रकार दश-ग्रामपति एक कुल का भोग करे । 

_ व गामिशिताध्य्च मध्यम एक ग्राम और सहस्तधिपति मध्यम पुर का 

हष होती षड्गव हल मध्यम हल होता है । ऐसे दो हलों से जितनी भूमि में 

राजा मा जह उल कहलाता है। दशग्र।मपति वत्यर्थ उसे स्वीकार करे । 
! का स्निग्ध मन्त्री सावधानी से उनके सब कामों को देखरेख करे । 


“अवश्य ही आजकल पारिश्रमिक या वेतन वहुत ऊँचा है; फिर ओं 
[स भी बहुत अधिक बढ़ा-चढ़ा हैं । जसे-जेसे इ की a 
वले ही वसे ही वस्तु का मूल्य बढ़ता है। जैसे-जैसे वसतुःमूल्य बढ़ता है, वैसे- 
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वसे वेतनवृद्धि की माँग होती है । फलतः चारों ओर अव्यवस्था और अशान्ति ही 
दिखाई देती है। आज की अपेक्षा प्राचीन प्रणाली बहुत ही अच्छी थी, जिसमें 
उत्पादित वस्तु का षष्ठांश ही कररूप में लिया जाता था । काम के अनुसार ही 
वेतन की व्यवस्था होती थो । 


गृहसम्माजन, जलवहन।दि अपकृष्ट कार्यों के लिए प्रतिदिन एकपण भृति 
` ( वेतन ) मिलती थी और आच्छादन के लिए पाण्मासिक दो बस्त्र मिलते थे । 
उन्हें प्रतिमास द्रोण-परिमित अन्न दिया जाता था । आठ मुष्टियों का 'किच्चित्‌', आठ 
किचखित्‌ का “पुष्कल'; चार पुष्कलों का पूर्णपात्र' होता है, जसा कि महाभारत 
( शान्ति० ६०.३८ ) की टीका 'भावदीप' में नीलकण्ठ कहते हैं : 

अष्टसुष्टिभवेस्किञ्चित्‌ किञ्चिदष्ा तु पुष्कलम्‌ । 

पुष्कळानि तु चत्यारि पूणपात्रं प्रचक्षते ॥ 
'पुणेपात्र' या 'आढक' एक ही है और चार आढकोंका 'द्रोण होता है । 

मध्यम को प्रतिदिन तीन पण वेतन, ६ महीने में तीन जोड़ी वस्त्र और 

प्रतिमास तीन द्रोण अन्न मिलता था । 


उत्कृषट कार्य के लिए प्रतिदिन ६ पण भ्रति, ६ महीने में ६ जोड़ी वस्त्र 
और प्रतिमास ६ द्रोण अन्न मिलता था । 
शास्त्रों ने मजदुरी या वेतन के सम्वन्ब में मुख्यरूप से यही नियम माना है 
कि मालिक और नौकर के वीव आपसी सम्मति से जो तय हुआ हो, वही उसकी 
मजदूरी है । 
मिताक्षरा में भूतक' की इस प्रकार व्याख्या की है : मूल्येन यः कर्म 
करोति ख़ स्रुतः । ( याज्ञवल्क्यस्मृति, व्यव०, मिता०, १८३ ) अर्थात्‌ मजदूरी या 
नौकरी को 'भृति' कहा जात। है । भृतिकी परिभाषा यह है : ॒ 
यत्न यारशी श्रतिः परिभ्राषिता स्वामिश्र॒त्याभ्यां ताइशी तत्र सृतिसत्येन लभ्यते । 
( या० स्मृ० वीरमित्रोदय-टीका, १९३ ) 
वहीं 'मिताक्षरा' में नारद-स्मृति का यह वचन उद्धत किया गया है : 
भृत्याय चेतनं दद्यात्‌ कर्मस्वामी यथाङृतम्‌। 
आदौ मध्येऽवखाने चा कर्मणो यह्विनिदिचितस्‌ ॥ 
( नारदस्मृ० ६.२ ) 
भृत्य एवं स्वामी द्वारा निश्चित मूल्य ही वेतन है। हाँ, जहाँ वेतन बिना 
निश्चित किये ही मालिक काम कराता है, वहाँ वाणिज्य, पशु तथा सस्य 
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( फस ) से होनेवाले लाभ का दशवाँ भाग नौकर को राजा द्वारा दिलाया जाना 
चाहिए : 
सृतिमपरिच्छिद्य यः कर्म कारयति तं प्रत्याइ--( मिता० ) 


दाप्यस्तु दशमं भागं वाणिज्यपशुखस्यतः । 
अन्तिइचत्य स्ति यस्ठु कारयेश्‌ स महीक्षिया ॥ 
( या०स्मृ० २.१९४) 
खाली हल चलानेवाला उससे होनेत्राली आमदनी से तीसरा भाग पा सकता 
है । यदि भोजन-वस्त्र भी मिलता हो, तो उसे लाभांश का पाँचवाँ भाग मिलना 
चाहिए : | 
जिभाग पञ्चम्ागं वा गह्ञोयात्‌ु सीरवाहकः | 
मक्ताच्छाद्‌सतः सीराद्‌ आगं भुश्नीत पञ्चम्रम्‌॥ 
( बृहस्पतिस्मृति ) 
किन्तु जहाँ नौकर देश-कालानुसार विक्रय, कर्षण आदि कार्य ठीक-ठीक नहीं 
करता और प्रकारान्तर से व्ययादि वढ़ाकर लाभ संकुचित कराता है, वहाँ स्वामी 


की इच्छा ही मुख्य है। अर्थात्‌ उसे सम्पूर्ण वेतन नहीं देना चाहिए । अधिक लाभ 


कराता है, तो दशमांश से अधिक देना चाहिए : 


देशं काळं च योऽतीयाइ्छाभं कुर्यात्च योऽन्यथा । 
तत्र स्यात्‌ स्वामिनर्छन्दोऽधिकं देयं कुतेऽधिके ॥ 
. ( याज्ञ० स्मृ० २.१९५ ) 


अनेक मजदूर जहाँ मिलकर काम करते हैं, वहाँ उनके काम के अनुसार 
वेतन मिलना चाहिए । कोई नौकर दो आदमी का काम करे तो उसे दुगुना वेतन 


भी सिलना चाहिए। सारांश यथानिशचय अथवा 
त्यो द मध्यस्‌ 
ही भृत्यों को मिलना उचित है, सभीको समान नहीं : ०. “ति वेतन 


यो यावत्‌ कुरुते कर्म तावत्तस्य 
र तु चेतनम्‌ । 
उभयोरप्य्षाध्यं चेत्‌ साध्ये ्थाचथाुतम्‌ ॥ 


नकन ( याज्ञ ० २.१९६ ) 
भोजन-वस्त्र पानेवाला गो गोपाळ की मजहुरी का रूप मनु ने छिखा है कि 'जो 


एके गाय का दूध दिया जाय : ह डी चाका करता हो, उसे मजदूर के रूपमे 
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गोपः शीरभृतो यस्तु स दुह्याद्‌ दशतो चराम। 
गोस्वास्थजुमते शत्यः सा स्थात्‌ पाळेऽस्रृते सृतिः ॥ 
( मनु० ८.२३१ ) 


राजकीय कर्मचारियों के लिए दूसरे ढंग का भी वेतन है। दस ग्राम पर 
शासन करनेवाछों के लिए एक 'कुल' का लाभ मिलना चाहिए । वीस गाँवों पर 
शासन करनेवाले को पाँच कुछों का, शताध्यक्ष को एक 'ग्राम' एवं सहस्राध्यक्ष को 
'पुर का लाभ मिलना चाहिए । ग्रामवासी जो अन्न-पान, ईधन आदि राजा को 
देते हैं, वह उस कर्मचारी को मिलना चाहिए । यह सव अधिकार शिक्षा, योग्यता 
आदि के आधार पर समझने चाहिए: : 


दशी कुल तु सुञ्जीत विशी पञ्च कुलानि च। 
ग्रामं ग्रामशताध्यक्षः सहस्राधिपतिः पुरम्‌ ॥ 
( मनु० ७.११९ ) 
कौटल्य ने वेतन-निर्णय के प्रसंग में सुत कातने के लिए कहा है कि सूत की 
चिक्कणता, स्थूलता, मध्यता आदि जानक वेतन-निर्धारण करे : 


इलक्ण-दथूल-मध्यतां च सत्रस्य विदित्वा वेतनं कल्पयेत्‌ । 
( कौटलीय अर्थशास्त्र ३.२३.३ ) 
वे आगे कहते हैं कि अच्छा काम देखकर वेतन से अतिरिक्त तेल, उबटन 
आदि देकर भी मजदूरों को सम्मानित करे : सुन्प्रमाणं ज्ञारक्वा तैलाम रुकोद त॑नै- 
रेतान्‌ अनुयह्णीयात्‌ ( कौट० अथं० २.२३.५ ) । वे काम में कमी होने पर वेतन में भी 
कमी करने को वताते है : सूत्रह्रासे वेतनह्राखः ( वही, ७) । वेतन का समय बीत 
जाने पर मध्यम वेतन का विधान है : चेतनक्काळातिपातने मध्यमः ( वही १६ ) । 


अर्थंशास्त्रके तीसरे अधिकरणके १४वें अध्याय के १३वें सूत्र में कोटल्य ने 
मजदूरों के सम्वन्ध में बहुत कुछ कहा है। उससे भी प्रायः मालिक एवं नौकर 
द्वारा वेतन और काम का परिमाण निरिचित होता है। इसीलिए कहा गया है कि 
मालिक द्वारा निर्धारित काम से अधिक काम करने पर उतनी मेहनत व्यथ नहीं 
समझती चाहिए : 
सम्भाषितादधिकक्रियायां प्रयासं न मोघं कुर्यात्‌। 
इस प्रकरण में याजकों तथा ऋत्विजों के वेतन पर भी विचार किया गया है।. 
महाराज मनु कहते हैं कि प्रत्येक नगर में एक उच्चकुलसम्पञ्न, सर्वॉर्थ- 
चिन्तक प्रधान नगराधिकारी ( महापौर ) नियुक्त किया जाय जो हस्ति, अश्वादि 
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यामग्री से सम्पन्न एवं तेजस्वी हो । वह सदेव वलसहित ग्रामपति, सहस्राधिपति 
आदि के अधिकृत क्षेत्रों का दौरा करता रहे और चारों द्वारा सभी अधिपतियों को 
चेष्टाओं एवं प्रजा की स्थिति की सम्यक्‌ जानकारी प्राप्त करता रहे । प्रायः राज- 
कीय रक्षाविकारी अधिकतर परस्व-ग्रहण के अभ्यासी एवं वन्धक होते हैं । अतः 
उनसे अपनी प्रजा की सदा रक्षा करनी चाहिए । जो कार्याथियों से छोभवशात्‌ 
वाकछलादि द्वारा अशास्त्रीय धन ग्रहण करते हों, राजा उनका सर्वस्व हरण कर 
उन्हें देश से निकाल दे । राजा को उचित है कि वह तत्तत्‌ कर्म में नियुक्त स्त्रियों 
एवं अन्य भृत्यों की स्थान एवं योग्यता के अनुरूप वृत्ति निश्चित करे : 


नगरे नगरे चेक कुर्यात्‌ सर्वार्थचिन्तकम्‌ । 
उच्चेः स्थानं घोररूपं नक्षत्राणामिव ग्रहम्‌ ॥ 
स तानजुपरिक्रामेत्‌ सर्वानेव सद्‌। स्वयम्‌ । 
तेषां वृत्त परिणयेत्‌ सम्यग्राष्ट्रेषु तचरेः ॥ 
राज्ञो हि रक्षाधिकृताः परस्वादायिनः शाडए । 
सुत्या भवन्ति प्रायेण तेभ्यो रक्षेदसाः प्रजाः ॥ 
ये कार्यिकेभ्योऽर्थमेव गृह्णीयुः पापचेतसः । 
तेषां सर्वस्वमादाय राजा कुर्याच्‌ प्रवासनस्‌ ॥ 
राजा कमसु युक्तानां स्त्रीणां प्रेष्यज्ञनस्य च । 
प्रत्यहं कल्पयेद्‌ वत्ति स्थानकर्भाचुरूपतः ॥ 
( मनु० ७.१२१-२५ ) 


अ.गे कहा गया है कि व्यापारियों, वेश्यों से कर ग्रहण करते समय इस वात 
पर अवश्य विचार करें कि वें अन्न-वस्त्रादि कितने मूल्यमें खरीदे गये हैं और 
बिकने पर उनसे कितना मूल्य मिलेगा; कितनी दूर से ये वस्तुएँ लायी गयी हैं; 
इस व्यापारी के भोजनादि तथा यात्रा में कितना खचं हुआ है; अरण्यादि मार्ग के 
वीच चौरादि की रक्षा में कितना व्यय हो गया है और अव इससे उसे कितना 
लाम होगा ? जिस तरह राजा को एवं कृषि-वाणिज्यादि कर्मो के कर्ताओं को 


अपने-अपने कर्मों का ठीक-ठीक फल मिले गे 
इस तरह सम्य 
का निर्धारण किया जाय : हे सम्यक्‌ विचार करके कर 


कयविक्रयमध्वानं भक्तं च सपरिव्ययम्‌ । 

क्षेमं च संप्रेक्ष्य वणिज्ञो दापयेत्‌ करान्‌ ॥ 

यथा फलेन युज्येत राज्ञा कर्ता च कर्मणाम्‌ । 

तथाऽचक्य नृपो राष्ट्रो कहपयेत्‌ खततं करान्‌ ॥ 
( मनु०. ७,१२७-२८ ) 


| 
| 
| 
| 
क्‍ 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
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जसे जखोका, वछड़ एवं भ्रमर थोड़ा-सा हो रक्त, क्षीर एवं मधु का ग्रहण 
करते हैं, वसे ही राजा भी मूलधन का उच्छेद न करता हुआ राष्ट्र से थोड़ा-थोड़ा 
वाषिक कर ग्रहण करे | मूल से अधिक लाभ में प्राप्त पशु एवं हिरण्य का पचा- 
सर्वाँ, घान्यों के लाभ का छठाँ या वारहवाँ भाग राजा को करके रूप में मिलना 
चाहिए । भुमि के उत्कषं, अपकषे एवं क्षणादि श्रम के न्यूनाधिक्य के विचार से 
देयांश का तारतम्य होना उचित ही है। वृक्ष, मांस, मधु, घृत, गन्ध, औषधि, 
रस, पुष्प, सूल, फल, पत्र, शाक, तृण चमं, वाँ, मृण्मय भाण्ड तथा पाषाणमय 
भाण्ड आदि के लाभांश का षष्ठांश राजा का कर होता चाहिए । किन्तु राजा 
क्षीणधन होने पर भी कभी श्रोत्रिय ब्राह्मणों से कर न ले। वह ध्यान रखे कि उसके 
राज्य में कोई श्रोत्रिय ब्राह्मण क्षुधा से पीड़ित न हो । जिसके राज्य में श्रोत्रिय 
क्षुधा से पीड़ित होता है, वह राज्य शोध ही नष्ट हो जाता है । अतः उसके श्रुत 
एवं वृत्त अर्थात्‌ शास्त्रज्ञान एवं क्रियानुष्ठान जानकर तदनुरूप ही उसकी घमंयुक्त 
जीविका निश्चित करे । जसे पिता पुत्र की सव प्रकार से रक्षा करता है, वैसे ही 
उसकी वह रक्षा करे ( मनु० ७.१२९-३५ ) | 


स्वास्यमात्यसुह्ृत्कोष दुगराष्ट्रवलानि च । राज्याङ्गानि-इस अमरकोद 
( २.८.१७ ) के अनुसार राज्य राजा, अमात्य, .सुहृत्‌, कोष, राष्ट्र दुगं एवं वल 
(सेनां) इन सात अंगोंवाला होता है। इनमें प्रधान राजा है और अन्य सब उसीसे 
नियन्त्रित हैं। अतएव सभी घमंशास्त्रों एवं नीतिशास्त्रों में राजा को ही पूणं 
धर्मनियन्त्रित, सदाचारी, जितेस्द्रिय, निर्व्यसन, निर्लोभ एवं ब्रह्मवित्‌ बनाने पर 
सर्वाधिक जोर दिया है। योग्य राजा न केवल अमात्य, सुहृद्‌, दुग, कोश को 
योग्य बना सकता है, बल्कि वह युग का भी प्रवर्तक होता है, जसा कि महाभारत 
में स्पष्ट कहा है : | 


कारो वा कारणं राज्ञो राजा वा कालकारणम्‌ । 
इति ते संशयो मा मूद्राज्ञा कालस्य कारणम्‌ ॥ 
( महाभा० शान्ति० ६९.७९ ) 


अर्थात्‌ राजा के अनुसार काल होता है या काल के अनुसार राजा ? इस 
सम्वन्ध में कथमपि संशय न करें। यह निश्चित है कि राजा ही काल का कारण होता है। 


भले ही आज “राजा' का नाम न हो, फिर भी जिसके हाथ में शासनसूत्र है 
राष्ट्रपति, प्रधानमन्त्री एक या अनेक अथवा अन्य जो भी हैं, वे राजा ही हैं । यह 
अवस्य है कि संसार में उत्तम गुणवाले लोगों की संख्या कम ही होती है | साथ 
ही वहुकाल के अस्यास एवं शिक्षण से समुचित योग्यता आती हु | उसमें भी यदि 
क्षणे क्षणे परिवर्तन होता रहे तो और भो कठिनता आ सकती ह्‌ । क 
द 





2. महामारत की दृष्टि में 


महाभारत एक प्रकार से समग्र वेदों का एक विशद व्याख्य।न ही है। भग- 
वान्‌ व्यास ने विदुर, भीष्म आदि द्वारा वणित लोक-कल्याणकारी दिव्य नीतितत्त्वा- 
मृत का वर्णन किया है। महाभारत के अनुसार पवित्र धमे निष्ठ राजा अपना और 
अपने राष्ट्र के सभी अधिकृत प्राणियों का पूर्णरूप से अभ्युदय एवं नि श्रेयस्‌ सम्पा- 
दन कर सकता है। इसीलिए महाभारत में विश्‍व के सभी धामिक एवं अधामिक 
पुरुषों के प्रतीकरूप में युधिष्ठिर एवं दुर्योधन को स्वीकार कर दोनों प्रकार की 
नीतियों का वर्णन किया है, जिनमें आस्तिक और धामिक लोगों के लिए युबिष्ठिर 
की ही नीति अनुसरणीय होती है । 'गुधिष्ठिरादिवद्‌ वर्तितव्यं न दुर्योधनादिवत्‌' 
आदि महाभारत का निष्कषं प्रसिद्ध ही है । 


आरम्भ में ही महाभारतकार भगवान्‌ वेदव्यास भगवान्‌ श्रीकृष्ण के शब्दों 
में कहते हैं : 
युधिष्ठिरो घममयो मद्दाद्रुम। स्कन्धोऽजु नो भीमसेनोऽस्य शाखाः । 
माद्रीपुत्रो पुष्पफले सप्ुद्धे मूल त्वहं ब्रह्म च व्राह्मणाइच ॥ 

( आदिपवं १.११० ) 


अर्थात्‌ युधिष्ठिर धर्ममय विशाल वृक्ष हुँ, अजुन उसके स्कण्घ, भीमसेन 


शाखा ओर नकुल-सहदेव समृद्ध पुष्प-फल हैं। मैं कृष्ण, ब्रह्म ( वेद ) और ब्राह्मण | 


उसके मूल हैं । 


छुयोधनो मन्युमयो महात्रुमः स्कन्धः कण शकुनिस्तस्य शाखाः । 
दु्शालनः पुष्पफले समझे मूछं राज्ञा धृतराष्ट्ोऽमनीषी ॥ 
7 ( आदि० १.१११ ) 
_ दुर्योधन क्रोधमय विशाल वक्ष है, कर्ण स्कन्ध, शकुनि शाखा, द:शासन' 
समृद्ध पुष्प-फल और अमनीषी राजा धृतराष्ट्र उसके मूळ हैं । र 
. माता ञ्चातरमन्वेतु पिता पुत्रेण युज्यताम्‌ । 
स्मयमानाः समायान्तु पाञ्चालाः कुरुभिः स्ह ॥ 
( महाभा०, उ० प०, ३१.२१ ) 


' ` भाई-भाईके साथ, पिता पुत्र के साथ, एुस्कुराते हुए मिळे । पांचाल कुरुओं 


के साथ प्रसन्नता से मिलें : 
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अळ्मेव शमायास्मि तथा युद्धाय सब्जय। 
थेयोरलं चाहं सृदचे दारुणाय च॥ 
( म० भा० उ० प० ३१.२३ ) 


शम ओर युद्ध के लिए भी मैं पर्याप्त हूँ, धर्म और अर्थ दोनों के लिए भी 
मं समथ हू । यथासमय मृदु होना और कठोर होना भी मैं जानता हँ । 


स्थिताः सुभ्रूषितुं यार्थाः स्थिताः योद्मरिन्दमाः । 
यत्कृत्यं श्चतराष्टूस्य तत्‌ करोतु नराधिपः ॥ 
( म० भा० उ० प० २८.५७ ) 
अरिन्दम पाण्डव सेवा करने के लिए तंयार हैं, युद्ध के लिए भी प्रस्तुत हैं । 
राजा धृतराष्ट्र जो चाहें सो करें । 
उद्योगपर्व ३३ अध्याय में प्रजागरग्रस्त धृतराष्ट्र को समझाते हुए विदुरजी 
कहते हैँ कि जो दुबल हो, वलवान्‌ से अभिभूत तथा साधनहीन हो, जिसका सवंस्व 
हरण कर छिया गया हो, उसे तथा कामी एवं चोर को नींद नहीं आती : 
अभियुक्तं बलवता दुर्बलं हीनखाघनम्‌। 
हृतस्वं कामिनं चोरमाविशन्ति प्रजागराः ॥ 
( भ० मा० उ० प० ३३.१३ ) 


साक्षात्‌ धर्मरूप विदुरजी किसी ऋषि के शाप से शूद्रयोनि में उत्पन्न 
हुए थे, पर वे परम धर्मिष्ठ और कृष्ण एवं ब्राह्मणोंके अत्यन्त प्रिय थे । उन्होंने 
महाराज धृतराष्ट्र को धर्म एवं नीति के रहस्यों का उपदेश करते हुए अनेक प्रकार 
से पण्डित और मुखं के लक्षण समझाये हैं । वे कहते हैं : आत्मज्ञान, उत्तम कर्मा- 
रम्भ, सहिष्णुता तथा धर्म में स्थिरता ये दिव्यगुण जिसे पुरुषार्थं से विचलित 
नहीं होने देते, वही पण्डित है। जो सदेव उत्तम कर्मो का सेवन और निषिद्ध 
कमो का परित्याग करता है, वही पण्डित है। जिसके कृत्य या मंत्र ( मंत्रणा ) 
को काम पुरा होने तक दूसरे लोग नहीं जानते वही पण्डित है । शीत, उष्ण, 
भय, राग, समृद्धि या असमृद्धि जिसके कार्यं में वाधा नहीं डाल पाते वही पण्डित 
है । जिसकी लौकिक बुद्धि धमं और अर्थ का अनुसरण करती है, जो काम की 
अपेक्षा अर्थं को अधिक महत्त्व देता है, जो विवेकपुर्वक शक्तिके अनुसार ही काम 
की इच्छा रखता और वेसा करता भी है और किसी वस्तु को तुच्छ समझकर 
निरादर नहीं करता, वही पण्डित है । जो शीघ्र ही समझता, किन्तु देरतक सुनता 
है और जाकर कतेव्यबुद्धि से पुरुषार्थ में लगता है, कामना से नहीं; बिना किसी 
के सम्वन्ध से कोई वात नहीं करता; दुर्लभ वस्तु की कामना नहीं करता; खोयी 
हुई वस्तु के बारे में चिन्तित नहीं होता; आपत्ति से मोहित नहीं होता; निश्चय 
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कर पुनः बीच में रुकता नहीं; जो समय 
कार्यारम्भ करता है, परन्तु आरम्भ कं पुनः बीच ; 
य नहीं खोता और अपने चित्त को वश में रखता है, वही पण्डित है । 


निद्चित्य यः प्रक्रमते नान्तवंसति कर्मणः । 
अवन्ध्यकालो वश्यात्मा स वे पण्डित उच्यते ॥ १४ ॥ 


बिदुरजी आगे कहते हैं : जो आयं-कर्मो में रमता है; अभ्युदय के कार्य में 

लगा रहता है; भलाई करनेवाछों का दोषान्वेषण नहीं करता; आत्मसम्मान से 
प्रहृष्ट तथा अपमान से संतप्त नहीं होता; गंगा के गहरे गतं के तुल्य अक्षोभ्य 
रहता है, भौतिक पदार्थों की. असलियत को जानता है, सभी कर्म करने के ढंग 
जानता है, कार्यसिद्धि के उपाय जानता है; जिसकी वाणी रुकती नहीं, जो 
आश्चर्यपुर्ण ढंग से अपनी बातें कहता है, तर्कपटु एवं प्रतिभाशाली है, शीघ्र ही 
सद्ग्रन्थों का आशय निरूपण करता है; जिसका वेद-शास्त्रादिजनित श्रुतज्ञान 
प्रज्ञा के अनुकूल है और प्रज्ञा श्रुत-शास्त्रीयज्ञान के अनुगुण होती है, जिसकी प्रज्ञा 
-एवं शास्त्रविद्या में समन्वय रहता है, जो मर्यादाओं का उल्लङ्खन नहीं करता 
वही पण्डत है: | 

्च॒तं प्रज्ञानुगं यस्य प्रशा चेव श्॒तानुगा। 

असम्मिन्नायमर्यादः पण्डिताख्यां लभेत खः ॥ २९ ॥ 


मूर्खो के लक्षण बताते हुए विदुरजी आगे कहते हैं : जो वेदादि शास्त्रश्चवण- 

जनित ज्ञान से हीन होकर भी गर्व करता है, दरिद्र होकर भी ऊँचे मनोरथ करता 
हैं, बिना काम किये धन पाना चाहता है, वह मूख है। जो अपना कर्तब्य छोड़कर 
दूसरों के कर्मों का आचरण करता है, मित्रों से मिथ्या-व्यवहार करता है, न 
चाहनेवालों को चाहता और चाहनेवालों को त्यागता है, वलवान्‌ से द्वेष करता 
SE को मित्र बनाता तथा मित्र से द्वेष करता और उसे कष्ट देता तथा 
णन शान करता हैं, सब पर सन्देह करता है, वह मूढ़ है। जो अपने 

ग को व्यर्थ में ही ps करता है, सव पर सन्देह करता है, pee 
कार्य में देरी करता है, पितरों का श्राद्ध तथा देवताओं की अर्चा नहीं करता, 


मित्रलाभ नहीं कर पाता, बिना बुलाये भीतर प्रवे 
“बहुत बोलता तथा अविश्वस्त में विश्‍वास करता है श करता और विना पूछे ही 


Re वह मूढ़ है : 
ह भावशति अपृष्ठो बहु भाषते। 

अदि विश्वसिति मूढचेता नराघम्नः ॥ ३६ ॥ 

जो दूसरों पर तरह-तरह के आक्षेप करत 

साथ ही जो समर्थ होने पर भी क्रोध करता है 


” वह्‌ मृढ़तम है : 
१. ये २ोक यथाक्रम महाभारत, उद्योगपव॑ के ३ ३वे अध्याय के हें । 


ए है, पर स्वयं भो वैसा ही है, क्‍ 
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पर क्षिपति दोषेण वतंमानः स्वयं तथा। 
यइ्च क्रुद्ध्यत्यन्नीशानः स च मूढतमो नरः ॥ ३७॥ 


जो अपना वळ न समझकर धर्म-अर्थ से विरुद्ध तथा अलभ्य वस्तु को विना 
कुछ किये पाना चाहता है, वह मुखं है। जो अनधिकारी कों उपदेश करता है, 
शून्य की उपासना करता तथा कृपण का आश्रय लेता है, वह मूढ़ है। जो महान्‌ 
अथ, विद्या और ऐश्वर्य प्राप्त करके भी गर्वरहित होकर व्यवहार करता है, वही 
पण्डित है । जो अपने रमणीय कुटुम्बियों तथा भ्ृत्यों को विना प्रदान किये स्वयं 
अच्छा भोजन, वस्त्र स्वीकार करता है, वह मूढ़ है । एक मनुष्य पाप करके घन 
कमाता है, उसका फल वहुत लोगों को भोगना पड़ता है। भोक्ता तो फल भोग- 
कर त जाते हैं, पर कर्ता को उस अनर्थ के अदुष्ट दोष से भी लिप्त होना 
पड़ता है : 


एक! पापानि ङुरुते फळं सुङक्ते महाजनः। 
भोक्तारो विप्रधुच्यन्ते कर्ता दोषेण लिप्यते ॥ ४२ ॥ 


धनुष्मान्‌ द्वारा छोड़ा हुआ तीर किसी एक को मारे या न भी मारे, किन्तु 
बुद्धिमान्‌ द्वारा प्रयुक्त तीण बुद्धिरप बाण राजासहित राष्ट्र को नष्ट कर देता है : 


पकं हन्यान्न वा हन्यादिषु्सुक्तो घनुष्मता। 
बुद््बुद्विमतोत्सष्टा इन्याद्राष्ट्ः सराजकम्‌ ॥ ४३ ॥ 


एक बुद्धि से दो वातों-कतेव्य-अकतंव्यको सम्यक्‌ जानकर साम, दाम, दण्ड, 
भेदरूप चार उपायों से अरि, मित्र, उदासीनरूप तीन लोगों को वश में करो । 
पाँचों इन्द्रियों को जीतकर सन्धि, विग्रह, यान, आसन समाश्रय और द्वधीभाव, 
इन छहको जानकर स्त्री ( अवध ), जुआ, मृगया, मद, वाक्पारुष्य ( कठोरवाणी ) 
दण्ड-पारुष्य ( कठोर दण्ड ) और अर्थदूषण इन सातों का त्याग कर दे : 


प॒कया डे विनिश्चित्य ींइचलुभिवंशं कुरू । 
पञ्च जित्वा विदित्वा षट्‌ सत्त हित्वा सुखी भव ॥ ४४ ॥ 
विषरस केवल एक पीनेवाले को ही मारता है, शस्त्र से भी केवल एक ही 
मारा जाता है; किन्तु मन्त्र का विप्लव ( फूट जाना ) सम्पूर्ण प्रजासहित राष्ट्रको 
नष्ट कर देता है । अकेले स्वादिष्ट भोजन नहीं करना चाहिए । अकेले रास्ता नहीं 
चलना चाहिए और सबके सो जाने पर अकेले जागते नहीं रहना चाहिए : 


एकः स्वादु न सुज्जीत नेकश्चार्थान्‌ विचिन्तयेत्‌। 
एको न गच्छेदध्वानं नेकः सुप्तेषु जागृयात्‌ ॥ ४६॥ 
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| है, जसा कि पारावार समुद्र पार करते 
एकमात्र सत्य ही सोने का द्वार है, जसा घ 
का एकमात्र साधन नाव ही होती है। क्षमावान्‌ का एकमात्र दोष यही है कि लोग 
उसे असमर्थ समझने लगते हैं : ॒ 

एकः क्षमाचतां दोषो द्वितीयो नोपपद्यते । 

यदेनं क्षमया युक्तमशक्तं मन्यते जनः ॥ ३८॥ 


किन्तु इसे दोष नहीं समझना चाहिए । क्षमा वहुत वड़ा बल है। वह 
अशक्त पुरुषों का गुण एवं समर्थो का भूषण भी है : 


सोऽस्य दोषो न मन्तव्यः कषमा हिं परमं बलम्‌ । 
क्षमा गुणो ह्यशक्तानां शक्तानां भूषणं मा ॥ ७९ ॥ 


क्षमा वशीकरण-मन्त्र है, क्षमा से कुछ भी असाध्य नहीं । शान्तिरूप खड्ग 
जिसके हाथ में हो, दुर्जन उसका कुछ भी विगाड़ नहीं सकता । तृणरहित स्थान में 
गिरी आग अपने आप बुझ जाता है। क्षमा-हीन स्वयं तथा दूसरों को भी दोषी 
वना लेता है । क्षमा परम कल्याण तथा शक्ति का साधन है । विद्या ही परम तृप्ति 
है तथा अहिसा ही सुखदायिनी है : 


एको घमः परं श्रेयः क्षमेका शक्तिरुत्तमा । 
विद्यका परमा तठृसिरदिसैका सुखावहा ॥ ५३ || 
सागरपरयन्त पृथिवी में दो ही प्रकार के पुरुष अधम हैं, जो गहस्थ होकर 
निरुचोगी हैं और संन्यासी होकर समारम्भ-निमगन हैं : ; 
एथिव्यां सागरान्तायां द्वावेव पुरुषाघमी । 
एदस्थरच निरारम्भः सारस्मरश्चैव भिक्षुकः ॥. 


राजा होकर भी अनाक्रमणशील 
रकार के पुरुषों को यह भूमि वे पभा ब्राह्मण होकर अप्रवासी इन दो 


को सपं : मि बसे ही निगल जाती है, जसे विल में रहनेवाले 


दाचिमो ग्रखते भूमिः खपो बिलशयानिव । 
राजानं चाविरोद्धार' मह्यणञ्चाऽप्रवासिनम्‌ ॥ ५३ ॥ 


कुछ भी कठोर न वोलनेवाळे मो र 
प्रकार के पुरुष संसार में विशेष गा के ह: ह रर श शस्तेवारुये दो 


दे क्मणी नरः इर्वग्नस्मिन्‌ छोके विरोचते । 
: अध्ुवन्‌ परुषं किख्चिद्सतो ऽनर्चयस्तथा ॥ ५४ ॥ 
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अन्य स्त्री द्वारा कामित पुरुष की कामना करनेवाली स्त्रियाँ और दूसरों 
वारा पूजित की पुजा करनेवाले लोग, दोनों पर-विश्वास पर चलनेवाले हैं: 


द्वाविमो पुरुषव्याप्र॒ परग्रत्ययकारिणौ । 
स्त्रियः कामितकामिन्यो ळोकः पूजितपूज़क! ॥ ५५ ॥ 


जो समर्थ होकर क्षमावान्‌ हो और दरिद्र होकर भी दाता हो, वे दोनों 
प्रकार के पुरुष स्वर्ग के भी ऊपर स्थित होते हैं : 


दवाविमो पुरुषो राजन स्वर्गस्योपरि तिष्ठतः । 
ग्रसुर्च क्षमया युक्तो दरिद्ररच प्रदानवान्‌ ॥ ५६॥ 


जो निर्धन होकर वहुमुल्य वस्तु की कामना करते और असमर्थ होकर 
क्रोध करते है, दोनों तीक्षण कण्टक हैं जो अपने ही शरीरका शोषण करते हैं : 


द्वाविमौ कण्डको तीकणो शरीरपरिशोषिणौ । 
यश्चाधनः कामयते यइच ऊुप्यत्यनीइवरः ॥ ५८॥ | 


स्यायाजित धन के दो दुरुपयोग हैं : एक अपात्र में प्रदान न करना और 
दूसरा सत्पात्र को न देना : 


न्यायागतस्य द्रव्यस्य बोद्धव्यो द्वावतिक्रमौ । 
अपात्रे प्रतिपत्तिकच पात्रे चाप्रतिपादनम्‌ ॥ १९॥ 


दो प्रकार के लोगों को गले में शिला वाँधकर पानी में डवो देना चाहिए : 
१. जो धनवान्‌ होकर भी दान नहीं करता और २. जो दरिद्र होकर भी तपस्या 
नह करता : 
द्वावस्भसि निवेष्टव्यो गळे बद्धचा रढां शिलाम्‌। 
घनवन्तमदातार दरिद्रं चातपस्विनम्‌ ॥ ६० ॥ 
योगयुक्त परिवाट्‌ और शत्रुओं के सम्मुख युद्ध में मारा गया योद्धा, दोनों 
प्रकार के पुरुष सूर्यमण्डल भेदकर ऊर्ध्वगति प्राप्त करते हैं : 
` द्वाचिमो पुरुषो छोके स्ूर्यमण्डलमेदिचो । 
परिवार योगयुक्तश्च रणे चाभिसुख्लो हतः ॥ ६१॥ 
संसार में उत्तम मध्यम, कनिष्ठ तीत प्रकार के उपाय और उत्तम, मध्यम, 
निक्कष्ट तीन ही प्रकार के पुरुष भी होते हैं। उन्हें यथायोग्य कर्मो में र नियुक्त 
करना ही उचित है । भार्या, दास और पुत्र ये तीनों धन के अधिकारी नहीं होते । ' 
वे जो कुछ कमाते हैं, वह उन्हींका होता है, जिनके वे अधीन होते हैं : 
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ब्य एवाधना राजन्‌ भार्या दासस्तथा खुतः। 
यत्ते समघिगच्छन्ति यस्य ते तस्य तद्वनम्‌ ॥ ६४ ॥ 


फिर भी विवाह में प्राप्त भूषण तथा इवसुर एवं पति आदि द्वारा प्राप्त 
धन स्त्री-धन' होता है। वेसे ही मालिक द्वारा प्रदत्त कुछ धन भृत्य, पुत्रादि के 
भी कुछ धन मान्य हैं । परधन-हरण, परदार-संसग, सुहृद का परित्याग ये तीन 
दोष क्षय के हेतु हैं । काम, क्रोध, लोभ ये तीन नरक के द्वार हैं । 
वर-प्रदान, राज्य-प्राप्ति, पुत्रजन्म ये तोनों एक तरफ हैं, तो शत्रु को 
संकट से छुड़ाना एक तरफ । तात्पर्ये यह कि तीनों शत्रु को संकट से छुड़ाने के समान 
समझने चाहिए : 
वरप्रदानं राज्यञ्च पुत्रजन्म च भारणत। 
शास्त्रोशच मोक्षणं रूच्छात्‌ त्रीणि चेकं च तत्समम्‌ ॥ ९७ ॥ 


भक्त, सेवक और भें तुम्हारा हूँ ऐसा कहनेवाला तीनों शरणागतों को 
संकटकाल में भी नहीं छोड़ना चाहिए : 


भक्त वा भजमानं च तचास्म्रीति च वादिनम। 
त्रीनेतान्‌ शरणं प्राप्तान्‌ विषमेऽपि न संत्यजेत्‌ ॥ ६८॥ 


अल्प-प्रज्ञों, दीघंसूत्रियों, जल्दबाजों तथा स्तुति करनेवाले चारण आदिकों 
से नीति को मन्त्रणा नहीं करनी चाहिए । धनवान्‌ ग॒हस्थ के घर जाति-बिरादरी 
का वृद पुरुष, सद्धटग्रस्त कुलीन पुरुष, धनहीन मित्र और सन्तानहीन भगिनी इन 
चारों का रहना कल्याणकारी है। देवताओं का सङ्कल्प, बुद्धमानों का अन्दाजा, 
विद्वानों की नञ्जता, पापकमों का विनाश ये चारों शीघ्र ही प्रकट हो जाते हैं । 


संसार में अग्निहोत्र, मौन, अध्ययन और यज्ञानुष्ठान ये चारों कर्म भय 


दुर करते हैं, पर वे ही यथोक्त न होने पर भयप्रद भी हो जाते हैं । दिखावे 


के अरिनिहोत्र, मौन, अध्ययन और यज्ञा नुष्ठान में से 
= एुष्ठान मं दम्भ का प्रवेश होने से ही वे 


चत्वारि कर्माण्यभयङ्गराणि भयं प्रयच्छन्त्ययथाकतानि । 
के मानारिनिहोत्रमुत मानमोनं मानेनाधीतमुत मानयन्ञः।। ७३ || 
। माता, अग्नि, आत्मा और गुरु इन पाँच अग्नियों की से 
बड़ी तत्परंता से करनी चाहिए : ३९ इन पाच अग्नियों की सेवा मनुष्य को 
पञ्चाग्नयो भन्नुष्येण परिचर्याः प्रयत्नतः । 
माताऽर्तिरास्मा च गुरुद्च अरतं्च ॥ ७३ ॥ 
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महाभारत की दृष्टि में 


इसी तरह देवता पितर, मनुष 
करनेवाला यश का भागो होता है : 


पञ्चेव पूजयर्लोके यशः प्राप्नोति केचलम्‌ । 
देवान्‌ पितृन्‌ मचुष्यांइच भिक्ूनतिथिपश्चमान्‌ ॥ ७५ ॥ 
मित्र, शत्रु उदासीन, 
लगे रहते हैं । 


पाँच इन्द्रियोंवाले पुरुष की इन्द्रियाँ भी यदि छिद्रयुक्त, दोषी होती हैं तो 
उन्हींके द्वारा उसकी प्रज्ञा उस प्रकार वह जाती है जिस प्रकार दृति ( मशक ) 
के छिद्र से पानी । निद्रा, तन्द्रा, भय, क्रोध, आलस्य दीघंसूत्रता ये पाँच दोष अभ्यु- 
दयाकांक्षी को अवश्य त्यागने चहिए । 


१. अप्रवक्ता ( वेदादिशास्वों का प्रवचन न करनेवाले ) आचारय, २. वेदा- 
व्ययनशून्य ऋत्विक्‌, ३. अरक्षिता राजा, ४. अप्रियवादिती भार्या, ५. ग्राम में 
रहने की इच्छा करनेवाले गोपाल और ६. वन में रहने की इच्छा करनेवाले 
नापित इन छहों को वेसे ही त्याग देना चाहिए, जैसे समुद्र का यात्री छित्रयुक्त 
नाव त्याग देता है: | 


षडिमान्‌ पुरुषो जह्याद्‌ भिन्नां नावमिवार्णवे । 
अप्रचक्तारमाचायं - मनधघीयानसृत्विज्ञस्‌ ॥ ७९॥ 
अरक्षितार राजानं भार्या चाप्रियवादिनीम । 
ग्रामकामञ्च गोपालं चनक्ामञ्च नाणितम्‌ ॥ ८०॥ 


सत्य, दान, अनालस्य, अनसुया, घृति इन गुणों का सदेव संग्रह आवस्यक 
है । संसार में निम्नलिखित छह सुख हैं : अर्थागम, सदा नीरोग रहना, प्रियवादिनी 
प्रियभार्या, वश्य पुत्र और अर्थकरी विद्या । काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद, मात्सय 
इन छहों को जो वश में रखता है, वह कभी पापों और अनर्थो से संदिष्ट 
नहीं होता । 

आरोग्य, आनृण्य, अविप्रवास, सत्संगति, मनोनुकूल जीविका और निय 
निवास पुण्यों का फल है । ः 

विशेषतः राजा के लिए--स्त्री, जुआ, मृगया, पान, वाक्पारुष्य, दण्डपारुष्य, 
अर्थेदूषण ये सप्तदोष सर्वथा त्याज्य हैं। ब्राह्मण-द्वेष, ब्राह्मण-विरोध, ब्राह्मण- 
स्वापहार, ब्राह्मण-जिघांसा, ब्राह्मण-निन्दारति, ब्राह्मण-प्रशंसा सें उद्वेग, धर्मा- 
ुष्ठानों में उन्हें न बुलाना, कुछ माँगने पर उनमें दोष निकालना, ये आठ दोष 
विनाश के मुख में पड़नेवाळे मनुष्य के चिल्ल होते हैं । इन्हें सवथा त्याग। देना 
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३३ 
य, अतिथि एवं यति इन पाँचों की पूजा 


आश्रय देने और पानेवाले हर जगह पुरुष के साथ 
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चाहिए। मित्रों का समागम, अधिक Fels पुत्र का परिष्वङ्ग, प्रि याभार्यासङ्गेति 
यथासमय प्रियालाप, स्ववं में उन्नति, अभीष्ट लाभ और समाज में सम्मान भी 
ुण्यों का फल है । परज्ञा, कुलीनता, इन्द्रियनिग्रह, शास्त्रज्ञान, क मितभाषिता, 
यथाशक्ति दान और कृतज्ञता ये गुण पुरुष के प्रभाव बढ़ाते हैं । नो द्वारोंवाले, सत्त्व, 


रज. तमोरूप तीन खम्भोंवाले, पाँच ज्ञानेर्द्रियवाले क्षेत्रज्ञ आत्मा से अधिष्ठित इस 


गरीरख्पी गहको जो तत्त्वतः जानता है, वही ज्ञानी है । मतवाला, असावधान, 
पागल, भ्रान्त, कु बुभुक्षित, जल्दवाज, छुब्ध, भीत और कामी ये धमं की वाते 
नहीं समझते; अतः इनके संग से सदव वचना चाहिए । 

जो मनुष्यों में विश्‍वास उत्पन्न करना जानता और अपराधी प्रमाणित होने- 
वालों को दण्ड देता है तथा दण्ड की न्यून-अधिक मात्राए एव क्षमा करना जानता 
है, राज्य-क्षी उस शासक का सदेव सेवन करती है । जो किसी दुर्जन का अपमान नहीं 
करता ओर सावधान रहकर शत्रु के साथ बुद्धिमानी से व्यवहार करता है, जो 
बलवानों से विग्रहं पसन्द नहीं करता, पर समय आने पर विक्रम दिखाता है, 
वही धीर है : 


सुदुर्यलं नावजानाति कञ्चिद्‌ शुक्त रिपुं सेचते बुद्धिपूर्व । 
न विग्रहं रोचयते बलस्थेः काले च यो विक्रमते सः धीरः ॥ १०६ ॥ 


जो भयानक आपत्ति आने पर भी व्यथित नहीं होता, सावधानी से उद्योग 

का आश्रय लता है; यथासमय दुःख भी सहता है और निरर्थक घर से प्रवास, 
पापियों से मेल, परदारसंगति, दम्भ, स्तन्य, पेशुन्य, मद्यपान आदि से बचता रहता 
है, वही सुखी है। जो क्रोध या उतावलेपन से त्रिवगं का सेवन नहीं करता, पूछने 
पर यथाराक्ति तत्त्व की बातें करता है, मित्र के सम्वन्ध से झगड़ा पसन्द नहीं करता, 
आदर न पाने पर क्रुद्ध नहीं होता, विवेक नहीं खोता, दूसरों का दोष नहीं देखता, 
दया करता है, दुर्बल होकर विरोध प्रकट नहीं करता, वढ़-चढ्कर बातें नहीं करता, 
विवाद सह लेता है, ऐसा पुरुष सत्र प्रशंसनीय होता है । जो उद्धत वेष नहीं 
र रा की इलाघा नहीं करता, क्रोधातुर होने पर षी क्‌टवचन 
हा सभी श्रिय मानते हैँ । जो प्रशान्त वैर को उत्तेजित नहीं करता 
द पत्ति में पड़ा देखकर भी अनुचित कर्म नहीं करता, वही आर्यंशील 

: नपन मशान्तं न दपमारोहति नास्तमेति। 
| ऽस्मीति करोत्यकाय तमार्यशीङ परमाहुरार्याः ॥ १११ ॥ 


जो अपने सुख तथा अन्य के द: में 
नहीं करता, वह आयेशील +. 5 मे अहष्ट नहीं होता, जो देकर पश्चात्ताप 
i कक होता है। जो देशाचारों, व्यवहारों तथा जाति-घर्मो 


महाभारत की हष्टिमें | इप्‌ 


को तत्त्वतः जानता है; जिसे उत्तम-भध्यम का विज्ञान रहता है, वह जहाँ भी कहीं 
जाता है, महान्‌ जनसमुह पर आधिपत्य करता है। जो दम्भ, मोह, मत्सर, पापकम, 
राजद्रोह, चुगली या समूह्‌ से वेर नहीं करता तथा मतवालों, पागलों एवं दुर्जनों से 
वाद-विवाद में नहीं उलझता, वह श्रेष्ठ होता है । जो दान, होम, देवपूजन, मांगलिक 
कमे, प्रायश्चित्त आदि विविध नित्यक्रमो को सादर करता है, देवता लोग भी 
उसका उत्थान चाहते हैं । जो जाति, अभिजन आदि की दृष्टि से अपने बरावर- 
वालों से ही विवाह, सख्य एवं व्यवहार करता है, हीनों से विवाद आदि नहीं 
करता तथा गुणी एवं विशिष्ट लोगों को सदा आगे रखता है, उस विद्वान्‌ की नीति 
ही श्रेष्ठ नीति है । जो आश्रितं में वाँटकर थोड़ा खाता (है, वहुत काम करके थोड़ा 


सोता है तथा माँगने पर शत्रुओं को भी धन देता है, उस मनस्वी को सभी अनर्थ 
दुर से छोड़ भागते हैं : 


मितं सुङ्कते संविभजगाञितेश्यो मितं स्वपित्यमितं कर्म कृस्वा । 
ददात्यसिभ्रष्वपि थाचितः खन्‌ तमात्मयन्तं प्रजइत्यनर्थाः ॥ ११८ ॥ 
जिसके स्वाभीष्ट एवं शत्रु-विरुद्ध कार्यों को अन्य कोई भी नहीं जानता, 


जिसकी गुप्त-मंत्रणा एवं कार्थ-सम्पत्ति से कोई भी काये विगड़ने नहीं पाता, जो 
सव भूतों के प्रश्रय में तत्पर रहता है; सत्यवादी, कोमल, दूसरों का आदर करने- 
वाला शुद्ध-स्वभावयुक्त होता है, वह जाति में महान्‌ रत्न के समान चमकता है । 
जो स्वभावतः अधिक लज्जाशील सर्वश्रेष्ठ समझा जाता है वह अपने अनन्त तेज, 
शुद्ध मन, एकाग्रता से सूर्यं के समान शोभा पाता है। जिसका हम पराभव न 
चाहते, हों, उसे विना पूछे भी अच्छी-बुरी या हित-अहित, की जो भी वात हो, 
बता देनी चाहिए : 


शुमं वा यदि था पापं द्वेष्यं चा यदि था प्रियम्‌ । 
अपृष्टस्तस्य तद्‌ ब्रुशात्‌ यसूय नेच्छेत्‌ पराभवम्‌ ॥ ४ ॥ ` 
असत्‌ उपायों से किसी का के सिद्ध हो जाने पर भी उसमें मन नहीं लगाना 
चाहिए । अच्छे उपायों का उपयोग कर सावधानी से किसी कमं के करने पर भी 
सफलता न मिले, तो मन में रछानि नहीं करनी चाहिए : 


मिथ्योपेतानि कर्माणि सिद्धेयुर्यानि आरत। 
अन्नुणायप्रयुकानि सा स्म ते मनः छूथा+॥ ६॥ 
तथैच योगविहितं यत्तु कम न लिद्यति॥ 
उपाययुक्तं मेघाधी न तत्र ग्लपयेन्‌ मनः ॥ ७॥ 
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कितो कमं को जल्दवाजी में नहीं, परिणामों को खूब सोच-विचार कर हो. 
करना चाहिए । पश्चाद्भावी परिणाम, कर्म का प्रयोजन तथा अपना उत्थान 
सोचकर ही कोई कमं आरम्भ कर या न कर । जो राजा स्थिति, वृद्धि, क्षय, कोश, 
देश, दण्ड आदि की मात्रा को नहीं जानता, वह स्थिर नहीं रह सकता । जो पूर्वोक्त 
सब विषयों को जानकर धमं और अर्थ के ज्ञान में तत्पर रहता है वही राज्य का 
अधिकारी होता है । अविनय राज्यश्री को ऐसा नष्ट कर देता है, जसे जरा रूप 
को । जैसे मछली उत्तम भक्ष्य से प्रतिच्छन्न लोह की काँटी को लोभ से निगल 
जाती है, बैसे ही लोभी प्राणी परिणाम पर विचार नहीं करता । जो खाने के 
योग्य हो तथा खायो जा सके, खाने पर पच सके और पचने पर हितकारी भी हो, 
अभ्युदयाकांक्षी को वही वस्तु ग्रहण करनी चाहिए : 


यच्छक्यं प्रसितु ग्रस्यं भ्रस्तं परिणमेच्च यत्‌ | 
हितं च परिणामे यत्‌ तदाद्यं भूतिमिच्छता ॥ १७ ॥ 


वक्ष से अपक्व फल तोड़ने पर उसमें कुछ रस तो मिलता ही नहीं, वक्ष का 
वीज भी नष्ट हो जाता है। लेकिन जो यथासमय पक्व फल तोड़ता है, वह उससे 
रस के साथ वीज भी प्राप्त करता है। जसे भ्रमर फूलों की रक्षा करता हुआ 
उनसे मधु का ग्रहण करता है, वेसे ही प्रजा को विना कष्ट दिये ही राजा को धन 
ग्रहण करना चाहिए । जसे मालाकार उद्यान का मूलच्छेद न करके एक-एक फूल 
तोडता है, वेसे ही राजा प्रजा की रक्षा करते हुए उससे कर छे; अङ्गार ( कोयला ) 
वनानेवाले की तरह उसे जड़ से न काटे : 


पुष्प पुष्पं विचिन्वीत मूलच्छेदं न कारयेत्‌ । 
माठाकार इषारामे न ठथाङ्गारकारकः ॥ १८॥ 


जिसका क्रोध एवं प्रसाद दोनों ही निष्फल होते हैं, उसे प्रजा बसे ही नहीं 
चाहती जसे किसी षण्ढ पति को कोई उपवर कन्या । गा सके साधन ( उप 
जड ता फळ बड़ा हो, ऐसे कार्य शीघ्र प्रारम्भ करने चाहिए; उनमें विघ्न न 
हा चाहिए । जो राजा चुप बैठे हुए भी प्रजा को सरलता एवं प्रेम की दृष्टि 
ष्म ता है, जनता का उसके प्रति अएुराग बढ़ता है। राजा को चाहिए कि वह 


सारी प्रजा स्त रहती है, ज व्याच से भयभीत हरिण की तरह जिससे . 


क्त पृथिवी पा जाने पर भी वह प्रजा 


महाभारत की दृष्टि में ३७ 


द्वारा त्याग दिया जाता है। अनीतिनिष्ठ राजा अपने कर्मों से परम्पराप्राप्त राज्य 
को भी वैसे ही नष्ट कर देता है, जेसे वायु वादल को । सत्पुरुषों द्वारा आचरित 
धर्मो का आचरण करनेवाले राजा के लिए धनपूर्ण वसुधा उप्तका ऐश्वर्य बढ़ाती 
है । धमत्याग एवं अधमं के आचरण से उसकी राज्य-भूमि आग पर रखे चमड़े 
को तरह सिकुड़कर छोटी हो जाती है: 


अथ सत्यज्यतो थर्ममधर्ममरज्ुतिष्उतः। 
प्रतिसेवेष्टते भूमिरग्नौ चर्माहितं यथा॥२९॥ 


परराष्ट्र के विनाश में जो घोर प्रयतन किया जाता है, वही शक्ति अपने 
राज्य के पालन में लग(नी उचित है: 


य पय यत्नः क्रियते परराष्ट्रविमदंने। 
स पय यत्न! कतंब्यः स्व॒राष्ट्रपरिपालने ॥ ३० ॥ 


राजा धम से राज्य प्राप्त करे, धर्म से हो उसका पालन करें। घमंमूलक 
राज्यश्रो प्राप्त करने पर न तो राजा उसे छोड़ता है और न वही राजा को 
छोड़ती है । निरथेक वोलनेवाले, उन्मत्त तथा वकवाद करनेवाले वालङ़् से भी 
वेसे हो सार-संग्रह करना चाहिए, जेसे कंकर-पत्यर से सोना ग्रहण किया जाता है । 

जेसे शिलु-वृत्तिवाला एक-एक दाना बटोरता है, वेसे ही जहाँ-तहाँ से 
भावपूर्ण वचनों, सूक्तों एवं धुक्ृतों को संगृहीत करना चाहिए । गायें गन्ब से, ब्राह्मण 
वेदों से और राजा लोग चारों (गुप्तचरों ) से देखते हैं, जव कि साधारण लोग 
लोकिक आँखों से देखा करते हैं । 


जो गाय सीधे दूध नहीं देती, उसे वड़ा कष्ट उठाना पड़ता है । आध्ाती से 
दूध देनेवाली को कोई कष्ट नहीं देता । जो धातु विना तपाये ही मुड़ जाती है, उसे 
आग में नहीं तपाया जाता | जो काष्ठ स्वयं झुक जाता है, उसे झुकाया नहीं 
जाता । इसी तरह बुद्धिमान्‌ को अधिक वलवान्‌ के सामने झुक जाना चाहिए । 
वलवान्‌ के सामने नत होना इन्द्र के सामने ही नत होना है। पशुओं के बादल 
स्वामो होते हैं, राजाओं के मन्त्री सहायक होते हैं, स्त्रियों के पति तथा ब्राह्मणों के 
वेद ही सहायक होते हैं: | 
पर्जन्यनाथाः पशवो राआनो मन्त्रिबान्धवाः । 
पतयो बान्धवाः स्त्रीणां ्राह्मणा वेदबान्धवाः ॥ ३८॥ 
सत्य से धर्म, अभ्यास से विद्या, माजन से सुन्दर रूप तथा सदाचार से कुल 
की रक्षा होती है । संभालने से अन्न की, फेरने से अश्‍व को, बार-बार संभालने से 
गायों की और मैले वस्त्रों से स्त्री की रक्षा होतो है: स्त्रियो रक्षया! कुचेलतः । ( ४० ) 
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वृत्तहीन कुलमात्र प्रमाण नहीं होता, निम्नश्रेणी के कुलो म उत्म लोगों 
का भी सदाचार से महत्त्व मान्य होता है। जो दूसरों के वित्त, सोन्दये, पराक्रम 
कुल, वंश, सुख, सौभाग्य, सत्कार पर डाह करता है, उसका ह रोग असाध्य ही 
है । अकार्य करने तथा कतंव्य कर्म त्यागने और मन्त्-भेद से डरना चाहिए । जिक्षसे 
बुद्धि मन्द हो, ऐसे पेय का पान नहीं करना चाहिए । र विद्यामद, धनमद तथा 
कुलीनता का मद घमंडियों के लिए मद है; किन्तु सज्जनों के लिए ये सव धर्म के 
साधन हैं । अर्थात्‌ इनके सम्वन्ध से सज्जन अपनी इन्द्रियों को कुमागे में जाने से 
रोककर निग्रह करता है । विद्वान, धनवान्‌ तथा कुलीन अपनी महत्ता की रक्षा के 
लिए निम्नस्तर के कमो से बचने का प्रथत्न करता है। किसी कार्य के लिए अभ्यथित 
असन्त लोग दुष्ट जानते हुए भी अपने को सन्त जानने लगते हैं। आत्मवानों के 
आश्रय सन्त होते हैँ ओर वे ही सन्तों के भी सहारा होते हैं; किन्तु कभी भी 
असन्त सन्तों की गति नहीं होते । अच्छे वस्त्रवाला सभा पर प्रभाव जमा लेता 
है । गायवाला दुर, दधि, मक्खन आदि पदार्थो द्वारा मीठा खाने की आशा जीत 
लेता है। यान (सवारी ) वाला मागे को जीत लेता है, तो शीलवान्‌ पुरुष सभी हो 
जीत लेता है: | 


जिता सभा वस्त्रवता मिष्टाशा गोमता जिता । 
oQ 
अध्वा जितो यानवता खर्च शोलपता जि वसू ॥ ४७७ ॥ 


 शोलही त में प्रधान है। जिसका वह नष्ट हो गया, उसका जीवन, 
जा ह से कुछ A नहीं होता । दरिद्र पुरुष सदेव स्वादिष्ट भोजन 

» ९, गयाकि क्षुषा हो स्वाद उत्पन्न करती है। व आढ्यों 
म ही रहती है। है। वह भूख आढ़्यों के लिए 
भयः श्रीमानों में भोजन पचाने की शक्ति नहीं रहती, जब कि दरिद्रों के 


पेट में काठ भी पच जाता हैं। निम्नश्रेणी के लोगों को 
रहता है, मध्यम लोगों को मरने का तो उत्तम लोगों होति, भ 


जिसे है जे सरथं से प ञे दि द्र्यों ने 
आप नि बलत च वो तर बह है. 
शत्रुओं को जी इनो को विना जीते अमात्यों को और विना अमात्यों को जीते 


जितेन्द्रिय एवं जितात्मा होकर सबसे जीत लिया जाता है। जो 
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पुरुष का शरीर रथ है, आत्मा रथी है, बुद्धि सारथी और इन्द्रियाँ उसके 
घोड़े हैं। सावधान धीर पुरुष नियंत्रित अशवों द्वारा रथ की भाँति सुखपूर्वक संसार- 
पथ का अतिक्रमण करता है। अनिगृहीत घोड़े जैसे कुसारथि को मार्ग में गिरा 
देते हैं, वसे ही असंयत इन्द्रियाँ भी पुरुष को नष्ट कर सकती हैं। जो धर्म और अर्थ 
को त्यागकर इन्द्रियों के वश में रहता है, वह श्री, प्राण, धन तथा दाराओं से भी 
रहित हो जाता है। जो अर्थो का स्वामी होकर इन्द्रियों का स्वामी, नियामक 
( ईस्वर ) नहीं होता, वह सभी ऐरवयोँ से भ्रष्ट हो जाता है । जिसने स्वयं आत्मा 
को जीत छिया, उसका आत्मा ही उसका बन्धु है; अन्यथा वही उसका शत्रु है । 
जसे क्षुद्र छिद्रवाले जाळ में फंसी दो बड़ी मछलिथाँ जाल काट देती हैं, वसे ही 
काम-क्रोध घ्रज्ञान को नष्ट कर देते हैं। जो धमं और अर्थ का विचार करके 
विजय-साधनों का संग्रह करता है, वह सदा सुख पाता है। जो भीतर के शत्रुओं 
को विना जीते वाह्य शत्रुओं को जीतना चाहता है, वे शत्रु ही उसे अभिभूत कर 
देते हैं वहुत से राजा इसी कारण नष्ट हो गये । पापियों का संसर्ग न त्यागने से 
निष्पाप लोगों को भी उनके तुल्य दण्ड भुगतना पड़ता है; शुष्क काष्ठ के मिश्रण 
से ही आद्रे भी काष्ठ जलता है । अतएव पापिष्ठ पुरुषों से कभी सन्धि नहीं करनी 
चाहिए । जो विषयाभिमुख इन्द्रियों को निग॒हीत नहीं करता, वह निश्चय ही 
आपद्ग्रस्त होता है । अनसूया, गुणों में दोष न देखना, सरलता, पवित्रता, सन्तोष, 
प्रियवादिता, सत्य, दम तथा अनायास सहजप्रसन्नता आदि गुण दुरात्माओं में 
नहीं हो सकते : 
अनस्याजयं शोचं सन्तोष! प्रियवादिता। 
दमः सत्यमनायासो न भवन्ति दुरात्मनाम्‌ ॥ ७२ ॥ 
आत्मज्ञान, असंरम्भ ( अक्रोध ), सहिष्णुता, धर्मपरायणता, वचन का पालन 
एवं गुप्तदान ये गुण अघम पुरुषों में नहीं होते : 
आत्मज्ञानमसंरम्भर्तितिक्षा घर्मनित्यता। 
चाक्‌ चेव शु्तदानञ्च नेतान्यन्त्येछु आरत ॥ ७३॥ 
मूर्ख लोग निन्दा एवं गाली देकर विद्वानों को कष्ट पहुंचाते हैं, किन्तु वहाँ 
वक्ता पाप का भागी और क्षमा करनेवाला पापों से मुक्त हो जाता है : 
आक्रोशपरिवादाभ्यां विहिसन्त्यबुधा बुघान्‌। 
वक्ता पापसुपादत्ते क्षमावान्‌ पुण्यवान्‌ भवेत्‌ ॥ ७३ ॥ 
असाधुओं का बल हिंसा है, राजाओं का बळ है दण्डविधान । स्त्रियों का 
बल सुश्रूषा है तो गुणवानों का बळ है क्षमा : 
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हिला बलमसाधूनां राशां दण्डविधिवंलम्‌। 
सुश्रषा तु बलं स्त्रीणां क्षमता गुणवता बळम्‌ ॥ ७५॥ 


वाक-संयम तो वहुत कठिन होता ही है; अर्थेयुक्त, चमत्कारपूर्ण वहुभाषण 
भी संभव नहीं होता । इसीलिए चित्रभाषित्व और वहुभाषित्व परस्पर विरुद्ध 
माने जाते हैं : 
बाकसंयमो दि बुपते खुडुष्करतमो मतः। 
अर्थवच्च चिच्षि्रश्च न शक्यं बहु भाषितुम्‌ ॥ ७६॥ 


मधुर शब्दों से युक्त सुभाषित वाणी बहुप्रकार कल्याण करती है। वही 
कट शब्दों से युक्त दुर्भाषित वाणी अनर्थ का हेतु हो जाती है । बाणों से विद्ध घाव 
फिर से भर जाता है तथा फरसे से कटा वन फिर से अङ रित हो उठता है; किन्तु 
कटु-वाणी से लगा भयंकर, दुर्वचनजन्य घाव फिर से नहीं भरता : 


रोहते सायकेविंद्धं वनं परशुना हतम्‌। 
वाचा दुरुक्तं वोभ्त्सं न संरोहति चाकूझतम्‌ ॥ ७८ ॥ 


कणि, नालीक नाराच आदि भीषण वाणों को शरीर से निकाला जा 
सकता है। किन्तु मर्मभेदी कट्‌-वचनरूपी शल्य निकाला नहीं जा सकता; क्योंकि 
वह तो हृदय के भीतर घसा होता है: ' 


कर्णिनालीकनाराचान निर्हरन्ति शरीरतः । 
वाकरार्यस्तु न निहंतुं शक्यो हृदिशयो हि खनः ॥ ७९ ॥ 


कटवचनरूपी वाणी मुख से निकलकर .द्सरों के मर्म-स्थान पर ही चोट 
2 है । आहत मनुष्य ५ दिन-रात शोक में निमग्न रहता है पा अतः 
ए कभी दूसरों पर कटु-वचनों का प्रयोग न करे । देवता जिसे पराभव देना 


चाहते हैं, छे लेते 
र उसकी बुद्धि पहले से ही हर लेते हैं। इससे वह निम्नस्तर की वात ही 
यस्मै देचाः प्रयच्छन्ति 
पीर उरुषाय पराभ्रवम्‌। 
गे बुद्धि तस्यापकर्षन्ति सोऽघाचीनानि स्यति ॥ ८१॥ 
श-काल आने पर | 
होनेवाला अन्याय उसके हृदय व re 
शे 
अनयो नयस 


' दद्याज्ञापसपंति ॥ ८२ ॥ 
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बिदुरजी के अनुसार सव तीथों में स्नान करना और सब प्राणियों के साथ 


सरलता का वरताव, दोनों एकसमान है। अथवा सरलता के बर्ताव को अधिक 
ही समझना चाहिए : 


सर्वंतीथंछु वा स्नानं सवभूतेषु चाजंवम्‌ । 
उभे त्वेते समे स्यातामार्जवं वा विशिष्यते ॥ २ ॥ 
जवतक संसार में मनुष्य की पुण्य-क्ीति गायी जाती है, तबतक वह स्वर्ग- 
लोक में प्रतिष्ठित रहता है: 
याचत्‌ कीतिर्मनुष्यस्य पुण्यलोकेषु युज्यते । 
तवत्‌ `स पुरुषव्याघ्र स्वगेलोके मद्दीयते॥ ४॥ 


_ सोतवाली स्त्री, जुए से हारा जुआरी, भार ढोने से व्यथित मनुष्य को रात में 
जसी स्थिति होती है, बसे ही स्थिति उल्टा न्याय देनेवाले विवक्ता की होती है : 


यां राधिमधिविज्ञा स्त्रो यां चेबाक्षपराजितः। 
याञ्च आराभितसाज्ञो दुर्विवक्ता स्म तां बसेत्‌ ॥ ३१ ॥ 
जो पूछे जाने पर सत्य न कहकर झूठी गवाही देता है, वह नगर में कद 
होकर दरवाजे पर भूखा रहकर बहुत-से उत्कषंप्राप्त शत्रुओं को देखता है : 
नगरे प्रतिरुद्व सन्‌ बहिद्वारे बुभुक्षितः । 
अमित्रान्‌ भूयः पश्येद्‌ यः साक्ष्यमनृतं वदेत्‌ ॥ ३१ ॥ 
स्वार्थान्ध होकर पशु के लिए झूठ बोलने से पाँच, गो के लिए बोलने से दश, 
. अश्च के लिए सौ तथा मनुष्य के लिए झूठ बोलने से एक सहस्र पुर्वंजों को मनुष्य 
नरक में गिराता है। सुवणं के लिए झूठ बोळनेवाला भूत-भविष्य को सभी पीढ़ियों 
को नरक में गिराता है। पृथिवी के लिए झूठ व्यवहार करनेवाला अपना सर्वस्व 
ही नाश कर देता है : 
इन्ति जातानजातांइच हिरण्याथऽच्तं वदन। 
सच भूस्यन्रते हन्ति मा स्म भूम्यनृतं वदेः ॥ ३४ ॥ 
देवता चरवाहों की तरह डण्डा लेकर किंसीको रखवाली नहीं करते; किन्तु 
जिसकी रक्षा चाहते हैं, उसको उत्तम बुद्धि से युक्त कर देते हैं : ' 
न देवा दण्डमादाय रक्षन्ति पशुपालवत्‌। ` 
यं तु रक्षिदुमिच्छन्ति बुदूष्या संविभजन्ति तम्‌ ॥ ४० ॥ 


१. यहाँसे यथाक्रम रलोक उद्योगपवं के ३५वें अध्याय के हूँ । 
द्‌ 
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' जसेजसे मनुष्य कल्याण में मत लगाता है, वेसे-वेसे उसके अभीष्ट सिद्ध 
होते हैं। कपटी पुरुष को वेद भी पापों से नहीं वचाते । किन्तु पंख निकलने 
पर जैसे पक्षी. घोसला छोड़ देते हैं, बसे हो अन्तकाल में वेद उस मायावी को 
त्याग देते हैं : द 

नेने छन्दांसि दुजिनात्‌ तारयन्ति मायाविनं मायया वतमानस्‌। 

नीडं शक्कन्ता इव ज्ञातप्षाइछन्दांस्येने भजहत्थन्तकाले ॥ ४२॥ 


पान, कलह, समूह-वेर, सत्री, पुरुष तथा जाति में भेद पदा करना, स्त्री-पुरुष 
में विवाद तथा राजविद्वेष सव त्याज्य हैं । हस्तरेखा देखनेवाला, as व्यापार 
करनेवाला जुआरी, चिकित्सक, शत्रु, मित्र, नतेक ये सात साक्ष्य में अग्राह्य होते हैं । 
अग्नि लगानेवाला, विष देनेवाल! जारज सन्तान की कमाई खानेवाला, सोम-विक्रेता 
शस्त्र-निर्माता, परदोषसू वक, मित्रद्रोही, परस्त्री-संसर्गी, भ्रूणहा, गुरुतल्पगामी, सुरा- 
पायी ब्राह्मण, तीक्षणस्वभाव वाला, काकभाषी, नास्तिक, वेदनिन्दक, ग्रामपुरो हित, 
रात्य, क्र तथा शरणागत-घातक ये सव ब्रह्माहा के तुल्य हैं । प्रज्वलित काष्ठ से 
सुवर्णं की, सदाचार से भद्रपुरुषों की, व्यवहार से साधु पुरुष को, आथिक कठिनाई 
में धीर की, आपत्ति में मित्र-शत्रु की परीक्षा होती है। बुढापा रूप को, आशा | 
धीरता को, मृत्यु प्राण को, असूया धर्माचरण को, क्रोध लक्ष्मी को, नीच-सेवा | 
स्वभाव को, काम लज्जा को, तो अभिमान सब कुछ हर लेता है । शुभकमो से 
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लक्ष्मी उत्पन्न होती है, प्रागल्भ्य से वह बढ़ती है, दक्षता से जड़ पकड़ती तो संयम 
से प्रतिष्ठित हो जाती है : | 
॒ भोम॑ज्ञलात्‌ प्रभवति प्रागर्भ्यात्‌ संप्रधधंते । | 
दाक्ष्यात्तु ङुरुते मूल संयमात्‌ प्रतितिष्ठति ॥ ५१॥ 
यज्ञ, दान, अध्यथन, तप ये चार सज्जनों में नित्य-सम्वद्ध होते हैं । दम, | 
सत्य सरता, कामलता इन चारों का सव लोग अनुसरण करते हैं । | 
इज्या, अध्ययन, तप, शौच, सत्य, क्षमा, घृणा ( दया ) अलोभता ये धर्म के | 
आठ माग ह र । इनमें पूर्व के चार दम्भार्थं सेवन किये जाते हैं, पर उत्तर के चा 
सा pl हैं, तद्धिन्न में रह ही नहीं सकते। वह सभा सभा त 
0 पड गही। जो धर्म की वात नहीं कहते, ये वद्ध ही नहीं और वह धर्म 
माह ही से ये बुढ ही नहीं और वह 
ज सा समा यत्र न सन्ति बृद्धा बुद्धा न ते ये न वदन्ति घर्मम्‌ । | 
नासो. घमो यत्र न सत्यमस्ति न तस्त्य यच्छलेनाभ्युपेतम्‌॥ ५८॥ | 


== = ग ख, भुत, विद्या, कुलानता, शील, बल, धन, शौरये, चित्रभाषिता गे 
र उश गुण स्वग से आये; हुए लोगों में होते हैं। पाप करनेवाला निन्दित होकर पा 
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का ही फल भोगता है। पुण्यकारी पुण्य-कीति होकर अत्यन्त पुण्यफल का भागी 
होता है। अतः प्रशंसित-ब्रत मनुष्य-क्भी पाप न करे। वार-वार पाप का आचरण 
प्रज्ञा नष्ट कर देता है : | 


तस्मार्‍पापं च॒ कुर्वीत पुरुषः शंसितव्रतः । 
पाप प्रशा नाशयति क्रियमाणं पुनः पुनः ॥ ६१॥ 


... _ चष्टःप्रज्ञ नित्य पाप ही करता है । पुण्य का वार-वार अनुष्ठान करने. से 
प्रज्ञा वढ़ती है और उससे प्राणी नित्य पुण्य ही करता है । पुण्य करता हुआ प्रांणी 
पुण्य-कोति होकर पुण्यस्थान पाता है । असंयत, ममंघाती, निष्ठुर, वेरक्ृत्‌, शठ 
प्राणी पॉप करता हुआ शीघ्र ही महान्‌ संकट में पड़ जाता है । अनसूयु, कृतप्रज्ञ, 
शुभकमं करनेवाला सदा महान्‌ सुख पाता तथा सबंसम्मानित होता है । जो 
राज्ञं से प्रज्ञा प्राप्त करता है, वही पण्डित है । प्रज्ञा, धर्म और अथं प्राप्तकर वह 
अनायास अभ्युदथ प्राप्त करता है। दिनभर वह कार्य कर लेना चाहिए, जिससे 
रातभर सुख से रह सक । आठ महीनों में इतना कार्य कर लेता चाहिए जिससे 
वर्षा के चार मात सुख से व्यतीत हो सके । 


द्विसेनेव तत्कुर्यात्‌ येन रात्रो सुखं चसेत्‌। 
अष्टमासेन तत्कुर्याद्‌ येन चर्षाः खुखं वसेत्‌ ॥ ६७ ॥ 
' पूर्व-बय में वेसा काम करना चाहिए, जिससे वृद्धावस्था में सुखपूर्वक रह 
सके । थावज्जीवन वह काम करना चाहिए जिससे मरने के बाद परलोक में सुख 
से रहा जा सके : | 


पूर्व चयखि तत्कुर्याद्‌ येन चुद्धः खुं यसेत्‌। 
यावज्जीवेन तत्कुर्याद्‌ येन प्रेत्य खुखं वसेत्‌ ॥ ६८ ॥ 
सज्जन पचे अन्न की ही प्रशंसा करते हैं। यौवन वीत जाने परस्त्री की, संग्राम 
जीत लेने पर शूर की, संसार पार कर लेने पर तपस्वी की प्रशंसा को जाती है : 


जीर्णमन्नं प्रशाखन्ति भार्या च गतयोवनास्‌। | 
शूर विजितसङ्ग्रामं गतपारं तपस्विनम्‌ ॥ ६९ ॥ 
अधमं से प्राप्त घन द्वारा जो दोष छिपाया जाता है, वह छिपता नहीं; कितु 
उससे भिन्न और भी नये-नये छिद्र प्रकट हो जाते हैं : 


धनेनाधर्मलब्धेन यच्छिद्रमपिधीयते । 
असंबुनं तव्‌ भवति ततोऽन्यदवदीर्यते ॥ ७० ॥ 
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बात्मवानों का ज्ञासक गुरु होता है, दुरात्माओं का शासक राजा होता है 
और प्रच्छन्न पापों का क्ञासक वेवस्वत यमराज होते हैं : 


गुरुरात्मव्तां शास्ता शास्ता राज्ञा दुरात्मनास्‌ । 
अथ प्रच्छन्नपापानां शास्ता वंवस्वतो यमः ॥ ७१॥ 


ऋषियों, नदियों, कुलों और महात्माओं तथा स्त्रियों के दुश्चरित का 


४४ 


उद्भवस्थान नहीं जाना जा सकता : 


ऋषीणां ज नदीनां च कुलानां च महात्मनाम्‌ । 
प्रभवो नाधिगन्तव्यः स्त्रीणां दुश्चरितस्य च ॥ ७२॥ 
द्विजाति की पूजामें रत, दाता तथा जाति के लोगों में कोमलता रखने- 

वाला, शीलवान्‌ क्षत्रिय चिरकालतक पृथ्वी का शासक होता है । पृथिवी में सुवणं 
के फूल लगते हैं । किन्तु उसे शूर, कृतविद्य तथा जो सेवा करना जानता है, ये 
तीन प्रकार के पुरुष ही उनका सः्चय कर पाते हैं : 

सुवर्णपुष्पां पृथिवीं चिन्वन्ति पुरुषार्श्रथः। 

शरश्च कतविद्यरच यश्च जानाति सेवितुम्‌ ॥ ७४ ॥ 


बुद्धि से किया कमं श्रेष्ठ, वाहुबल से किया मध्य, जंघा से कृत कर्म जघन्य 
तथा भार ढोने का काम अधम होता है । 


श्रीदत्तात्रेय ने साध्य देवताओं से कहा था कि धेयं, मनोनिग्रह, सत्य और 
धम की अनुवृत्तिका आश्रयण कर हृदय की ग्रंथि खोलें तथा प्रिय, अप्रिय सबको 
आत्मा के समान समझें ( म० मा० उ०, ३६.४) । दूसरों से गाली सुनकर भी उन्हें 
गाली न दें। सहन करनेवालों का निरुद्ध क्रोध ही क्रोध करनेवालों को जला देता 
ओर उनका पुण्य भी ले लेता है.: ॒ 
भाक्रश्यमानो नाक्रोशेन्‌ भन्युरेच तितिक्षतः । 
आक्रोष्टारं निर्ददति सुकृतं चास्थ चिन्द्ति ॥ ५॥ १ 


दूसरों का आक्रोश न करे, न अपमान करे, मित्र रोही नीच- माती 
एव हीनवृत्त न हो और न किसीके प्रति रोषभरी सली यी न र सी 


सद उससे वचता रहे । जिसकी वाणी मर्मभेदी, रूखी और कठोर होती है, वह 


` उसी वाणी से मनुष्यों को चोट पट पहुँचा 
कु ^ हपाता है। उसे सदा दरिद्र समझना चाहिए, वह 
क ` गा मोर भको बंप रहता है। बुद्धिमान्‌ को चाहिए कि बह उसे 


Mo ` यहाँसे यथाङ्गम स्लोकः महाभारत 
. तदि ययक इलो महाभारत उद्योगपव के ३६वें अध्याय के हैं 
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सहन करता हुआ समझे कि गाली देनेवाला मेरे पुण्यों को पुष्ट कर रहा है। 
वस्त्र जिस रंग में रंगा जाता है, वेसा ही बन जाता है। ठीक इसी प्रकार मनुष्य, 
सन्त, असन्त, चोर, तपस्वी जसों की सेवा करते हैं, वेसे ही बन जाते हैं। जो न 
तो स्वयं अतिवादो होता है और न दूसरों को वैसा करने के लिए वाध्य करता है; 
जो न मार खाता है, न दूसरों को मारता या मरवाता है; जो पापी को भी 
मारना नहीं चाहता, देवता भी उसके आगमन की वाट जोहते हैं : 


अतिवादं न प्रवदेन्न वादयेद्‌ योऽनाइतः प्रतिहन्याज्ञ घातयेत्‌। 

हन्तुं च यो नेच्छति पापकं चे तस्मे देवा। स्पृहयन्त्यागताय ॥ ११ ॥ 

वोऊने से न वोलना अच्छी वाणी की पहली विशेषता है। सत्य बोलना 

` दूसरी विशेषता है। प्रिय बोलना तीसरी और धर्म वोलना चौथी विशेषता है । 
मनुष्य जसे लोगों के साथ रहता है, जसों का सेवन करता है जैसा वनना चाहता 

ही है, वैसा ही हो जाता है: 


याइशेः सन्निविशते यादशांदचोपसेवते। 
याइगिच्छे्च भवितुं ताइग्‌ भवति पूरुषः ॥ १३॥ 


जसे-जसे प्राणी निवृत्त होता है, वेसे-वेसे मुक्त होता है । सव तरह से निवृत्त 
होने पर प्राणी सवथा मक्त हो जाता है: 


यतो यतो न्षिवतंते ततस्ततो विमुच्यते। 
निवतनादि सर्वतो न वेत्ति दु/खभण्वपिं॥ १४॥ 


जो न किसीसे जीता जाता है और न किसीको जीतना चाहता है; न वर 
करता है और न किसीको चोट पहुँचाता है; निन्दा-प्रशंसा में समस्वभाव रहता 
है, वह शोक और हषं को पार कर लेता है। जो सवका भाव चाहता है, किंसीका 
अभाव नहीं चाहता; जो सत्यवादी, मृदु एवं दान्त होता है, वही उत्तम पुरुष है : 


भावमिच्छति सवस्य नाभाचे कुरुते मतः। 
सत्यवादी सूदुर्दान्तो यः स उत्तमपूरषः॥ १६॥ 
जो झूठी सान्त्वना नहीं देता, प्रतिज्ञा करके दे ही देता है, दूसरों के दोषों 
को जानता है, वह मध्यम पुरुष है । 
जो दुःशासन या कठोर-शासन, अनेक दोषों से दूषित, कल ङ्कित होकर क्रोध- 
वश किसी भी बुराई से नहीं हटता, जो किसीके किये उपकार को नहीं मानता, 


जों किसीका मित्र नहीं होता और जो दुरात्मा है, वह अधम पुरुष i । जो अपने 
प्र भी शंका करता है तथा दूसरों से कल्याण होने में विश्वास नहीं करता, मित्रों 
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अधम पुरुष है । भूति चाहनेवाले पुरुष को चा 
र EE र jd र समय आ पड़ने पर भध्यमों की भी सेवा 
कर ले, किन्तु अधम पुरुषों की कभी भी सेवा-संग न कर । मनुष्य दुष्ट पुरुषों के 
वल से उद्योग, प्रज्ञा, पुरुषार्थ द्वारा भले ही धन प्राप्त कर ले, किन्तु उससे सम्मान 
एवं महाकुलों का सदाचार कदापि नहीं पा सकता । 
धृतराष्ट्र ने पूछा कि बिदुर, धर्म और अर्थ के अनुष्ठान में परायण, बहुश्रत 
देवता लोग भी जिस महाकुल में उत्पन्न होने की इच्छा करते हैं, वे महाकुल कौन- 
कोन-से होते हैं : | 
महाकुखेभ्यः इपृहयन्ति देवा धर्माथनित्याश्च यहुश्चुताञ्च । 
पृच्छामि त्वां विदुर प्रदनमेतं भवन्ति वे कानि महाङुळानि ॥ २३ ॥ 


श्री विदुर जी ने विस्तार से महाकुल एवं कुलीनों के लक्षण वताये हैं । वे 
कहते हैं : जिनका सदाचार शिथिल नहीं होता, जो अपने दोषों से माता-पिता को 
कष्ट नहीं देते, जो प्रसन्न-चित्त होकर धर्म का आचरण करते हैं, जिनमें तप, इन्द्रिय- 
संयम, वेदों का स्वाध्याय, पवित्र विवाह, सदा अन्नदान और सदाचार ये सात गुण 
सदेव रहते हैं, वे ही 'महाकुल' कहलाते हैं : 
तपो दभो ब्रह्मदित्तं वितालः पुण्या विवाह सततान्नदानम्‌ । 
ते सप्त गुणा वल्लन्ति सस्थग्चुत्तास्तानि महाकुलानि ॥ २३ ॥ 
जिनके सदाचार एवं योनि ( माता-पिता ) व्यथित न हों, जो असत्य का 
परित्याग कर अपने कुछ को विशेष कीति चाहें, ऐसे लोगों का कुल 'महाकुल' कह- 
छाता है। अनिज्या ( यज्ञादि न करने ), निन्दित ब्रिद रह, वेदों का परित्याग एवं 
बम का अतिक्रमण करने से महाकुल भी अकुल अर्थात्‌ अधम-कुल हो जाते हैं : 
अनिज्यया कुविवाहैवंद्स्योस्सादनेन् ख । 
उछाच्यङुळतां यान्ति घर्मस्यातिक्रमेण च ॥ २५ ॥ 
देवताओं के धन का नाश तथा परद्र थां 
अतिक्रमण करने से कुल अकुल हो जाते हैं : ह र तथा शाह्मण का 
देवदन्यविनारोन ब्रह्म 
स्नो स्वहरणेन च । 
उल्ान्यकुछतां यान्ति ब्राह्मणातिक्रमेण ख ॥ २६॥ 
'श्राह्मणो के अनादर और निन 


` सेर भङहोजातेहुँ; "पपा किषीकी घरोहर हरण कर लेने 
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प्राह्मणानां परिभ्रवात्‌ परीदादात्य भारत । 
कुलान्यकुलतां यान्ति न्यासापहरणेत्र च ॥ २७॥ 


गायों, पुरुषों तथा धन से सम्पन्न होने पर भी जो सदाच [रहीन हैं, वे अच्छे 
कुलों की गणना में नहीं जाते । अल्प धनवाले भी जो सदाचार-सम्पन्न हैं, वे 
सत्कुल माने जाते हैं और महान्‌ यश प्राप्त करते हैं : 
कुळानि समुपेतान गोभिः पुरुषतोऽर्थतः । 
कुलसंख्यां न गर्च्छान्त यांनि दीनानि वृत्ततः ॥ २८ ॥ 
दृत्ततस्त्वविीनाचि फछुळान्यर्पघनान्यपि। 
कुल खंख्यां च गच्छन्ति कर्षन्ति च महद्यशः ॥ २९॥ 


संसार में वलपूर्वंक सदाचार की रक्षा करनी चाहिए; वित्त तो आता-जाता 
रहता है । धन क्षीण होने पर भी सदाचारी मनुष्य क्षीण नहीं माना जाता । पर 
जो सदाचार से भ्रष्ट है, उसे क्षीण ही समझना चाहिए : | 


वत्तं यत्नेन संरक्षेद्‌ चत्तमेति च याति च। 
अझ्षीणो चित्ततः क्षीणो वृत्ततस्तु हतो हतः॥ ३०॥ 


जो वृत्त से हीन हो गंये, वे विद्या, पशुओं, घोड़ों तथा हरी-भरी खेती से 
उन्नत होने पर भी उन्नति नहीं कर पाते : 


गोमि। पशुभिरदवेश्च कृष्णा च सुससद्धया। 
कुलानि न प्ररोइन्ति यानि होनानि चृत्ततः॥ ३१॥ 


भले पुरुष यही कामना क्रिया करते हैं कि हमारे कुछ में कोई वरभाव 
करनेवाला, दूसरों का धन हरण करनेवाला राजा अथवा मंत्री न हो; मित्र- 
द्रोही, कपटी तथा असत्यवादी न हो; माता-पिता, देवता तथा अतिथियों को भोजन 
कराने से पहले भोजन करनेवाला न हो । हम लोगों में से जो ब्राह्मणों की हृत्या 
करे, ब्राह्मणों से द्वेष करे, पितरों को पिण्डदान एवं तपण न करे, वह हमारी सभा 
में प्रवेश न क्रे: PR, 
णान इन्याद यश्च नो प्राह्मणान्‌ द्विषेत्‌ 
ब य ` समिति म यच नो निर्वपेत्‌ पित॒न॥ ३२॥ 
तृणका आसन, भूमि, जळ और मीठी वाणो-सज्जनों के घरों में इन चार 
वस्तुओं की कभी कमी नहीं रहती : 
तृणानि भूमिरुदकं वाक्‌ चतुर्थी च सूडुता। 
सतामेतानि गेहेछु नोच्छिद्यन्ते कदाचन ॥ रेड ॥ 
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मनुस्मृति ( ३. १०१ ) में थोड़े अन्तर से यही ब्लोक ह 


तृणानि भूमिरुदकं वाक्‌ चतुर्थी च सुजता । 
एतान्यपि सतां गेहे नोच्छिद्यन्ते कदाचन ॥। 


उक्त चारों वस्तुएँ धर्मात्मा पुरुषों के यहाँ वड़े सत्कार से उपस्थित की 
जाती हैं । रथ छोटा-सा होने पर भी भार ढोने में समर्थ होता है, जव कि अन्य 
काष्ठ वड़े होने पर भी वेसा नहीं कर पाते। इधी तरह महाकुलीन पुरुष ही धर्म 
का भार वहन कर सकते हैं, अन्य नहीं। जिसके कोप से भयभीत होना पड़े तथा 
शंकित होकर जिसकी सेवा करनी पड, वह मित्र नहीं । मित्र वही है, जिसमें पिता 
के समान विश्वास किया जा सके । अन्य सभी साथी हैं, मित्र नहीं : 


न तम्मित्रं यस्य कोपाद्‌ बिभेति यज्वा मित्रं शङ्कितिबोपययंम्‌ । 
यस्मिन्‌ मित्रे पितरीवाऽऽश्वलीत तद्वे मित्रं सङ्गतानीतराणि ॥ ३७॥ 


पहले से कोई सम्वन्ध न होने पर भी जो मित्रता का वर्ताव करे, वही बंधु, 
बही मित्र, वही सहारा और वही आश्रय है : 


यः कश्चिद्प्यसस्बद्धो प्रित्रभाये्न यतंते । 
ख एव बन्धुस्तन्मित्रं सा गतिस्तत्परायणम्‌ ॥ ३८ ॥ 


जो चः्चलचित्त है तथा वद्धों की सेवा नहीं करता त- 
लिए मित्र-संग्रह स्थायी नहीं होता : रे ¦ उस अनिश्चित-मति के 


चलचित्तस्य वे पुंसो वृद्धान ; 
चुपसेवतः। 
पारिप्छवमतेनित्यमधुवो मित्रसङ्ग्रहः ॥ ३९ ॥ 


जसे सुखे सरोवर पर हुं मंडरा कर र | 
a ङ ह जाते हैं, प्रवेश नहीं करते; बे 
ल 7 व इन्द्रियाराम पुरुषों को अर्थ त्याग देते हैं । ee 
दा हा ए निमित्त ही भन्न होनेवाले, असाधु पुरुषों का मन चञ्चल मेघ 
्‌ ता हैं । जो मित्रों दवारा सत्कृत होकर तथा उनकी सहायता से क्ृत- 


द क i इतच्नो के मरने पर मांसभोजी जन्तु भी 
*रना चाहिए । विना विशिष्ट योजन उपा PE ie तात 
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मनुष्य को बार-बार मरना, जन्म लेना, क्षीण-वृद्ध होना और आ 
दूसरों से मांगना पड़ता है। दुसरे भी उससे मांगते हैं। बह बार-बार दूसरों के 
लिए शोक करता है, तो लोग भी उसके लिए शोक करते हैं । सुख-दुःख, उत्पत्तिः 
विनाश, हानि-लाभ, जीवन-मरण क्रमशः सभीको प्राप्त होते रहते हैं । अतः धीर 
पुरुष को कभी हर्ष और शोक नहीं करना चाहिए । इ; 

विद्या, तप, इन्द्रियनिग्रह ओर लोभ-त्याग के बिना कभी शान्ति नहीं 
मिलती। मनुष्य बुद्धि से ही भय दूर करता और तपस्या से ही महत्पद प्राप्त करता 
है। गुरुशुश्रूषा से ज्ञान एवं योग से शान्ति प्राप्त करता है। मोक्ष चाहनेवाले 
लोग दान पुण्य, वेद-यज्ञादि का आश्रय न लेकर राग-द्रेषरहित हो सुख से विच: 
रतै हैं। जिनमें आपसी फूट होती है, उन्हें अच्छे बिछौने से युक्त पलंग पर भी नींद 
नहीं आती । स्त्रियों के पास रहकर तथा सुत-मागधों द्वारा स्तुति. सुनकर भी वे 
प्रसन्न नहीं होते । ऐसे लोग न धर्म का आचरण कर सकते हैं, न सुख ही पाते हैं । 
उन्हें न गौरव मिलता है और न शान्ति की बात ही सुहाती है : जठ 

न चे सिक्ता जाहु चरन्ति घमं न वै सुखं प्राप्नुवन्तीह भिन्नाः। . ˆ 

न चे सिन्ञा गौरवं प्राप्छुवन्ति न वे भिन्नाः प्रशमं रोचयन्ति ५६॥ 

उन्हें कही हुई हित की वात भी नहीं सुहाती । उनके योंग-क्षेम की सिद्धि 

भी नहीं होती । फूटवाले लोगों के लिए सिवा विनाश के दूसरी कोई गति नहीं 

न चे तेषां स्वदते पथ्यसुक्तं योषक्षेमं कल्पते नेव तेषाम । :; 

भिन्नानां ये मञुजेन्द्र परायणं न विद्यते किञ्चिद्न्यद्‌ विनाशात्‌ ॥ ५७॥ 

जेसे गायों में दुग्धादि, ब्राह्मणों में तप और स्त्रियों में चाच्चल्य सम्भाव्य 
होता है, वेसे ही अपने जाति-वान्घवों से भय भी सम्भव है। नित्य सींचकर 
वढ़ायी वहुत-सी पतली-पतली शाखाएँ बहुत होने के कारण वर्षों तक पवन के 
अनेक झोंके सहती रहती हैं; इधी प्रकार दुबंछ भी सामुहिक शक्ति से बलवान्‌ 
होकर प्रबल विरोधी का मुकाविला कर लेते हैं : 

| तन्तवोऽप्यायिता नित्यं तनवो बडुळाः समः । 
बहुन्‌ बहुत्वादायासान्‌ खहन्तीत्युपमा सताम्‌ ॥ ५९ ॥ 

जलती हुई लकड़ियाँ अलग-अलग होकर धुआँ फेंकती हैं, लेकिन एक 

साथ होने पर प्रज्वलित हो उठती हैं। इसी प्रकार जाति-बन्धु भी फूट होने पञ 


दुःख उठाते हैं, जब कि एक होने पर तेजस्वी होते हैं : | 


धूमायन्ते व्यपेतानि ज्वलन्ति सहितानि च। ४5 
घृतराष्ट्रोल्मुकानीव. शातयो भरतषभ ॥ ६०॥. ` : 
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जो ब्राह्मणों, स्त्रियों, जातिवालों तथा गायों पर शोय दिखाते हैं, वे डण्ठक 

रे पके फल के समान गिर पड़ते हैं। महात्‌, दृढ़मूल, ववान तथा सुप्रतिष्ठित 
होने पर भी कोई वृक्ष यदि अकेला हो तो एक ही क्षण में आँधी द्वारा शाखाओं: 
सहित धराशायी किया जा सकता हैं । इसी प्रकार म भी एक मनुष्य को 
शत्रु लोग एकाकी वृक्ष की तरह शक्ति के अन्दर समझते हैं। किन्तु बहुत-से कमजोर 
झी वक्ष एक साथ समूह के रूप में खड़े रहें तो एक दूसरे के सहारे वे वड़ी-से-वड़ी 
भ्राँधियों को भी सह लेते हैँ: | 

महानप्येकजो वूशो बलवान छुप्रतिष्ठितः | 

प्रसहा एव चातेन सस्कन्धो मर्दितुं क्षणात्‌ ॥ ६२ ॥ 

अथ ये संहता वृक्षा सङ्घशः सुप्रतिष्ठिताः । 

ते हि शीघ्रतमान वातान्‌ सहन्तेऽन्योन्यसंश्रयात्‌ ॥ ६३॥ 


९० 


परस्पर मेल से, एक दूसरे के सहारे से जाति-बान्धव समाज में सवेत्र 
बसे ही वृद्धि को प्राप्त होते हूं, जसे सरोवर में कमल । ब्राह्मण, गाय, जातिवाले 
लोग, बालक एवं स्त्रियाँ तथा अन्नदाता एवं शरणागत ये अवध्य हैं । मनुष्य में 
घनवत्ता एवं नीरोगता को छोड़ दूसरा कोई बड़ा गुण नहीं, क्योंकि रोगी में कितने 
ही गुण क्यों न हों, वह मुर्दे के समान है । विदुरजी कहते हैं कि महाराज, जो क्रोध 
बिना रोग से उत्पन्न, कड़वा, सिर-में दर्द पेदा करनेवाला पाप से सम्बद्ध, कठोर, 


तीखा तथा गर्म है और जिसे सज्जन पी जाते हैं, पर दुर्जेन पी नहीं पाते, आप 
उसे पीकर शान्त हो जाइये : 


अव्याधिजं कटुकं शीर्षरोगि 
पापानुबन्धं परुषं तीक्णसुष्णम्‌। 
सतां पयं यन्न पिबन्त्यसन्तो 
मन्यु महाराज पिब प्रशाम्य॥ ६७ ॥ 

डेढ़ रोग से पीडित व्यक्ति पुत्र पशु आदि का आदर नहीं \ 
त हीं ःल्‍ हीं करते । विषय 
र ग 39 तत्त्व न मिलता। वे सदा दुःखी रहते हैं। धनसम्वन्धी भोग 
विरुद्ध हो 3303 वै अनुभव नहीं करते । वह बळ नहीं, जिसका स्वभाव मृदुता से 
नित लक्ष्मी उसका शीघ्र ही सेवन करना चाहिए । क्रूरता से उपा- 
तक स्थिर रहती है हे द । यदि वह मृदुमागे से वढ़ायी जाती है तो पुन्र-पौत्रो 


* महाभार फ ७ ~ मे 
कि संसार में प उद्योग-पवं के ३७वें अध्याय में धृतराष्ट्र से विदुरजी कहते हैं 


मे सत्नह प्रकार के उच्चे आकाश पर मुककों से प्रहार करते हैं, वर्षाकालीन 
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न झुकनेवाले इन्द्रधनुष को झुकाने की चेष्टा करते और सूये की किरणों को 
पकड़ने का उद्यम करते हैं । अर्थात्‌ उनके सभी प्रयत्न निष्फळ होते हैं वे १७. 
प्रकार के पुरुष निम्नलिखित हैं : १. जो अशिष्य पर शासन करता है, २. जो मर्यादा 
का उल्छङ घन करके सन्तुष्ट होता है, ३. जो शत्रुओं की सेवा करता है ४. जो 
अरक्षणीय स्त्रियों की रक्षा का प्रयत्न कर कल्याणभागी होना चाहता है, ५. जो 
अयाच्य याचना करता है, ६. जो आत्मप्रशंसा करता है, ७. जो कुलीन होकर 
अकाय-कर्म करता है, ८. जो दुबंछ होकर बलवान्‌ से वैर करता है, ९. जो 
अश्रद्धालुओं को उपदेश देता है, १० जो निषिद्ध या अकाम्य की कामना करता 
है, ११. जो इवसुर होकर वधू से परिहास करता है, १२. जो वघू के साथ 
निर्भयता से रहकर भी समाज में मान चाहता है, १३. जो परक्षेत्र में अपना बीज 
बोता है, १४. जो मर्यादा के बाहर स्त्री-निन्दा करता है, १५. जो किसीसे कोई 
वस्तु लेकर भी “स्मरण नहीं' कहकर टाल देता है, १६. जो माँगने पर दान देकर 
आत्मर्‍लाघा करता है, १७. जो झूठ को सच सिद्ध करने का प्रयत्न करता है । 
पाश हाथ में लिये यमदूत ऐसे पुरुषों को नरक में ले जाते हैं । 
जो जिसके साथ जसा बर्ताव करे, उसके साथ वेसा ही वर्ताव करना चाहिए, 
यह नीति-धमं है । कपट का आचरण करनेवाले से कपटपुणं बर्ताव और अच्छा 
बर्ताव करनेवालों के साथ साधुभाव से ही बर्ताव करना चाहिए : 


यह्मिन यथा वतते यो भजुष्यस्तरिप्रश्वथा चर्वितव्यं लर घमः । 
मायाचारो आयया वर्तितव्यः साध्वाचारः साधुना प्रत्युपेयः ॥७॥' 


यद्यपि पुरुष शतायु होता है; तथापि अतिमान, अतिवाद, त्याग का 
अभाव तथा उदरम्भरिता एवं मित्रद्रोहरूप तीक्षण तलवारें उसकी आयु को छिन्न 
विच्छिन्न करती रहती हैं । विश्‍वस्त पुरुष की स्त्री के साथ गमन करनेवाला, 
गुरुतल्पगामी, वृषलीपति ब्राह्मण तथा मद्यपान करनेवाला, ब्राह्मण पर आदेश 
चलानेवाला, ब्राह्मण की जीविका नष्ट करनेवाला, सेवा के लिए ब्राह्मणों को 
इधर-उबर भेजनेवाला, शरणागतकी हिसा करनेवाला ये सभी ब्रह्मघ्न के तुल्यः 
हैं । बड़ों की आज्ञा माननेवाला, नीतिज्ञ, दाता, यज्ञशेष-भो क्ता, अहिसक, अनर्थे- 
कारो कार्यों से दूर रहनेवाला, कृतज्ञ, सत्यवादी और मृदुस्वभाव मनुष्य स्वगे- 
गामी होता है । प्रियवादी पुरुष सुलभ होते हैं, लेकिन अप्रिय, किन्तु तथ्य के वक्ता 
और श्रोता दोनों ही दुलभ हैं : [ 


सुळमाः पुरुषा राजन्‌ सततं प्रियचाद्निः। | 
अप्रियस्य तु पथ्यस्य वक्त ओता च दुलभः ॥ १५ ॥ 


१. यहाँसे यथाक्रम श्लोक महाभारत, उद्योगपवं ३७वें अध्याय के हैं । .. . 5 कके 
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जो शुद्ध धर्म का आश्रय लेकर, प्रिय-अप्रिय का विचार त्याग अप्रिय भी 
हिंत की बात कहता है, वही मुख्य सहायक होती है । कुल की रक्षा के लिए एक 
मनुष्य को, ग्राम की रक्षा के लिए कुल को, देश की रक्षा के लिए ग्राम को और 
आत्मा की रक्षा ( आत्मकल्याण ) के छिए सारी पृथ्वी को भी त्याग देना चाहिए : 


त्यजेदेकं कुळस्याथ प्रामाथ च ङुलं त्यजेत्‌ । 
ग्रामं जनपद्स्याथ आत्माथं पृथिवीं त्यजेत्‌ ॥ १७॥ 


' ` आपत्ति के लिए धन की रक्षा करें, धन द्वारा भी दारा की रक्षा करे तथा 
स्त्रो और धन दोनों के द्वारा अपनी रक्षा करं; क्योंकि आत्मा अङ्गी है, अन्य सब 
उसके अङ्ग हैं : 
` आपदं घनं रक्षेद्‌ दारान्‌ रक्षेद्‌ घनेरपि । 
आत्मानं खततं रक्षेद्‌ दारैरपि धन्ेरणि॥ १७॥ 


'  जोसवंदा हित में लगे भृत्यों पर क्रोध नहीं करता, भृत्य भी उस स्वामी 
में विश्वस्त होते हैं और कभी भी उसका त्याग नहीं करते । कर्तव्यों एवं आय- 
व्यय का सम्यक्‌ निश्चय करके योग्य सहायकों का संग्रह करना उचित है; क्योंकि 
कोई भी बड़ा काम बिना सहायकों के ठीक नहीं हो पाता । स्वामी का अभिप्राय 
जानकर: जो निरालस्य होकर सव काम करता है तथा जो स्वामिभक्त होकर 
उसके हित को वाते करता है, अपनो आत्मा ही समझकर सदैव उस पर कृपा 
करनी चाहिए । 


' जोस्वामीके आदेशका आदर नहीं करता, किसी काम में लगाये जाने 
पर उससे इनकार करता है, घमण्डो बनकर प्रतिकूल बोलता है, उस भृत्य का 
र रयागः कर देना चाहिए । अहंकार-रहित, क्लीबता ( कायरता )-शुन्य, 
कोघसूत्री, दयालु, शुद्धहृदय, दूसरों के बहकावे में न आनेवाला, नीरोग और उदार 
वृचनवाला व्यक्ति राजदूत के योग्य होता है : 


र ` सस्तब्घमक्छीवमदीर्घसूत्रं सानुक्रोशं इळक्षणमदवार्यमन्यैः । 
'अरोगजातीय-सुदारवाक्यं दूतं वद्न्त्यष्ठणुणोपपन्नम्‌ ॥ २७ ॥ 


सावधान मनुष्य को चाहिए कि वह विश्वास कर असम मे र्‌ 
न जाय। रात्रि में छिपकर चौराहे पर खड़ा न हो । राजा को बाग की 
कामना न करे । बहुतों क साथ संत्रणा करते हुए राजा की बात का खण्डन न 
2 । साथ हो यह भी न कहे कि "मैं तुम्हारो बात पर विश्वास नहीं करता ।' 
बल्कि युक्तिसंगत बहाना बनाकर वहाँसे हट जाय. । अधिक दयाल राजा, व्यभि- 
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चारिणी स्त्री, राजकमंचारी, पुत्र, भाई, छोटे वच्चोंवाली विधवा स्‍त्री, अधिकार- 
च्युत सनिक, इन सवके साथ लेन-देन का व्यवहार नहीं करना चाहिए । 


अज्ञा, कुलीनता, शास्त्रज्ञान, दम, पराक्रम, मितभाषिता, यथाशक्ति दान, 
और कृतज्ञता ये गुण प्रभाव वढाते हैं । फिर भी राज-सम्मान इन सबसे ऊंचा है। 
स्नानशील प्राणी को रूप, स्वर, वणं, बुद्धि, प्रकृष्ट शुद्धि, सुन्दर वर्ण, कोमलता, 
पवित्रता, शोभा, सुकुमारता और प्रवर नारियाँ ये सव वरण करते हैं । 


_मितभोजी मनुष्य. को आरोग्य, आयु, वल, सुख और उत्तम सन्तान प्राप्त 
होती है । अकर्मण्य, वहुभोजी, सर्वंभूतों से वर करनेवाले, अधिक मायावी, करर, 
निन्दित वेष धारण करनेवाले मनुष्य को अपने घर में नहीं रखना चाहिए । ' 


बहुत दुःखी होने पर भी कृपण, गाली वकनेवाले, अशास्तरज्ञ, जंगलों में रहने- 
वाले, धूतं, नीच-सेवी, निष्ठुर, वेर वाँधनेवाले, कृतघ्न आदि से कभी सहायता 
नहीं माँगनी चाहिए : 

कद्यमाक्रोशकमशुत॑ च वनौकसं धूर्तममान्यमानिनम्‌ । 

निष्ट्रूरिणं कृतवैरं ऊतषनमेतान्‌ ञ्रशातोंऽपि न जातु याचेत्‌ ॥ ३६ ॥ 


क्लेशप्रद कर्म रत, अत्यन्त प्रमादी, नित्य मिथ्याभाषी, अस्थिरमति, स्नेहहीन, 
अपने को वहुत चतुर माननेवाले लोगों का कभी सेवन न करना चाहिए । घन- 
प्राप्ति सहायक-सापेक्ष हुआ करती है और सहायक भी धन-सापेक्ष होते हैं, परस्पर 
सहयोग के विना इनकी सिद्धि नहीं होती । 


पुत्रों को उत्पन्न कर और उन्हें अनुण बनाकर, उनकी जीविका का प्रवन्ध 
कर तथा कुमारियों का योग्य वर्षों से विवाह कर देने के पश्चात्‌ ही अरण्यवासी 
होकर मुनिवृत्ति धारण करनी चाहिए । जो स्ंभुतों का हितकारक तथा अपने 
लिए भी सुखद हो, ऐसे कमं का ईशवरापंण-बुद्धि से अनुष्ठान करना चाहिए । वही 
सवंसिद्धियों का मूळ है : 
हितं यत्लरवंभूतानामात्मनशच सुल्वावददम्‌। 
तत्कुर्यादीश्वरो ह्येतन्मूलं सर्वाथसिद्ये ॥ ४०॥ 


जिसमें बढ़ने को शक्ति, प्रभाव, तेज, पराक्रम, उत्तम सत्त्व, उत्थान, दृढ 
निश्चय ये गुण होते हैं, उसे जीविका के अभाव का भय केसे हो सकता है ? 

विदुर ने धृतराष्ट्र से कहा कि राजन्‌, पाण्डवों के साथ वर-विग्रह बढ़ने से 
इन्द्रादि देवताओं को भी कष्ट उठाना पड़ गा। इसके अतिरिक्त पुत्रों से वर, उद्वेग- 
. पूर्ण जीवन, यज्ञ का नाश तथा शत्रुओं को आनन्द होगा। तुमारे पुत्र दुर्योधन 
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आदि वन वी तरह हैं तो पाण्डव हैं वहाँ रहनेवाले व्याघ्र। आप व्याश्रोंसहित 
वन का विनाश न करें । वन के विना व्याघ्र और व्याघ्रों के विना वन की रक्षा 


नहीं हो सकती । 

पापचित्तवाले लोग दूसरों के कल्याणमय गुणों को वेसे ही जानना नहीं 
चाहते जेसे कि अवगुणों को जानना चाहते हैं। अर्थ को चाहनेवाळे को धमं का 
ही आचरण करना चाहिए। जसे स्वर्ग से अमृत अलग नहीं होता, वसे ही धर्म से 
मर्थं दुर नहीं हो सकता । जिसका मन पाप से विरक्त होकर कल्याण से सन्निविष्ट 
है, उसने संसार की प्रकृति, विक्रति सबको जान लिया । धर्म, अर्थ, काम का 
यथाथोग्य सेवन करनेवाला पुरुष इहलोक तथा परलोक में भी सुखी रहता है । 


जो क्रोध एवं हर्षे के वेग को नियन्त्रित रखता है, वह किसी आपत्ति में भी 
मोह को नहीं प्राप्त होता । वही राज्यश्री का भाजन होता है । 


संसार में बाहुबळ तो कनिष्ठ बळ है, उत्तम मन्त्री का लाभ दूसरा बल है, 
धनलाभ तीसरा बल है और पितृ-पितामहादिप्राप्त सहज 'आभिजात्य' ( उत्तम 
कुल में जन्म ) चोथा बल है | ये सब बल जिसके द्वारा संग॒हीत होते हैं, वह सबसे 
वड़ा बल प्रज्ञा-बल है : | 
येन त्वेतानि सर्वाणि संगृहीतानि भारत। 
यद्बलानां बढ श्रेष्ठ तत्प्रश|बलमुच्यते ॥ ५५ ॥ 
जो महान्‌ अपकार कर सके तथा बुद्धिमान हो, उससे वेरकर कभी यह 
भ ह हा कि 'मैं उससे बहुत दुर हूँ ।' क्योंकि बुद्धिमान 
ही लम्बी होती हैं। अपकृत हो ीर्घवाहओं से दरस्थ 
अपकर्ता को भी दण्ड दे सकता है. अत होकर वह उत्त दीघंवाहुओं से दूरस्थ 
मद्दते ` योऽपकाराय नरस्य प्रभवेन्नरः । 
र तेन वैरं समासज्य दूरस्थोऽस्मीति नाश्वसेत्‌ ॥ ५६ ॥ 
यों, राजाओं, साँपों, स्वाध्यायो अधी त-वेदा दिशास्त्रों 
प्रमुओं तथा या » अधोत- दिशास्त्रों, सामथ्यंप्रयुक्त 
ता हे ग्ड के विषय में कोई भी प्राज्ञ विश्वास नहीं करता । 'मानस' 


“शास्र जुचिन्तित पुनि पुनि चिन्तिय ? 
5 - युवती शास्त्र बस नाही | 
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करता है, न कोई तन्त्र; न कोई मांगलिक कार्यं और न आथर्वणिक प्रयोग या 
सुसिद्ध जड़ी-बूटी ही काम करती है । सर्प, अग्नि, सिह तथा अपने कुल में उत्पन्न 
व्यक्ति का अनादर नहीं करना चाहिए; क्योंकि ये सब अपमानित होकर अत्यन्त 
तेजस्वी हो जाते हैं । 


लोक में अग्नि महान्‌ तेज है, पर वह्‌ काष्ठ में गूढ़ रहता है। जबतक दूसरे 
लोग उसे उद्दीप्त न करें, तवतक वह काष्ठ को नहीं जलाता । किन्तु वही जब मन्थन 
द्वारा काष्ठ से उद्दीप्त कर दिया जाता है, तो उस काष्ठ को, जंगल को तथा 
अन्य सभीको शीक्रातिशीघ्र दग्ध कर डालता है । इसी तरह अपने कुल में उत्पन्न, 
पावकलुल्य तेजवाले पाण्डव क्षमावान्‌ तथा निराकार अग्नि की तरह सुप्तरूप में 
स्थित हैं । 
जब कोई माननीय वृद्ध पुरुष निकट आता है, तो उस समय युवक के 
भ्राण ऊपर को उठने छगते हैं। जव वह वृद्ध के स्वागत में खड़ा होता और प्रणाम 
करता है, तव उसके प्राणों को पुनः स्वाभाविक स्थिति प्राप्त हो जाती है : 


ऊध्वं प्राणा ह्युत्क्रामन्ति यूनः स्थविर आयति । 
्रत्युत्थानाभिवादाभ्यां पुनश्तान्‌ प्रतिपद्यते ॥ १ । १ 


अतः साधु अभ्यागत को पीठ ( आसन ) देकर जल लाकर उससे उसका पाद- 
भ्रक्षालन करना चाहिए । फिर कुशलवृत्त पूछकर तथा आत्मस्थिति बताकर 


आवश्यकतानुसार उसे भोजन भी कराना चाहिए । 
जिसके घर पर वेदविद्‌ ब्राह्मण दाता के लोभ, भय या कुपणता से मधुपक 


ओर गाय नहीं स्वीकार करता, उसका जीवन व्यर्थे है । चिकित्सक ( चीर-फाड़ 
करनेवाला ), ब्रह्मचयं-भ्रष्ट, चोर, क्रूर, मद्यप, भ्रूणहा, सेनाजीवी, वेदविक्रेता 


अत्यन्त प्रिय होने पर भी ये अतिथि मधुपर्काह नहीं हैं । 
नमक, पक्वान्न, दही, दूध, मधु, तेल, घृत, तिल, मांस, फल, भूल, शाक, 
लाल कपड़ा, सर्वंप्रकार के गन्ध, गुड़ इन वस्तुओं का विक्रय निषिद्ध है । 
क्रोषशून्य, पत्थर और सुवणं को समान समझनेवाला, शोकहीन, सन्धिः 
- त्रिग्रहरहित, निन्दा-प्रशांसावजित, प्रिय-अप्रिय का त्याग करनेवाला उदासीन भिक्षु 
प्रशंसनीय है । नीवार ( विना बोये तालावों में उत्पन्न घान ), कन्द-मूल ओर 
इंगुदी-फल खाकर नित्य निर्वाह करनेवाला, मन को वश में करके अग्निहोत्र कर्म 
करनेवाला, अतिथि की सेवा में सदेव सावधान, पुण्यात्मा, तपस्वी वानप्रस्थ 
प्रशस्त है । 
१. यहांसे यथाक्रम श्लोक महाभारत, उद्योगपर्व के ३८वें अध्याय के हैं । 
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अविइवस्त में विश्वांस नहीं करना चाहिए तथा विश्वस्त में भी अधिक 
विश्वास नहीं करना चाहिए। विश्वास से उत्पन्न भय सूळ का भी उच्छेद कर देता है: 


न विश्वसेद्विश्वस्ते विश्वस्ते नातिविश्वसेत्‌। 
विध्यालादू अयसुत्पन्न॑ मूलान्यपि निङन्तति ॥ ९॥ 


मनुष्य को चाहिए कि वह ईष्यारहित, स्त्रियों का रक्षक, बाँटकर खाने- 
वाला, प्रियंवद, स्निग्ध, स्त्रियों से मधुर बोलनेवाला हो ; किन्तु कभो उनके वश 
में न हो । स्त्रियाँ महाभाग्य हैं, घर की लक्ष्मी हैं । वे पवित्र, आदरयोग्य और घर 
की शोभा हैं। उनकी विशेष रूप से रक्षा होनी चाहिए : 


पूज़नीया मद्दाभागाः पुण्याइच गुददी्तयः । 
स्त्रियः श्रियो गृदृस्यो्तास्तस्माद्रक्षया विशेषतः ॥ ११ ॥ 


पिता के जिम्मे अन्तःपुर की रक्षा का भार दे। माता के जिम्मे रसोई का 
काम दें। गौ की सेवा के लिए अपने तुल्य व्यक्ति को लगायें तथा पुत्रों द्वारा 
ब्राह्मणों की सेवा करायें । जल से अग्नि, ब्रह्म से क्षत्र ओर पत्थर से लोहा उत्पन्न 
होता है। इनका तेज संत्र भविष्णु है, परन्तु अपने उत्पत्ति-स्थान में प्रयुक्त होने 
पर क्षीण हो जाता है । 


जिस राजाका मन्त्र गुप्त रहता है, वह सर्वेदृष्टि और चिरणऐश्र्य भागी 
होता है । धर्म, अथं ओर कामसम्बन्धी बातें करने से पहले न बतायें, करके ही 
दिखाये। ऐसा होने पर ही मन्त्रणा की सुरक्षा रहती है। जो सुहृद्‌ न हो, उसे 
मन्त्र का ज्ञान कभी न होना चा हए। सुहृदय होने पर भी पण्डित तथा नीति- 
मात्‌ न हो ओर पण्डित होने पर भी अजितेन्द्रिय हो तो उसे भी मन्त्रणा का ज्ञान 
न होने देना चाहिए । विना पूर्ण परीक्षण के मन्त्री नहीं बनाना चाहिए; क्योंकि 
अ. पापि सव क अधीन रहते हैं । : जिसके घर्म, अर्थ काम- 
पम्वर ये पृण : क 
शासक को निःसन्देह सिद्धि मिलती है br 


उत्तम कर्मों का अनुष्ठान सुख देता, है और उनके न करने पर पर्चात्ताप 
ही य र क राह्मण श्राद्वयोग्य नहीं होता, वेसे ही सन्धि-बिग्रहादि 
आाङ्गुण्य काला मणा सुनने योग्य नहीं । जिसका क्रोत्र और हष अमोघ 
6 व कामों को देखता है, जिसे अपने खजाने का स्वयं ज्ञान और 
I ही उसे पर्याप्त घन देती है । 
[जा SR 
से सनुष्ट रहे । ह नह अपने “राजा' नाम से, राजोचित छत्रधारण मात्र 
® परयप्त धन दे, सव कुछ अकेला ही न हरण करे । 
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ब्राह्मण को ब्राह्मण जानता है, स्त्री को पति जानता है, अमात्य को राजा तथा 
राजा को राजा ही जानता है। वश में आये, योग्य शत्रुओं को कभी न छोड़ना 
चाहिए । यदि वल अधिक न हो तो नम्र होकर उसके पास समय विताना चाहिए । 
वल होने पर उसे मार ही डालना चाहिए; क्योंकि अहतझत्र॒ शेष रहने पर शीघ्र 
ही भय उपस्थित होता है । 

देवताओं, राजाओं, ब्राह्मणों, वृद्धों, वालों एवं आतुरों के वारे में प्रयत्नः 
पूवंक क्रोध नियंत्रित करना चाहिए । मूर्खो द्वारा सेवित निरर्थक कलह से सदेव 
वचे रहना चाहिए । ऐसा करने पर कीति होती है औरं अनर्थ का सामना नहीं 
करना पड़ता । जिसका प्रसाद और क्रोध दोनों निरर्थक हों, ऐसे राजा को प्रजा 
वसे ही पसन्द नहीं करती, जसे स्त्री नपुंसक पति को । 

बुद्धि धनलाभ के लिए है और मूर्खता दरिद्रता का हेतु है, यह कोई नियम 
नहीं । संसार-चक्र का वृत्तान्त विद्वान्‌ ही जानता है, दूसरे नहीं । मूर्ख पुरुष विद्या- 
वृद्ध, शील एवं अवस्था में वृद्ध, बुद्धि-धन और कुल में वृद्ध और माननीय पुरुषों का 
सदा अपमान करता है । निन्दनीय चरित्रवाले, मूर्ख, निन्दक, अधामिक तथा वाणी 
के दुष्ट और क्रोधी पुरुष पर शीघ्र ही अनर्थो के हमले होते हैं । 

मिथ्या व्यवहार न करना, दान देना, प्रतिज्ञा का उल्लङ्कन न करना और 
सम्यक्‌ रूप से प्रयुक्त हित, प्रिय, मित और प्रीतियुक्त वाणो सव प्राणियों को अपने 
वश कर लेती है । 


किसीको धोखा न देनेवाला, चतुर, कृतज्ञ, बुद्धिमान्‌, कोमल-स्वभाव राजा 
क्षीण-कोश होने पर भी सहायक-परिकर पा लेता है : | 


. अविसंवादको दक्ष! कृतशों मतिमाचज्चः। 
अपि संक्षीणकोशोऽपि लभते परिवारणम्‌ ॥ ३७॥ 
धृति, शम, दम, शौच, करुणा, कोमलवाणी, मित्रों से द्रोह न करना ये 
सात बातें राज्यश्री को उद्दीप्त करनेवाली हैं । 
आश्रितों के लिए घनका ठीक वितरण न करनेवाला, दुष्टात्मा, कृतघ्न, 
निलेज्ज, राजा लोक में सर्वथा त्याज्य है। जो स्वयं सदोष होकर गो निर्दोष 
आत्मीय जनों को कुपित करता है, वह रात्रि में वसे ही सुखपूर्वक नहीं सो पाता, 
'जसे संयुक्त घर में कोई मनुष्य : 
न च राभो सुखं शेते खसप॑ इव चेइमनि। 
यः कोपयति निर्दोष सदोषोऽभ्यन्तर जनम्‌ ॥ ४० ॥ 
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दुष्टों पर दोषारोपण करने से अपने योगक्षेम में वाधा पड़ सकती है, 
उन्हे तवा तरह सदेव प्रसन्न रखना चाहिए। जो धन आदि पदार्थ स्त्रियों, 
प्रमत्तों, पतितों एवं नीच पुरुषों के हाथ में आ जाते हैं, वे सव संशयापच्न ही समझने 
चाहिए । जो मित्रों की बात नहीं सुनता, असत्‌-पुरुषों का सेवन करता है, जिसका 
आचरण वृथा होता है, जो अपनों को ठुकराता ओर दूसरों को अपनाता है, 
पृथ्वी स्वयं उसे त्याग देती है : 
योऽसत्सेवी वृथाचारो न श्रोता छुह॒दां थिरः। 
परान्‌ बुणीते स्वान्‌ द्वेष्टि तं गोस्त्यजति आरत ॥ ( उद्योगपवं ) 


जहाँ स्त्री, जुआरी तथा बालक शासक होते हैं, वहाँके लोग पत्थर की 
नाव पर बेठकर नदी पार करनेवालों के समान विवश होकर विपत्ति के समुद्र में 
डूब जाते है: 
यन्र स्त्री यत्र कितबो चालो यत्राचुशासिता। 
मज्ञन्ति तेऽवशा राजन्‌ नद्यामश्मप्लवा इच ॥ ४३ ॥ 


जो लोग प्रयोजनीय, अत्यावश्यक कामों में ही लगे रहते हैं, अधिक में हाथ 
नहीं डालते, वे ही पण्डित हूँ। विशेषासक्त लोग तो प्रसंग के साथ चळनेवाले 
गतानुगतिक मात्र हैँ । अवसर के विपरीत कहते हुए बृहस्पति भी अपमान के भागी 
होते हैं : 


अप्रातकाळं वचनं बृहस्पतिरपि ब्रुवन्‌ । 
लभते बुद्ध्यवशानमपमानं खच भारत ॥ ५॥* 
कोई दान से, कोई प्रियवचन से तो कोई मन्त्र और औषधवल से प्रिय होता 
हैं । जो वास्तव में प्रिय है, वह सदैव प्रिय ही है। जिससे द्वेष होता है वह न साधु, 
न विद्वान्‌, न मेघावी प्रतीत होता है। प्रिय व्यक्ति के सभी कार्यं शुभ तथा द्वेष्य 
के सभी काये अशुभ ही प्रतीत होते हैं । जो वृद्धि भविष्य में क्षय का कारण बने, 


उसे अधिक महत्व नहीं देना चाहिए । उस क्षय का भी 
जो भविष्य में वृद्धि का कारण हो : वहुत आदर करना चाहिए 


न वृद्धिबंहु मन्तव्या या वृद्धिः क्षयमावद्देत्‌ । 
क्षयोऽपि बहु मन्तव्यो यः चयो वृद्धिमावहेत्‌ ॥ ६॥ 


ह बह क्षय क्षय नहीं, जिससे भविष्य में व द्वि होती 
ह समझना चाहिए, जिससे बहुत-से लाभों का भ हो E 


१- यदसि यथाक्रम महाभारत, उद्चोगपवं ३९ अध्याय के शोक हैं । 
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न कयः स महाराज यः कयो वृद्धिमावहेत्‌ । 
क्षयः ख॒ त्विष्ट मन्तव्यो यं छच्ध्वा बहु नाशयेत्‌ ॥ ७॥ 
कुछ लोग गुण से समृद्ध होते हैं तो कुछ छल से; किन्तु गुणहीन धनी और 
समृद्ध सदव त्याज्य ही हैं । 
धृतराष्ट्र ने कहा : ‘विदुर, तुम जो कुछ कह रहे हो वह परिणाम में हितकर 
है । हे एुम्हारा कहना प्राज्ञ समझ सकते हैं । यह भी ठीक है कि जहाँ धर्म होता है 
वही जय होती है; फिर भी पुत्र दुर्योवन के त्याग का मुझे उत्साह नहीं होता ।' - 
विदुर ने पुनः कहा : “राजन्‌, जो अधिक गुणों से सम्पन्न तथा विनययुक्त 


होता है, वह प्राणियों का थोड़ा-सा भी विनाश होते देख कभी उपेक्षा नहीं कर 
सकता । 


जो परनिन्दा-रत, परदुःखों के उदय के लिए प्रयत्नशील तथा परस्पर 
विरोध कराने, फूट डालने में सन्नद्ध रहते हैं, उनका दर्शन भी दोषयुक्त है। उनके 
सहवास से महान्‌ भय होता है । उनसे घन लेने तथा देने में भी महान्‌ भय होता 
हैं । ऐसे लोग अपवाद तथा क्षय का ही महान्‌ प्रयत्न करते हूँ। थोड़ा-सा भी 
अपराध हो जाने पर वे विनाश के लिए प्रयत्न करते हैं। ऐसे लोगों से दुर रहना 
ही श्रेष्ठ है । 

जो जाति के लिए अनुग्रह करता है, दरिद्र, दीन तथा रोगी पर कृपा करता 
है, वह पुश्र-पशुओं की वृद्धि प्राप्तकर अत्यन्त श्रेय का भागी होता है । 

जो अना कल्याण चाहते हैं, उन्हें अपने जाति-वान्धवों की वृधि का यत्न 
करना चाहिए । निर्गुण भी जातिवालों की रक्षा करनी चाहिए । फिर गुणी 
रोगों और आपको प्रसन्नता चाहनेवालों का तो कहना ही क्या ? जातिवालों के 
साथ भोजन, वार्तालाप तथा प्रेम हो करना चाहिए, कभी विरोध नहीं । सुवृत्त 
जातिवाले तारते हैं, जब क़ि दुव त्त डुवोते हैं : | 

ज्ञातयस्तारयन्तीद् ज्ञातयो मज्ज्जयन्ति हि । 
सुवृत्तास्तारयन्तीह दुत्त मञ्जयन्ति च ॥ १५॥ 

विषेल वाणवाले व्याघ के पास पहुंचनेवाले किसी मृग की तरह जो जाति- 
बन्धु अपने घनी बन्धु के पास पहुंचकर दुःख पाता है, उसके पाप का भागी वह 
धनी बस्धु बन जाता है। 

जिस कर्म की खाट पर शयन के लिए प्रवृत्त होते ही पछताना पड़े, वह 
कमं पहले से हो नहीं करना चाहिए। भागेव शुक्राचार्यं को छोड़कर कोई भी 
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मनुष्य ऐसा नहीं, जिससे अपनय ( नीति का उल्लङ्कन ) नहीं हुआ। अतः जो 
हो गया सो हो गया, शेष कतव्य का विचार बुद्धिमानों पर ही निर्भर होता है : 


न॑ कञ्चिज्ञाएनयते पुमानन्यत्र आगवास्‌। 
शेषसम्म्रतिपत्तिस्तु चुद्धिमत्हवेच तिष्ठति ॥ ३०॥ 


जो धीर पुरुषों के वचनों को परिणाम सोचकर कार्यरूप में परिणत करता 
है, वह चिरकाल तक यश का भागी होता है। सकुशल व्यक्तियों से भी प्राप्त ज्ञान 
व्यर्थे ही हो जाता है, यदि उसे कतव्य में परिणत न किया जाय। जो पाप मय 
फल देनेवाले कर्मों को पहचान कर उनका आरम्भ नहीं करता, वह्‌ बढ़ता है। 
किन्तु जो किये हुए पापकमा का विचार न कर उन्हींका अनुसरण करता है, वह 
दुमंधा अगाध कीचड़ से भरे नरक में गिराया जाता है । 


मादक वस्तु का सेवन, अधिक निद्रा, आवश्यक वस्तुओं की जानकारी न 
होना, अपने मुख, नेत्र आदि का विकार, दुष्ट मन्त्रियों पर विश्वास, अकुशल दूत 
पर भरोसा, ये सब मन्त्रभेद के द्वार हैं। इन द्वारों को वन्दकर जो त्रिवर्ग के 
साधन में लगता है, वह शत्रुओं पर विजय पाता है । वृहस्पतितुल्य भी मनुष्य 
शास्त्रज्ञान ओर वृद्धों की सेवा के बिना धर्म तथा अर्थ को नहीं जान सकता : 


न वै श्रुतमविज्ञाय बृद्धानचुपसेव्य च। 
घर्मा्ो वेदितुं शक्यो चृस्पतिलमेरपि॥ ३९॥ 


समुद्र में गिरी वस्तु के समान न सुननेवाले को कही हुई बात नष्ट 
जाती है। अजितेन्द्रिय का शास्त्रज्ञ न भी राख में डाली ह के समान स 


ही होता है। 


मेधावो पुरुष का कतव्य है कि बुद्धि से परीक्षण और अनुभव से बार 
निश्‍चय कर दूसरों से सुनकर तथा स्वयं देखकर विद्वानों से मित्रता र 
३४5 का नाश करता है, पराक्रम अनर्थ दर करता है। क्षमा कध को नष्ट 
त है ji सदाचार कुलक्षण मिटा देता है। परिच्छद ( भोग्यवस्तु ) जन्मस्थान 
घर्‌, दा, आचार, भोजन तथा वस्त्र द्वारा कुछ को परीक्षा करनी चाहिए 


विरक्त पुरुष भी स्याययुक्त उपस्थि नहीं 
के लिए कहना हो CT काम का प्रतिवाद नहीं करते । फिर काम-रत 


` कुछ का हो, यदि वह मर्यादा ए । भलेही कोई दृष्कुलीन या उत्तम 
तथा सलज्ज हो, तो सैकड़ों ही धि म र करता और वामिक, मृदुस्वभाव 
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दुष्कुळछीनः ङुलीनो वा मर्यादां यो न लङ्घयेत्‌ । 
घमपिक्षी झुदुहीमान ख ङुळीनश्चताद्वरः। ४७ ॥ 
जिनके चित्त से चित्त, गुप्त-रहस्य से गुप्त-रहस्य, बुद्धि से बुद्धि मिलती 
है, उनको मंत्री कभी नष्ट नहीं होती । टृणों से ढके कूप के तुल्य दुर्बुद्धि तथा | 
शास्त्राचार्योपदेशजन्य संस्कारों से असंस्कृत बुद्धिवाले मनुष्य का सर्वथा परित्याग 
करना चाहिए, क्योंकि उसकी मंत्री टिक नहीं पाती । आत्माभिमानी, सूखे, उग्र, 
साहसी और धर्महीनों से कभी मंत्री उचित नहीं है । 
इन्द्रियों को सर्वथा नियन्त्रित रखना मृत्यु से भी कठिन है । उन्हें खुली छ्ट 
देना देवताओं को भी नष्ट कर देता है । 
सबके साथ कोमलता, गुणों में दोष न निकालना, क्षमा, श्रृति, मित्रों का 
अपमान न करना ये सब गुण आयु वढ़ानेवाळे हैं । जो विगड़े हुए काम को दुढ़- 
मति का सहारा लेते हुए सुन्दर नीति से सुधारता है, वह वीरब्रती है । जो आने- 
वाला दुःख रोकने का उपाय जानता है, वतमान में कतेंव्य-परायण और अतीत के 
कार्य-शेष को भी जानता है, वह कभी अर्थ से हीन नहों होता । मनसा, वाचा, 
कर्मणा बार-बार मनुष्य जिस बात का सेवन करता है, वही उस पुरुष को अपनी 
ओर खींच लेता है । अत: वचन, क्म से सदेव कल्याण का ही सेवन करना चाहिए। 


माङ्गलिक पदार्थों का स्पश, चित्तनिरोध, शास्त्र का अभ्यास, उद्योग, 
सरलता, सत्पुरुषों का बार-बार दर्शन ये सभी ऐश्वर्य देनेवाले कर्म है. 
मङ्गळाळम्भन योगः श्रुतमुत्थानम/ज॑चम्‌। 
भूतिमेतानि कुन्ति खतां चाभीकषणद्शनम्‌ ॥ ५६ ॥ 
उद्योगशीरूता श्री का मूल है। वही लाभ एवं शुभ का भी मूल है । निवेद 
रहित प्राणी महान्‌ होकर अनन्त सुख का भागी होता है : | 
अनिवंद्‌ः श्रियो मूलं लाभस्य च शुमस्य च । 
मान्‌ भवत्यनिविण्णः सुखं चानस्त्यमश्डुते ॥ ५७॥ 
जो निर्लोम, तथा कम-से-कम चाहनेत्राला, भोगों की चिन्ता से दूर और 
समुद्र के समान गम्भीर रहता है, वह जितेन्द्रिय या 'दान्त' कहलाता है 
अलोजुपस्तथ(ऽर्पेपछुः कामानामविचिन्तिता । 
ससुद्र्कर्पः पुरुषः खन दान्तः परिकीतितः॥ ( ६३.१७ )) 


१. यहाँसे यथाक्रम प्रथम सख्या महाभारत, उद्योगपवं के अध्याय की तथा दूसरी संख्या 
उस अध्याय के इलोकों की है। 
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जो सदाचारी, सुशील, प्रसन्नचित्त तथा आत्मवित्‌ होता है, वह इस लोक 
में सम्मान प्राप्त कर अन्त में सुगति पाता है: | 


सुदत्त शीलसम्पन्नः प्रसन्नात्माऽऽत्मविद्‌ बुधः । 
प्राप्येह लोके सम्मानं सुगति प्रेत्य गच्छति ॥ ( ६३.१८ ) 


जिसे सब प्राणियों से निर्भयता प्राप्त हो गयी हो, जिससे सभी प्राणियों 
का भय दूर हो गया हो, वह परिपक्व-बुद्धि कहलाता है : 
अभ्रयं यस्य भूतेभ्यः सवंषामभयं यतः। 
ल पचे परिणतप्रन्चाः प्रण्यातो मजुञ्जोत्तमः ॥ ( ६३.१९) 


जो सर्वेभूतहितंषी और सबके प्रति मत्रीभाव रखता है, उससे किसीको 
उद्वेग नहीं होता । जो समुद्र के तुल्य गम्भीर ओर प्रज्ञानामृततृप्त है, वह परम 
शान्ति प्राप्त करता है। ( ६३.२० ) जाल में फंसे दो पक्षी जव एकमत थे तो 
जाल लेकर उड़ चलने में समर्थ हुए । किन्तु जव उनमें विवाद हो गया तो दोनों 
लड़कर जालसहित गिरकर मृत्यु को प्राप्त हो गये । ( ६४.२,८ ) जो धन पाकर 
भी दीनों के समान तृष्णा से पीड़ित रहते हैं, वे आपस में कलह करके अपने वेभव 
तया सम्पत्ति को शत्रु के हाथ में दे डालते हैं : 


येऽथ सन्ततमासाद्य दीना इव समासते। 
भ्रियं ते सम्प्रयच्छन्ति द्विषदूभ्यो अरतर्ष्र ॥ ( ६४.१३ ) 


विदुरजी ने कहा कि बहुत से विद्वन्‌ ब्राह्मणों और किरातों के साथ गन्ध- 
मादन पवत पर मैंने देखा कि परवत की एक दुरम गुहा है, जहाँ कोई क ल (किनारा ) 
न होने से गिरने का ही भय था। वहाँ मधुकोष है, वह मक्खियों का बनाया नहीं 
आ । वह सुवण के समान पीछा था, भयंकर विषधर सर्प उसकी रक्षा कर रहे 
थे। साथी ब्राह्मण बता रहे थे कि इस मधु को पाकर मत्यं भी अमृत तथा अन्धा 
भी आंखोोंवाला हो जाता है । वृद्ध भी युवा हो जाता है। यह सुनकर किरात 
रोग उसे प्राप्त करनेकी चेष्टा करने लगे । किन्तु सपो से भरी उस दुर्गम गुहा में 
जाकर सब नष्ट हो गये । कई लोग संसार में मोहवश केवल मधु को देखते हैं । 
भावी पतन एवं भावी नाशकी ओर उनकी दृष्टि नहीं जाती : 


मु पच्यति संभोद्द।त्‌ प्रपातं नेव प्यति ॥ ( ६४.२२ ) 
नरतुतः जहां धर्म होता है, वहीं कृष्ण रहते हैं; जहाँ कृष्ण रहते हैं, वहीं 


बिजय होती है। भगवान कष्ण ही सव 
खेल-खेल में नरक, शवर 5+ 5. 0 जगत्‌ के सार और अधिष्ठान हैं । जिन्होंने 
हः में नरक, शवर, कंस, वेद्य जैसे घोर देत्यों-दानवों को जीत रा 
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भगवान्‌ पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा द्युलोक को संकल्पमात्र से अपने अधीन कर 
सकते हैं : 
एथ्वी चाल्तरिक्ष च द्यां चेव पुरुषोत्तमः। 
सनखंच विदिष्ठात्मा नयत्यात्मवशं बशी॥ ( ६८.५ ) 
एक ओर सम्पूर्णं जगत्‌ हो, दसरी ओर अकेले कृष्ण भगवान्‌ तो सारभूत 
वल की दृष्टि से भगवान्‌ जनादन ही सबसे बढ़कर सिद्ध होंगे : 


एकतो वा जगत्‌ इत्स्नमेकतो वा जनादनः। | 
` खारतो जगतः इत्स्लादतिरिक्तो जनादनः ॥ ( ६८.७ ) 


श्रीकृष्ण संकल्पमात्र से सब जगत्‌ को भस्म कर सकते हैं, किन्तु कृष्ण को 
भस्म करने में सारा जगत्‌ मिलकर भी समर्थ नहीं हो सकता : 


भस्म ङुर्याज्जगदिदं मनसैव जनादेनः । 
च तु इत्रनं जगच्छक्तं अस्म कतु जनादनम ॥ ( ६८.८ ) 


जहाँ सत्य, धमं, लज्जा और आर्जव होता है, वहीं श्रीकृष्ण रहते हैं; जहाँ 
कृष्ण रहते हैं, वहीं विजय है : 


यतः सत्यं थतो धर्मों यत्रों हीराज॑वं यत।। 
ततो अवति गोविन्दो यतः कृष्णस्ततो ज़यः ॥ ( ६८.९ ) 


श्रीकृष्ण, मृत्यु तथा सचराचर जगत्‌ के शाप्षक तथा स्वामी हैं, यह परम 
सत्य है : 


कारस्य च हि सत्योशच जङ्गमस्थावरस्य च। 
इेशते भगवानेकः सत्यमेतद्‌ श्रवीमि ते (६८.१३) 
सत्य में कृष्ण प्रतिष्ठित हैं और कृष्ण में सत्य प्रतिष्ठित हैं। इसीलिए उनका 
नाम सत्य है । कृष्ण अतत्त्व को तत्त्व तथा तत्त्व को अतत्त्व बनाकर मोहित 
करते हैं : | 
सत्ये प्रतिष्ठितः कृष्णः सत्यमत्र प्रतिष्ठितम्‌। 
सत्यासत्यं तु गोविन्दस्तस्मात्‌ सत्योऽपि नामतः॥ ( ७०.१४) 
शान्ति-प्रयासार्थं दूत वनकर जाने पर जब दुर्योधन श्रीकृष्ण को पकड़ने 
चला तो श्रीकृष्ण ने धृतराष्ट्र से कहा था : “यदि पाण्डवों के धन के लोम से ये 
मुझसे टकराते हैं, तो उन्हें स्वयं अपने अर्थं से भी हाथ धोना पड़ोगा। तब तो 
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अनायास ही कृतकार्य हो जायंगे । यदि मैं आज ही दुर्योधन और उनके 
उका केद कर कुन्तीपुत्रों के हाथ सौंप दू. तो कया बुरा होगा : 


एते चेदेचमिच्छन्ति कृतकार्या युधिष्ठिरः । 
अयेव  हाहमेनांइव ये चेनानसु आारत। 
निगृह्य राजन पाथम्यो दद्यां कि दुष्कृतं भवेत्‌ ॥ ( १३०.२६-२७ ) 


धृतराष्ट्र भी उन त्रेलोक्य-निर्माता कृष्ण को सर्व-प्रधान, सर्वेश्वर को प्रपन्न 
हुए थे: 


त्रेलोक्यनिर्माणकरं जनित्रं देवाखुराणामथ नागरक्षसाम्‌ । 
नराधिपानां चिदुषां प्रधानमिन्द्राजुज॑ तं शरणं प्रपद्ये ॥ ( ७१.७ ) 


तत्त्वज्ञ श्री विदुरजी ने कहा था कि कमलनयन श्रीकृष्ण, आपके दर्शन से 
हमें जो प्रसन्नता प्राप्त होती है, उसे कसे कहा जाय ? आप सर्वे-प्राणियों 
के अन्तरात्मा है । अन्तरात्मा निरतिशय, निरुपाधिक प्रेम का आस्पद हुआ 
करता है : 


या मे प्रीतिः पुष्कराक्ष त्वदर्शनसमुद्धवा। 
सा किमाख्यायते तुभ्यमन्तरात्माऽल्नि देहिनाम्‌ ॥ 
( उद्योग प०८९.२४ ) 


रस्वरूप अर्जुन भगवान्‌ कृष्ण के लोकोत्तर माहात्म्य से परिचित थे ही, 
युद्ध-निमन्त्रण देने तथा सहायता माँगने के लिए दुर्योधन और अजुन दोनों एक 
साथ श्रीकृष्ण के पास पहुँचे। दुर्योधन यद्यपि पहले पहुँचे थे, फिर भी अभिमानी होने 
के कारण भगवान्‌ के सिरहाने सिहासन पर बैठकर उनके जागने की प्रतीक्षा करने 
लगे। अजुन यद्यपि पीछे पहुँचे, तथापि प्रिय भक्त होने के कारण भगवान के चरणों 
के समीप ही बठकर उनके जागने की प्रतीक्षा कर रहे थे। जागने पर भगवान्‌ ने 
पहले अजुन को देखा और आगमन का प्रयोजन पूछा । पश्चात्‌ दुर्योधन के बोलने 
पर पीछे की ओर मुड़कर दुर्योधन को भी देखा। दोनों का निमन्त्रण स्वीकार 
करते हुए उन्होंने कहा कि एक तरफ हमारी नारायणी सेना रहेगी तो दूरी तरफ 
निःशस्त्र मैं । तुम स इनमें जो चाहो, एकमत से स्वीकार कर लो । फिर भी 
छोटा होने के नाते दोनों में अजुन को प्रथम ग्रहण करने का अधिकार है। लेकिन 
si निःशस्त्र कृष्ण र ही वरण किया और वेसा करने का कारण बताते हुए 
हा कि प्रभो, संसार में कीति के एकमात्र आस्पद आप ही है, अतः युद्ध-विजय 


का यश भी 
रण किया ग ह आप्त होगा । यश मैं भी चाहता हूँ । अतः मैंने आपका ही 
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भवांस्तु कीर्तिमांछोके तद्यशः त्वां गमिष्यति । 
यद्वाला चाइमप्यर्थी तस्मादसि अया घृतः ॥ ( ८.३६ ) 


अजुन ने आगे कहा : मेरे मन में वहुत दिनों से यह आकांक्षा रही कि आप 
मेरे रथ का सारथ्य करें और मैं अपने रथ के घोड़ों की बागडोर आपके हाथों सौंप 
निश्चित हो युद्ध करू । अतः आप मेरे रथ के सारथि बनें । साङ्गोपाङ्ग समग्र 
यश के भाजन आपके हाथ में जिसके रथ का सारथ्य होगा, यश एवं विजय-श्री 
उसे छोड़ कहाँ जा सकती है ? | 


सारथ्यं तु त्वया कार्थमिति मे मानसे खदा । 
चिररात्रेप्लितं यन्मे तद्भवान्‌ कतुमहंति ॥ ( ८.३७) 
अजुन और कृष्ण दोनों नर-नारायण थे, अभिन्न ही थे । सञ्जय ने शुद्धान्तः- 
पुर में जाकर दोनों की अभिन्तता, आत्मीयता को प्रत्यक्ष देखा । भगवान्‌ कुष्ण 
के दोनों चरण अजुन के अङ्क में थे अजुंन का एक चरंण द्रौपदी के अङ्क्‌ में था 
तो दूसरा सत्यभामा के अङ्क में । दोनों तेज सवंथा एक हैं, उनमें भेद कोई भी 
नहीं-डाल सकता : ६ त 


अजु नोत्सङ्गगो पादौ केशवस्थोपलक्षये। ` 
अजु नस्य च कृष्णायां सस्यायां च महात्मनः ॥ ( ५९,७ ) 

. कोरव को सभा में जब द्रौपदी को विवस्त्र करने का प्रयत्न किया जा रहा 
था, उस समय द्रौपदी ने 'गोविन्द' नाम लेकर आर्तस्वर से मुझे पुकारा । मैं दूर 
था, मैंने दिव्य अदृश्यशक्ति से यद्यपि वस्त्रावतार धारणकर उसकी लाज वचायी, 
तथापि मुझपर अभीतक वह ऋण वना हुआ है और वढ़ता जा रहा है। कारण, 
द्रोपदी ने अभीतक दुःशासन द्वारा स्पृष्ट बालों को वाधा नहीं है। उसकी प्रतिज्ञा 
है कि दुःशासन की भुजा उखाड़ी जाय, तभी उसके खून से इन वालों का प्रक्षा- 
लनः करू गी और उन्हें वाँधूँगी । तबतक ये बाल खुले ही रहेंगे। वह ऋण मेरे 
हृदय से कभी निकल नहीं पाता : 


ऋणमेतत्‌ प्रवृद्धं मे हृदयान्नापसपंति। 
` यदू गोविन्देति चुक्रोश कृष्णा मां दूरवासिनम्‌ ॥ ( ५९.२२ ) 


दुर्योधन ने कृष्ण को भोजन के लिए निमंत्रित किया, तो भी कृष्ण ने 
स्पष्टतः यही कहा कि राजन्‌, किसीका अन्न या तो प्रेम होने पर भोज्य होता है 
थः आपत्ति आने पर ग्राह्म होता है। न तो आपका हमसे प्रेम है और न हमपर 
कोई विपत्ति ही आ पड़ी है। फिर आपका अन्न कैसे ग्रहण कर सकते हैं ? 
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संग्रीतिभोज्यान्यन्ञानि आपद्भोज्यानि या पुनः। 
ज्ञ च संप्रीयसे राजन्‌ न चवापदूगता वयम्‌ ॥ ( ९१.२५) 


श्रीकृष्ण ने दुर्योधन से स्पष्ट कहा कि जो पाण्डवों से द्वेष करता है, वह 
मुझसे द्रेष करता है। जो उनका अनुसरण करता है, वह मेरा अनुसरण करता 
है । धमंशील पाण्डवों के साथ मेरा ऐकात्म्य हो गया है, यह समझ ले । वस्तुतः 
न तो शत्रका अन्न स्वयं खाना चाहिए और न अपना अन्न शत्रु को खिलाना 
चाहिए । राजन्‌, तुम पाण्डवों से द्वेष करते हो, किन्तु पाण्डव मेरे प्राण हैं : 


यस्वान्‌ द्वेष्टि स मां द्वेष्टि यस्तानडु स मामज । 
, _, एऐकात्म्यं मां गतं विद्धि पाण्डवे्धर्मचारिभिः ॥ ( ९१.२८ ) 
` `` द्विषदन्नं न भोकव्यं द्विषन्तं नेच भोजयेत्‌। 

पाण्डवान्‌ द्विषसे रांजन मम प्राणा हि पाण्डवाः ॥ ( ९३.३१.) 


६ 


' यहसब होने पर भी धमंबुद्धि से भगवान्‌ कोरव-पाण्डव-सन्धि कराने की 

दृष्टि से ही दुर्योधन की सभा में गये, यद्यपि विदुर ने अपनी असम्मति प्रकट 
कर दी थी कि हे माधव, आपके माहात्म्य को न जाननेवाले निमं्थाद कौरवों को 
जाकर कुछ उपदेश करना वेसा ही अनुचित है, जेसे चाण्डालों के बीच जाकर 
किसी द्विजोत्तम का वेदपाठ करना : 


अविजानत्स मूढेषु निमंयादेषु माधव। 
न त्वं वाक्यं ब्रुवन्‌ युक्तश्चाण्डालेषु द्विज्ञो यथा ॥ ( ९२.१४ ) 


'_ श्रीङृष्ण ने स्पष्ट कहा कि पृथ्वी विनष्ट होना चाहती है। जो इसे मृत्यु- 
पाश से छुड़ाने का भरयत् करेगा, उसे उत्तम धर्म प्राप्त होगा । शक्तिभर ता 
कान संपादन के लिए कार्य करता है, उसे लौकिक सफलता न मिलने पर भी धर्म- 
काय के प्रयत्न से जनित दिव्य-पुण्य तो अवश्य ही प्राप्त होता है, इसमें कोई संशय 


ही नहीं । जो संकट में पड़े मित्र को समझा- 
oe उसे i तः यथाशक्ति बचाने का प्रयत्न 


पर्यस्तां पृथिवीं स्वा साश्वां लरथकुञ्ज्ञराम्‌। 
घं्मकार्य सुत्तमम ॥ 
थ यतञ्छक्त्या नो चेत्‌ प्राप्नोति । 
भवति तत्पुण्यमत्र मे नास्ति संदायः ॥ 

भारतीयः 


द; दृष्टिकोण के अनुसार भगवान तो शरणागत-वत्स 
ड | | -वत्सल हैं ही, किन्तु 
शरण में आय हुए को तो करना किसी भी आस्तिक व्यक्ति ह है ओर 
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शरणागत की उपेक्षा करना पाप है। वह विवेकशून्य निरर्थक ही अन्न खाता और 


निश्चेष्ट होकर स्वर्ग से गिर जाता है, जो भीत एवं शरणागत को शत्रु के हाथों 
सौंप देता है। देवता लोग ऐसे व्यक्ति का हवि भी ग्रहण नहीं करते : 


सोघमन्ने विन्दति चाप्यचेताः स्वर्गादळोकात्‌ सुश्यति नष्टचेष्टः । 
भीतं प्रपन्नं प्रददाति यो चै न तस्य व्यं प्रतिग्रहन्ति देवाः ॥ 
( महा० उद्योग० १२.२० ) 


उसकी सन्तान अकाल में ही मर जाती है, उसके पितर सदा नरक में पड़े 
रहते हैं, जो भयभीत शरणागत को शत्रु के हाथ सौंप देता है। उस पर इन्द्रादि 
देवता वज्र का प्रहार करते हैं : 


मीयते चास्य प्रजा ह्यकाले सदा विवासं पितरोऽस्य कुचते । 
भीतं प्रपन्नं प्रददाति शात्रवे सेन्द्रा देवाः प्रहरन्त्यस्य वज्रम्‌ ॥ ११ ॥ 


उसका वोया हुआ वीज समय पर नहीं उगता, उसके यहाँ ठीक वर्षा नहीं 
होती । जव कभी वह अपनो रक्षा चाहता है, उसे कोई रक्षक नहीं मिलता : 


न तस्य बोजं रोइति रोहकाले न तस्य वर्ष वषति वर्षकाले । 
भीतं प्रपन्नं प्रददाति शत्रवे न स त्रातारं ळभते जाणमिच्छन्‌ ॥ १९ ॥ 


भगवान्‌ कृष्ण ने भी गीतामें कहा है कि अजुन, तुम सर्वध्म छोड़कर मेरी 
शरण आ जाओ । मैं तुम्हें सव पाप-तापों से बचा लेगा, चिन्ता-शोक मत करो : 


सर्वधर्मान्‌ परित्यज्य मामेकं शरणं बज्ञ। 
अहं त्वा सवंपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुचः ॥ 


भगवान्‌ राम ने भो कहा है, जो मित्रभाव से मुझे प्रपन्त होता है कि उसमें 
भले ही दोष क्यों न हो, मैं उसे त्याग नहीं सकता । एकबार भी जो मेरी प्रपत्ति 
( शरणागति ) स्वीकार करता या 'मैं तुम्हारा हैँ ऐसी माँग करता है, उसे मैं 
सब भूतों से सर्वथा अभय प्रदान करता हूँ : 


मित्रमावेन संग्रास्ं न त्यजेयं कथञ्चन! 

दोषो यद्यपि तस्य स्यात्‌ सतामेतदगर्दितम्‌ ॥ 

 सवंभूतेम्थो ददास्येतद्‌ वतं मम ॥ 
के : ( वाल्मीकिरामा० युद्ध» १८.३.३३) 
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ट ग्रत प्रण शरणागत भय हारी ॥ .{ मानस ) 

` ्वाभिक लोग धर्मे के लिए धन का भी आदर करते हैं। कारण, धन के 

बिना धर्म भी सम्पन्न नहीं होता । युधिष्ठिर ने कहा है : लज्जा नष्ट होने पर 

धर्म को नष्ट करती है । नष्ट हुआ धर्म मनुष्य की श्री (स म्पत्ति ) नष्ट करता 

है । निर्धनता मनुष्य का विनाश कर देती है। सचमुच घन का अभाव मनुष्य का 

विनाश ही दै: 

हीहँता बाधते घम घमो इन्ति इत! श्रिथम्‌। 

आहता पुरुषं इन्ति पुरुषस्याघनं चघः १ ॥ १९॥ 


व्यावहारिक जीवन घनमूळ है, पर वह धन ध्ममूलक ही है और धर्म 
भी लज्जामूलक है । जो निळंज्ज हो जाता है वह शास्त्र, सत्पुरुष किसीको भी पर- 
वाहं न करके धमे का उल्लंघन करता है । जेसे पुष्प और फल से हग वृक्ष से पक्षी 
उड़ जाते हैं, वेसे हो भाई, वन्धु, सुहृद, ब्राह्मण लोग भी धनहीन को छोड़कर मुंह 
मोड लेते हैं : | 


अधनाद्धि निवतंन्ते ज्ञातयः सुहृदो दविजाः 
अपुष्पादफलादू इुक्षायथा . कृष्ण पतर्न्रिणः ॥ २० ॥ 


जहाँ आज और कल सबेरे के लिए भोजन नहीं दिखायी देता, उस दरिद्रता 
से बढ़कर कोई दुःखदायिनी अवस्था नहीं, यह शम्बर का कहना है 


नातः पापीयसी काञ्चिदवस्थां शम्बरोऽब्रवीत्‌! 
यत्र नेवाद्य न प्रातभोजनं प्रतिदशयते ॥ २२॥ 


` घन को उत्तम धमे का साधन कहा गया है। घन में ही सब कुछ प्रतिष्ठित 
हैं संसार में धनी ही जीते हैं, निधन तो मरे के समान हैं : 


घनमाइुः परो घमो घने सव प्रतिष्ठितम्‌ । |] 
जोवन्ति घनिनो लोके मृता ये त्वचना नरा, ॥ २३ ॥ ; .. 


किसीको घनहीन कर देने का अर्थ है, उसे धमं, अर्थ, काम से वंचित कर 

ला | नि्घनता कोः भाप्त होकर कोई मृत्युःका वरण करता है, तो कुछ लोग घर 
उ गाँव चळे जाते हैं। कोई वन में चले जाते हैं, तो कोई नाश के लिए 
लिए हो के । यम पागल हो जाते हैं, तो कोई शत्रु के वश पड़ जाते हैं । धन के 
ही _जए हो कोई दूसरों की दासता स्वीकार कर सेते हैं। धन का नाश मरण से अधिक 


` ` ९१ यहृसि कमव महाभारत, उद्योगपवे के अध्याय ७२ के स्ठोक चकते हैं 


मंहामारत की दृष्टि में , ६९ 


भीषण. आपत्ति है; क्योंकि उसके विनाश से धमं और काम भी संकटग्रस्त हो जाते 
हैं । धर्मानुकुठ मरण तो परलोक के लिए सनातन मागं है । स्वाभाविक निर्धन 
को दरिद्रता उतना नहीं सताती, जितनी सम्पत्ति पाकर सुख में पले व्यक्ति को 
सताती है । निर्धन यद्यपि अपने अपराध से ही विपत्ति पाता है, तथापि वह देव- 
ताओं को दोषी ठहराता है, अपनेको तो निर्दोष ही वताता है। उस. समय सव 
शास्त्र भी उसका संकट टालने में समर्थ नहीं होते । वह सेवकों एवं संगे-समत्र- 
न्धियों पर कुपित होता है। उस अवस्था में क्रोध भी वढ़ जाता है, जिससे ,वह 
मोहित होकर क्रूरकर्म करता है । पापकम के कारण वह वर्णसंकर सन्तानों का 
पोषण करता है। उसके कारण, यदि फिर से कतंव्य का वोध नहीं होता तो, वह 
नरक की ओर ही बढ़ता जाता है। उस समय कर्तव्यवोध करानेवाली मात्र प्रज्ञा है । 

प्रज्ञारूप नेत्र से ही प्राणी संकट से पार होते हैं । प्रज्ञालाभ से ही मनुष्य 
` केवल शास्त्रों पर दृष्टि रखता है। शास्त्रनिष्ठ प्राणी पुनः धमं का अनुष्ठान 
करता है। धमं के साथ ही उक्षका उत्तमांग लज्जा आ जाती है। लज्जाशोल मनुष्य 
पाप से द्वेषकर उससे दूर हो जाता है.। फिर उसकी सम्पत्ति बढ़ने ळगती है | जो 
जितना ही श्रीसम्पन्न होता है, उतना ही “पुरुष' माना जाता है : ... 


तस्य॒ प्रबोधः प्रजेव प्रश्चाचश्चुस्तरिष्यति ॥ ३४ ॥ 
प्रज्ञाळासे दि एरुषः शास्त्राणि पर्यवेक्षते । 

शास्त्रनिष्ठः पुनर्घमं तस्य होरइ्सुत्तमम्‌ ॥ ३२५ ॥ 
होमान हि पापं प्रद्वेष्टि तस्य ओऔरमिवधते ॥ ३६ ॥ 


धर्मनिष्ठ निरन्तर सत्कर्म में लगा रहता है। वह अधमं में मन नहीं लगाता, 
पाप में प्रवृत्त नहीं होता | निळंज्ज पुरुष मूढ है। वह न स्त्री है और न पुमान्‌ हो । 
उसका धर्म में अधिकार नहीं । ह्लीमात्‌ देवों और पितरों की तथा अपनी भी रक्षा 
करता.और अमृतत्व भी प्राप्त कर सकता है । 


अपनी बपौती, सम्पत्ति के लिए युद्ध भी करना पड़ता है | युद्ध में उत्तम 
लोगों का वध होता और अधम श्रेणी के लोग बच रहते हैं । पराजय में तो मरण 
से भी अधिक कष्ट होता है, लेकिन विजय में भो धन-जन की भारी हानि 
उठानी पडती है। भागे हुए का पीछा करना भी पापपूर्ण कायं है.। किन्तु वसा 
'न करने पर भी शिष्ट शत्रु अपनी शक्ति का सःच्चयकर विजेता के पक्ष को सभूल 
नष्ट करने का प्रयत्न करता है । इस तरह जयप्राप्ति चिरस्थायी शत्रुता को जन्म 
देती है, तो पराजित वड़े दुःख से समय विताता हैं । जो शत्रुकुल के आवाल-वृद्ध 
सबका उच्छेद कर देता है, वह यश से वञ्चित हो जाता है । प्राणियों में उसकी 
शाइवत अकीति होती है । । 5 कि कोड) ॐ 
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दीर्घकालतक दवाये रहने पर भी वेर की आग सवंथा बुझ नहीं पाती, 
यदि कुल में कोई भी होता है, तो उसे बेर बढ़ानेवाली पूरवंघटनाएं बतानेवाले 
बहुत-से लोग मिल जाते हैं। जसे घी डालने से अग्नि नहीं बुझती, वेसे ही 
वर से वर नहीं मिटता या तो वेराग्यपुर्वंक वर त्यागने पर शान्ति मिलती है 
था मरने से अथवा शत्रु को समूल नष्ट करने पर ही शान्ति होती है । स्वार्थत्याग 
से शान्ति हो सकती है, पर वह वर्धक समान है; क्योंकि उस दशा में भी शत्रुओं 
को सन्देह बना रहता है, कि अभी ये कमजोर हैं, अवसर आने पर अवश्य 
प्रहार करेंगे । साधनहीन होने से अपने विनाश की सम्भावना भी वनी ही रहती 
है । त्याग की हालत में भी तो दुर्योधन ने पाण्डवों के विनाश के लिए प्रयत्न किया 
तथा इन्द्र ने बलि के विनाश के लिए प्रयत्न किये थे। कुत्ते पहले पूंछ हिलाते, 
फिर गुरति और जवाब में बोलते हैं। एक दूसरे के चारों ओर घूमते हैं, एक 


‘Wo 


दुसरे को दाँत दिखाते तथा भूकते हैं । उसके पश्चात्‌ ही वे युद्ध करते हं । ठीक इसी . 


तरह शान्ति का सारा प्रयत्न विफल होने पर ही मनुष्यों में भी युद्ध होता है । वल- 
वान्‌ दूसरों को मारकर उसका मांस खाता है, इसी तरह मनुष्यों में एक दुसरे को 
मारकर उसका धन हरण किया जाता है : 


लाङ्गूळचारनं इवेडा प्रतिवाचो विवतंनम्‌ । 
द्न्तद्शंनमारावस्ततो युद्धं प्रवर्तते ॥ ७१ ॥ 


जो झुकने को. तैयार होता है. वही दुर्बल समझा जाता है : प्रणिपाती हि दुर्बलः । 


फिर भी जय या वघ ही क्षत्रिय का धर्म है। उसके लिए ब्राह्मण के तुल्य 
सिक्षावृत्ति सवथा निषिद्ध है। दीनता, कायरता उसके लिए सर्वथा निन्द्य है : 


जयो वघो वा सङ्गमे चात्रादि्ः सनातनः । 
स्वघमः घ्‌ न प्रशस्यते ॥' ( ७३.४ ) 


दुष्ट लोग इपाकर या दीन-दुर्बल समझकर अथवा धर्म, अर्थ और काम 
को मद्देनजर कर अच्छा व्यवहार नहीं करते। किन्तु वे तो दबे हुए को और 
भी दबाने ज करणे है। अतः पुरुष को अपने शास्त्रोक्त धमे के : अनुसार 
हीना अ फळसिड़ि तो देव पर निर्भर होती है । 
प की जुताई-बुआई, सिंचाई करता ; किन्तु वहाँ भी देव- 

चश सुखा पड़ता हू । ¬~ ६ के, शलभ, कीटादि के उपद्रव बस हं हक 


१. यहाँसे इछोक के आगे ब्रौकेट की संख्या 


और स्छोक की है। कमः महाभारत, उद्योगपनं के अध्याय 


महाभारत की दृष्टि में ७१ 


भगवान्‌ कृष्ण ने पाण्डवों से कहा था कि मैं पुरुषार्थ से जितना हो सकता 


है, सन्धि के लिए यत्न करूगा। किन्तु देव का विधान टालना तो मेरेलिए भी 
सम्भव नहीं : | 


अहं हि तत्करिष्यामि परं पुरुषकारतः । 
देचं तु त मया शक्यं कर्म कतुं कथञ्चन ॥ ( ७९.५ ) 


फिर सी भिन्न-भिन्न परिस्थितियों के अनुसार मनुष्यों के विचार भी बद- 
लते हैँ । अतः जो समयोचित कार्य हो, वही करना पड़ता है । किसी भी विषय में 
सोचा कुछ जाता है और हो जाता है कुछ निराला ही; क्योंकि संसार में मनुष्यों की 
बुद्धि स्थिर नहीं होती : 


अन्यथा चिन्तितो ह्यर्थः पुनर्भवति सोऽन्यथा । 
अनित्यमतयो लोके नराः पुरुषसत्तम ॥ ( ८०.६) 


द्रोपदी ने कहा है कि जेसे अवध्य का वध करने पर पाप लगता है, वसे ही 
वध्य का वध न करने पर भी पाप लगता है। क्षत्रिय का यह परम कर्तव्य है कि वह 
लोभादि उत्पथ में प्रवृत्त क्षत्रिय, अक्षत्रिय सभीका वध करे । हाँ, यह नियम 
ब्राह्मणों पर लागू नहीं होता । ब्राह्मण चाहे सब पापों में डूबा हो, तो भी उसे 
प्राणदण्ड नहीं देना चाहिए; क्योंकि वह सवंवर्णों का गुरु है। दान में समपित 
सव वस्तुओं का सर्वेतः प्रथम भोक्ता वही हैः ` 


क्षत्रियेण हि इन्तव्यः क्षत्रियो लोभमास्थितः। 
अक्षश्रियो चा दाशाह स्वघमंमनुतिष्ठता ॥ 
अन्यत्र प्राह्मणात्तात सर्वपापेष्ववस्थितात्‌। 
गुरु खर्वंध्शनां आह्मणः प्रस्॒ताग्रसुक्‌ ॥ ( ८२.१६-१७ ) 


भगवान्‌ नर ने दुप्त दम्भोद्भव को समझाते हुए कहा था कि हे राजन्‌, तुम 
ब्रह्मण्य एवं धमंनिष्ठ बनो । आज से द्पवश छोटे या बड़े किन्हीं भी पुरुषों पर 
किसी भी प्रकार का आक्षेप मत करो। कृतप्रज्ञ, निर्लोभ, निरहंकार, शान्त दान्त, 
होकर प्रजा का पालन करो : 


मा च दपं समाविष्टः झषेप्सीः कांद्चित्‌ कथञ्चन। 
अल्पीयांसं विशिष्टं वा तत्ते राजन्‌ समीहितम्‌॥ ( ९६.३५ ) 


सर्वंवणाँ को गहणा न कर सबका आदर करना एक महान्‌ पुण्य है। 
राजषि वसुमाना ने ययाति से कहा था कि मैंने जगत्‌ में सभी वणों की निन्दा से 
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कियां है, वह भी आपको दे रहा हूं । आप उस पुण्य से 


७२. 
दूर रहकर जो पुण्य प्राप्त 
युक्त होकर स्वगं जाइये : क्‍ 
प्रातवानस्मि यल्लोके सर्ववणष्वगहंथा । 
तदप्यथ च दाश्यामि तेन संयुज्यतां अवान्‌ ॥ ( १२२.४ ) 


प्रत्नं ने धर्मनिष्ठा तथा धर्मपरायणता का दिव्यपुण्य देकर ययाति को 
सवर्ग भेजने में योगदान किया । उशीनर-पुत्र शिवि ने कहा कि 3 बालकों, 
स्त्रियों और हास-परिहासयोग्य सम्बन्धियों में एवं युद्धो-आ तथा सं कटों 
में भी पहले कभी असत्यभाषण नहीं.किया। उस सत्य के प्रभाव से आप स्वग- 
लोक जाइये । मैं अपने प्राण, राज्य एवं मनोवांछित सुसंभोग भी त्याग करता हूँ; 
पर सत्य नहीं छोड़ सकता । यदि मेरे सत्य से धमं, अग्नि तथा देवराज तुष्ट हुए 
हों तो आप उसके प्रभाव से स्वगं जाइये : - 
` `  'यथा वालेषु नारीषु वह्दयंणु तथेव च। 
समरेषु निपातेषु तथा तद्व्यसनेषु च ॥ 
' अनृतं नोक्तपूव मे तेन लत्येन खं बज । 
' यथा प्राणांश्च राज्यं च राजन्‌ कामसुखानि च । 
' त्यजेयं न. पुनः सत्यं तेन सत्येन सं ब््ज॥ (१२२.८१०) 


` अष्टक ने भी कहा है कि मैंने सेकड़ों पुण्डरीक, गोसव तथा वाजपेय यज्ञ 
किये हैं; आप उन सवका फल प्राप्त करें। मेरे पास कोई भी रत्न धन अथवा 
अन्य सामग्री ऐसी' नहीं, जिसका मैंने यज्ञ में उपयोग न किया हो । 


ययाति ने हजारों वर्ष अनेकानेक यज्ञों तथा दानों से महान्‌ पुण्य का उपार्जन 
किया था.। उनकी तपस्या ऋषियों, महधियों को भी चकित करनेवाली थो । फिर 
भी अभिमान के कारण उन्हें स्वग से गिरना पड़ा । ययाति के प्रश्न करने पर 
स्वयं लोकपितामह ब्रह्मदेव ने कहा था : 


- बहुवर्षसहदस्रान्तं ` प्रजापानवधितम्‌ 
3% १ 3 | सर्य \ 
अनेकव्रतदानाचेर्यत्‌ त्वयोपाञितं फलम्‌ ॥ 
तद्नेने दोषेण झीणं आ येनासि पातितः। 
५ अभिमानेन राजेन्द्र तः स्वर्गवासिभिः ॥ ( १२३.१४-१५ ) 
मान, बल, हिसा या माया तथा शठता से पुण गे 
दे यलोक दु 
को समझाते हुए भगवान्‌ कृष्ण ने कहा था कि जो मनुष्य हा आ ह 


सम्मत/उ पदेशः ; नहीं 
a > उश सुनकर भी स्वीकार है करता, उसे परिणाम में शोक उसी प्रकार 
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दरध करता है, जिस प्रकार खाया हुआ इन्द्रायण का फल पाचन के अन्त में दाह 
उत्पन्न करता है। 


जो कल्याण की वात सुनकर आग्रह छोड़ उसे ग्रहण करता है, वह सुखपूर्वक 
उन्नति पाता है। किन्तु जो सनःप्रतिकूल होने के कारण मुहुदों के वचनों को नहीं 
सुनता, उसे शत्रुओं के वश होकर उनके कटु-वचन सुनने पड़त हैं : 


योऽर्थकामस्य बल प्रातिकूल्यान्न सष्यते। 
श्णोति प्रतिकूलानि द्विषतां वशमेति खः॥ ( १२४.२५) 


जो सत्पुरुषों की सम्मति का उल्लंघन करके दुष्टों के मत का अनुसरण 

करता है, उसके सुहृद्‌ शीघ्र ही उसे विपत्ति में पड़ा देख शोक मनाते हैं । जो दुष्ट 

पुरुषों का संग करता है, मिथ्याचारी होकर श्रेष्ठ सुहृदों की बात नहीं सुनता, 

र को अपनाता और आत्मीयजनों से द्वेष करता है, उसे यह प्रथ्वो त्याग 
ताह: 


योऽसत्खेची वृथाचारो न ओता सुहृदां खताम्‌। 
परान्‌ दणीसे स्वान्‌ द्वेष्टि तं गोस्त्यजति भारत ॥ ( १२४.२८) 


अर्थ-काम चाहनेवालेको भो पहले धर्म का ही आचरण करना चाहिए, 
क्योंकि अथे और काम भी कभी धमं से पृथक्‌ नहीं रह सकते : 


कामार्थों लिप्समानस्तु घर्ममेवाऽऽद्तइचरेत्‌। 
म हि घर्मादपेत्ययः कामो चापि कदाचन ॥ ( १२४.३७ ) 


मनुष्य जिसका पराभव न चाहे, उसकी बुद्धि का उच्छेद न करे | अविच्छिन्न 
मति की बुद्धि कल्याण-क्रायों की ओर अग्रसर होती है। आत्मवान्‌ प्राणी त्रिलोक 
में किसीका निरादर नहीं करता, फिर वह गुणवानों का निरादर कंसे करेगा ? 
दुजेन प्राणी के सामने विस्तृत बहुत-से प्रमाण भी उच्छिन्न हो जाते हैं । 
श्रीकृष्ण ने दुर्योअन से कहा कि अपने पक्ष से किसी ऐसे पुरुष को ढुढ़ 
निकालो जो युद्ध में अजुन का सामनाकर सकुशल घर लौट सके ! व्यर्थ जनक्षय 
से क्या लाभ ? जिसको जीत लेने पर तुम्हारे पक्ष की विजय मान ली जाय, 
ऐसे एक भी पुरुष को देख लो । 
गान्धारी ने दुर्योधन से कहा था कि प्रभुत्व ही “राज्य नामक ईप्सित स्थान है । 
दुरात्मा उसकी रक्षा नहीं कर सकता । जसे अनियन्त्रित घोड ड काबू में न होने पर 
सारथिको मार्ग में ही मार डालते हैं, वेसे ही इन्द्रियाँ वश में न रखने पर वे भी 


§ छे a रू. ~ S/N ned 
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नाश कर सकती हैं । इसलिए महत्त्वपूर्ण पद चाहनेवाले का कतव्य है 
किम मम वीर अर्थ में इन्द्रियों को नियन्त्रित करे । इन्द्रियों को जीत लेने पर 
बुद्धि वेसे ही उद्दीप्त होती है, जसे इन्धन डालने से अग्नि की ज्वाला : 


इन्द्रियाणि महत्प्रेप्छुनियच्छेद थंघमंयोः । 
इन्द्रिये - नियतैबुद्विवघतेऽग्निरिवेन्घनेः ॥ 
अविधेयानि हीमानि व्यापादयितुमप्यलम्‌ । 
अविधेया इवादान्ता हयाः पथि झुखारथिम्‌॥ 
( १२९.२६-२७ ) 


जो पहले अपने मन को न जीतकर मन्त्रियों को जीतने की इच्छा रखता 
है, अथवा मन्त्रों को जीते बिना शत्रुओं को जीतना चाहता है, वह विवश होकर 
राज्य और जीवन दोनों से वित हो जाता है :' 


अविजित्य य आत्मानसमात्यान्‌ विज्ञिगीषते । 
अमित्रान्‌ वाजितामात्यः खो ऽचश्चः परिहीयते ॥ ( १२९.२८ ) 


जो पहले शत्रु के स्थान पर मन को रखकर उसे जीतता है, फिर मन्त्रियों 
एवं अमित्रों को जीतने को इच्छा करता है, उसको इच्छा अमोघ होती है । जो 
मन एवं इन्द्रियों को जीतकर मंत्रियों पर विजय पाता है, वह परीक्ष्यकारी तथा 
धीर होता है। राज्यश्री उसकी अत्यन्त सेवा करती है : 


वश्येन्द्रियं जितामात्यं श्ृतद्ण्डं विकारिषु । 
परोक्ष्यकारिणं घीरमत्यथ निषेवते ॥ ( १२९.३० ) 


देवताओं ने स्वगं जानेवालों के लिए काम-क्रोध द्वारा ही उस लोक का द्वार 
बन्द कर रखा हैं। वीतराग पुरुषों से डरकर ही देवों ने काम-क्रोध बढ़ाये हैं । 
अतः जो काम, क्रोध, लोभ, दम्भ, दपं को ठीक-से जीतने की कला जानता है, वही 
प का शासन कर सकेता है। जो काम-क्रोध से अभिभूत होकर स्वजनों तथा 
दूसरों के प्रति मिथ्या वर्ताव करता है, उसके कोई भी सहायक नहीं होते : 


कामाभिभूतः क्रोधाद्वा यो मिथ्या प्रतिपद्यते । 
चान्ये वा तस्य न सद्दाया भवन्त्युत ॥ ( १२९.३५ ) | 


कुन्ती ने श्रीकृष्ण द्वारा युधिष्ठिर को संदेश 


भर्थजञानरात्य पाठमात्र-पारायणी वेदपाठी की बुद्धि ८ धा किबे 


वेदपारायणमात्र धर्म में स्थिर 


रहती है वसे ही तुम्हारी बुद्धि भी केवळ शान्तिरूप धर्म में स्थिर है । किन्तु स्वयम्भु 
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ने जिस धमं की सृष्टि तुम्हारे लिए की है, उस पर दृष्टिपात करो । विधाता ने 
अपनी भुजाओं से क्षत्रिय को रचा है, अतः वाहुवल से ही क्षत्रियं की जीविका 
निरिचत है, युद्धरूप कठोर धमं करने तथा प्रजापालनरूप धर्म में ही क्षत्रियों की 
प्रवृत्ति उचित है। 


होने कुबेर प्रसन्न होकर राजषि मुचुकुन्द के लिए सारी पृथिवी दे रहे थे, किंन्तु 
न्होने उसे ग्रहण नहीं किया । उन्होंने कहा कि अपने बाहुबल से उपाजित राज्य 
का ही उपभोग करू, ऐसी मेरी कामना है । इससे कुबेर बड़ ही प्रसन्न ओर 
विस्मित हुए : 


सुजुुन्दस्य राजषरद्दात्‌ पृथिवीमिमाम्‌ 
पुरा वे्रवणः प्रीतो न चासो तां युहीतवान्‌ ॥ 
बाहुवीर्याजितं राज्यमधनीयामिति कामये । 
ततो चेश्रवणः प्रीतो विस्मितः समपद्यत ॥ ( १३२.९-१० ) 


मुचुकुन्द ने क्षात्रधमं का सहारा छे बाहुवीर्य से सारी प्रथिवी पर शासन किया । : 


राजा द्वारा सुरक्षित प्रजा जो धमे अजेन करती है, राजा को उसका भी 
चतुर्थांश मिलता है । धमंपालन करनेवाले राजा को देवत्व की प्राप्ति होती है, 
किन्तु यदि वह अधमे करता है तो नरक में गिरता है : 
यं ददि धम चरन्तीह प्रज्ञा राशा सुरक्षिताः । 
चतुथ तस्य घर्मश्य राज्ञा विन्देत भारत ॥ 
राजा चरति चेदम देवत्वायेच कस्पते। 
स वेदघमं चरति नरकायेव गच्छति॥ ( १३२.१२-१३ ) 


राजा की दण्डनीति धर्मानुसार प्रयुक्त होने पर चारों वर्णो का नियन्त्रण 
करती है। उन्हें अधमं से निवृत्त करती है। जब राजा दण्डनीति के प्रयोग में 
पूर्णतः न्याय से काम लेता है, तब कृतयुग (सत्ययुग) नाम का श्रेष्ठ काल आता 
है । राजा ही काल का कारण होता है, इस विषय में तनिक भी संशय नहीं होना 
चाहिए । कृतयुग के प्रवर्तन से राजा अक्षय्य स्वगं पाता है। त्रेता के प्रवर्तन से स्वगे 
मिलता है, पर अक्षय्य नहीं । द्वापर के प्रवतँन से पुण्य-पाप का यथाभाग फल मिलता 
है। लेकिन करि के प्रवर्तन से राजा को अत्यन्त पाप भोगना पड़ता है। ऐसा करने- 
वाला राजा दोष से बहुत काल तक नरक मं पड़ा रहता है। राजा के दोष का 
स्पर्श जगत्‌ को और जगत्‌ के दोष का स्पर्श राजा को लगता. हूँ । 


कुन्ती ने युधिष्ठिर को सन्देश भेजते हुए कहा कि आप जिस बुद्धि के सहारे 
चलते हैं, उसके लिए आपके पिता पाण्डु, मैंने या आपके पितामह ने कभी आशीः 
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` अन्व से भर जाती है। इसी तरह. कापुरुष भी थोड़े 
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वाद नहीं दिया । यज्ञ, दान, तप शौर्य, प्रज्ञा, सन्तान, महत्त्व, बल और ओज की 


प्राप्ति हो, यही आशीर्वाद दिया था। दानपति, शूर क्षत्रिय के पास जाकर सभी 


होकर अपने घर लोटते हैं । फिर उससे बढ़कर क्या धमं होगा ? 
किसीको दान से, किसीको बल से तो किसीको मधुर-वाणी से 
अपना लेता है । 

श्रीकृष्ण के माध्यम से धर्मराज युधिष्ठिर को सन्देश देती हुई कुन्तीमाता 
ने इस प्रसंग में विदुला और उसके पुत्र संजय के वार्तालाप का इतिहास विस्तार 
से कह सुनाया । 

दीघंदशिनी राजरानी विदुला ने सिन्धुराज से पराजित होकर अत्यन्त 
दीनभाव से सोते हुए पुत्र को ललकारते हुए कहा था : 

“पुत्र, तू मेरे गर्भ से उत्पन्न होकर मुझे तो क्या, अपने पिता को भी प्रसन्न 
न कर सका । प्रत्युत तेरे कारण शत्रुओं का ही आनन्द वर्धित हुआ । तुझे मैंने तथा 
तेर पिता ने इसलिए नहीं पेदा किया। तू क्लीव कहाँसे आ गया ? तु क्रोधशून्य 
है, क्षतरियों में गणना करने योग्य नहीं । तू नाममात्र का पुरुष है । तेरे मन आदि 
सभी साधन नपुंसकों के समान हैं । क्या तू जीवनभर के लिए निराश हो गया ? 
उठ, अपने कल्याण के लिए युद्ध का भार वहन कर ! 

“अपनेको दुर्बल मानकर स्वयं ही अपनी अवहेलना न कर । अपनी आत्मा 
का थोड़े-से धनादि से पोषण मत कर। मन को शुभ-संकल्प से कल्याणमथ वनाकर, 
निर्भय होकर सर्वथा भय दूर कर दे। कायर पुरुष, उठ खड़ा हो । शत्रु से परा- 
जित होकर घर में a शन ने कर। इस ध्रकार उद्योगशून्य और मानःप्रतिष्ठा- 
रहित होकर शत्रुओं को आनन्दित करता हुआ तु वन्धु-वान्धवों को शोक-सिन्धु में 
डाल रहा है : | 

उत्तिष्ठ हे कापुरुष मा शेष्वैवं पराजितः । 
अमित्रान्‌ नन्द्यन्‌ सर्वान्‌ निर्मानो बन्धुशोकद्‌ः ॥ ( १३३.८ ) 
टी कुनदी थोड़ से जल से भर जाती है, चूहे की अञ्जलि थोड़-से ही 
आप -से ही सन्तुष्ट हो जाता है । 
कर ः सं रत सर्प के विषदन्त तोइता हुआ तू भले ही तत्काल मर जा, 
र डालकर भी पराक्रम कर। निःशंक हो बाज-पक्षी की 


देखता रह। दीन-हीन होकर अस्त मत हो । शोर्यपुण कमो 
"इष्ट ) भाव का आश्रय न कर। युद्ध-भूमि में 
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सिंहनाद करता हुआ सुस्थिर हो । प्रज्वलित तिदुक-काष्ठ के तुल्य मुहुतेभर शत्र, 
के लिए प्रज्वलित हो । किन्तु जीने की इच्छा से ज्वालारहित भुसी को अरिन की 
भाँति धूमिल न बना रह : 


अलातं तिन्दुकश्येव सुहृतेभपि विज्यलछ । 
मा तुषाग्निरिवाबचिर्धूमायस्च लिजीविषुः॥ ( १३३.१४ ) 


"ज्वलित रहना दो घड़ी भी अच्छा, दीर्घकाळ तक धुआ छोड़ते हुए सुळगते 
रहना कभी अच्छा नहीं । वीर-पुरुष युद्ध में जाकर, उत्तम पुरुषार्थं कर धर के 
ऋण से मुक्त होता है और अपनी कभी निन्दा नहीं कराता : 


इत्वा भाजुष्यक कर्म खुत्वाऽऽजि य।वदुत्तमम्‌। 
९ र ® गहते 
चमस्याच्रण्यमाप्सोति न चात्मानं चिगहते॥ ( १३३.१६) 


“अभीष्ट-सिद्धि हो या न हो, विद्वान्‌ उसकी चिन्ता नहीं करते। वे अपनी 
शक्तिश्वर प्राण-पण से निरन्तर चेष्टा करते हैं, कभी प्राण नहीं चुराते । पुत्र, 
धर्म को सामने रख अपना वीर्यं ( पराक्रम ) दिखा या उस. ध्वगति मरण को 
भ्ाप्त कर, जो अन्त में सवके लिए निश्चित है । क्लीव ! तू किसलिए जीता 
है ? तेरे इष्ट तथा आपूर्त कर्म नष्ट हो गये । सारी कीति धूल में मिल गयी । 
भोग का मूल राज्य भी छिन गया । अब तेरा जीना किसलिए ? ड्बते समय या 
ऊचे से गिरते समय शत्रु की टाँग अवश्य पकड़, फिर भले ही मूलोच्छेद हो जाय । 
कभी गिरुद्यम न होना चाहिए । उत्तम जाति के घोड़े न थकते हैं और न शिथिल 
ही होते हैं । उनके इस कायं का स्मरण करते हुए अपने ऊपर रखे युद्ध के भार 
का वीरता से वहन करना चाहिए । तू घर्यं और स्वाभिमान का अवलंबन कर 
अपने पुरुषार्थं को समझ ओर अपने कारण इवते इस वंश का स्वयं ही उद्धार 
कर । जिसके महानु और अदभूत पुरुषार्थं या चरित्र की लोग चर्चा नहीं करते, वह 
मात्र जनसंख्या की वृद्धि करता है। वास्तव में वह न स्त्री है और न पुरुष ही : 


कुर सत्वं च मानं च विद्धि पौरुषमात्मनः ॥ 
उदूभावय झुळं मग्नं त्वत्कते र्वयमेच हि। 
यस्य दृत्तं न जल्पन्ति मानचा महदद्भुतम्‌ ॥ 
राब्षिवर्घनमात्रं स नेद स्त्री न पुनः पुमान्‌ ॥ ( १३२.२१-२३ ) 


“दान, तपस्या, सत्यभाषण, विद्या तथा धनाजन में जिसके सुयश का सर्वत्र 
बखान नहीं होता, वह माता का पुत्र नहीं, मल-मूत्र मात्र है । 

“श्रुत, तप, श्री या विनय द्वारा जो ल रों को अभिभूत ( पराजित ) 
. करता है, वही श्रेष्ठ पुरुष है । तुझे हिजड़ों, कापालिकों तथा कायरों की-सी 








Do विचार-पीयूष ॥ भारतीय राजनीति 


निन्दनीय का आश्रय नहीं लेना चाहिए, क्योंकि वह अपयश फलाने- 
ठ होती है। तेरी क्लीबता से हम लोग राष्ट्र से निर्वासित 
होकर मनोवाञ्छित सुखों से हीन, स्थानश्रप्ट ओर अकिञ्चन होते हुए जीविका 
के अभाव से विपन्न हो जायेगे । जान पड़ता है, पुत्र के नाम पर मैंने कलि-पुरुष 
को ही जन्म दिया । संसार में कोई नारी ऐसे पुत्र को जन्म न दे, जो अमषंशून्य, 
उत्साह, बल एवं पराक्रम से रहित तथा शत्रु का आनन्द बढ़ानेवाल हो : 


निरमषं निरुत्लाहं निवीर्यमरिनन्द्नस्‌ ॥ 
मा स्म सीमन्तिनी काचिज्जनयेत्‌ पुत्रमीहशस् ॥ ( १३३.३०-३१ ) 


“घम की तरह मत उठ, किन्तु अत्यन्त प्रज्वलित हो वेगपूर्वेक आक्रमण 
कर। शत्र के सैनिकों का संहारकर एक मुहूर्त या क्षणभर ही शत्रुओं के विर 
पर जलती आग बन छा जा: 


मा घूमाय ज्वलाऽत्यन्तमाक्रस्थ जहि ात्रचान्‌ ॥ 
उवळ मूघन्यमित्राणां सुहृतंभपि था क्षणस्‌॥ (१३३.३१-३२) 


“जिस क्षत्रिय के हृदय में शत्रुओं के प्रति क्रोध और असहिष्णुता नहीं होती, 
वह न स्त्री है और न पुरुष क्रोध ओर असहिष्णुता धारण करने के कारण ही 
मनुष्य पुरुष कहलाता है : 

एतावानेश पुरुषो यद्मर्षी यदक्षमी ॥ 
क्षमावान्‌ निरम्रघञ्च नेव स्त्री न पुनः पुमाद््‌ ॥ ( १३३.३२-३३ ) 


“अनुचित सन्तोष, दया तथा उद्योगशून्यता श्री का विनाश कर देते हैं। 
निश्चेष्ट मनुष्य कोई महत्त्वपूर्ण पद नहीं पा सकता । अतएव पुत्र ! निन्दा और 
तिरस्कार के हेतुभूत दोषों से स्वयं मुक्त हो लोह के समान दुठू-हदय बन और 
अपने योग्य राज्य-वेभव की तलाश कर। जो शत्रु का मुकाबिला कर उसका वेग 
सहन कर सकता है, वही पुरुषार्थं के कारण 'पुरुष' कहलाता है। जो स्त्री के 
समान भीरुतापूर्ण जीवन विताता है, उसका पुरुष नाम निरर्थक ही है। जो राजा 
तेज और उत्साह से सम्पन्न हो, सिह के समान विक्रमी हो और दैववशात्‌ युद्ध में 
वीरगति प्राप्त कर ले, तो भी उसकी प्रजा सदेव प्रसन्न रहती है । जो राजा 
अपने प्रिय और सुख को त्यागकर श्री का अन्वेषण करता है, शीघ्र ही वह अपने 
मंत्रियों का हषे वढ़ाता है। शत्रुओं को उन दरिद्रों के लोक प्राप्त होने चाहिए जो 
आज कया भोजन होगा ?” इस प्रकार की चिन्ता में पड़ रहते हैं । इसके विपरीत 
सनन सम्मानित होनेवाले पुण्यात्माओं के लोक हमारे सुहूदों को मिलें । सञ्जय ! 
अच्च पर जीनेवाले दीन-दुर्बलों की वृत्ति का अनुसरण मत 
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कर । तू ऐसा बन कि सभी ब्राह्मण ओर सुहुद उसी प्रकार तेरा आश्रय लें, जिस 
प्रकार प्राणी पजन्य ( वादों ) का या देवता लोग देवराज इन्द्र का आश्रय लेते 
हैं । पक्व फलवाले वृक्ष को तरह जिस पुरुष का आश्रय लेकर सभी अपनी जीविका 
चलाये, उसीका जीवन सार्थक है । 


“जो अपने बाहुवल का आश्रय ले उच्च जीवन व्यतीत करता है, वह लोक 
में उत्तम कीति तथा परलोक में शुभगति पाता है। दूसरे राजा भी तेरा पुरुषार्थ 
देख विशेष चेष्टाकर सहायक-साधनों को जोड़ तेरे शत्रु के विरोधी हो सकते हैं । 
उनके साथ सन्धि करके दुर्गम पर्वेतों में विचरता हुआ तु शत्रु के व्यसन (विपत्ति) 
या छिद्र को प्रतीक्षा कर । कोई भी शत्रु अजर-अमर नहीं होता । 


“उत्तम ब्राह्मणों ने तेरे विषय में मुझे बताया था कि यह महान्‌ संकट में 
पड़कर भी पुनः वृद्धि को प्राप्त होगा । अतएव आशा करती हूँ कि तेरी विजय 
निश्चित होगी । युद्ध से मेरी या पूर्वजों की समृद्धि हो या असमृद्धि, युद्ध मेरा. 
कतव्य है, यह समझकर सर्वथा कमर कस ले । अपनी माँ ओर भार्या को 
दुबल तथा वस्त्राभुषणों से रहित तथा भृत्यवर्ग, ऋत्विक्‌, पुरोहित आदि सभीको 
जीविका-हीन अन्यत्र जाते हुए देखें तो वेसे जीवन से क्या लाभ ? यदि किसी ब्राह्मण 
द्वारा अभीष्ट वस्तु माँगने पर ना कहना पड़, तो मेरा हृदय उसी समय विदीणं 
हो जायगा । आजतक मैंने और मेरे पति ने कभी किसी ब्राह्मण से 'ना' नहीं कहा । 
हम सदेव सबके आश्रयदाता रहे हैं, दूसरों के आश्रित कभी नहीं । अतएव + विष्य 
में भी अन्य का आश्रय लेने की अपेक्षा जीवन का परित्याग ही श्रेष्ठ समझंगी । 
तु अपार विपत्समुद्र में डबनेवाले अपने कुटुम्वियों को पार कर । नौका-विहीनों 
की नौका बन मृतप्राय उनके प्राणों को जीवन-दान दे। यदि तू जीवन का मोह 
छोड़ दे तो अभी भी तेरे शत्र अजेय नहीं, तू उन्हें सहज ही परास्त कर सकता है । 
खेद है कि फिर भी तू कायरों का-सा विपद्ग्रस्त होकर क्लीववृत्ति अपना रहा है। 


“इसलिए वत्स | शीघ्र उठ खड़ा हो और यह पापपुणं जीविका त्याग दे । 
एक ही शभु का वध करने से पुरुष विख्यात हो जाता है। वृत्र के वध से ही इन्द्र 
महेन्द्र बनकर लोकों का ईश्वर हो गया । वीर-पुरुष युद्ध में अपना नाम सुना- 
कर, कवचधारी शत्रुओं को ललकार कर, सेना के अग्रभाग को खदेडकर अथवा 
शत्रु के किसी प्रख्यात पुरुष का वधकर जव उत्तम यश प्राप्त करता है, तो उसके 
शत्र व्यथित हो मस्तक झुका देते हैं । भले ही राज्य का उग्र विध्वंस हो, नाम या 
जीवन संकट में पड़ जाय, अच्छे लोग कभी भी शत्रु को शेष नहीं रहने देते । ` 
युद्ध को स्वगद्वार के सदुश उत्तमगति अथवा अमृतोपम राज्य-श्राप्ति का एकमात्र 
मागं समझकर प्रज्वलित उल्मुक-सा शत्रुओं पर ट्ट पड़नेवाला तु अपनी पत्तियों 








¢ विचार-पौयूष ॥ भारतीय राजनीतिं 
© 
अपनी सम्पत्ति पर गवेकर शत्रु-कन्याओं के 
प्रसन्न रह । पहले के समान अ 
i हो । ल वीर-पुरुष पराक्रम के समय अड़ जाय या भार ढोने के 
समय नथे बेल-सा बैठा रहे या भाग जाय, तो इसे मैं तेरा मरण ही समझती हूँ । 
यदि तू शत्रु की चापछूसी करता हुआ उसके पीछे-पीछे जाता है, तो क्या उससे 


मेरे हृदय को शान्ति मिलेगी ? 


“आजतक इस कुल में ऐसा कोई नहीं हुआ जो दूसरों का सेवक वनकर 
जीवित रहा हो । अतः तु भी वेसा होकर जीना पसन्द न कर । में चिरन्तन क्षत्रिय 
हृदय से परिचित हूँ । कोई क्षात्र-धर्मवित्‌ क्षत्रिय भय या जीविका को ओर देख 
किसीके सामने नत-मस्तक नहीं हो सकता । सदेव उद्यम कर किसीके सामने सिर 
न झुकाते भले ही असमय में नष्ट हो जा । कारण, उद्यम ही पुरुषाथ है : 


उद्यच्छेदेव न नमेदुद्यमो ह्ये पौरुषम्‌ । 
अप्यपवणि भज्येत न नमेतेइ कस्यचित्‌ ॥ ( १३४.३९ ) 


“संजय ! महामना वीरक्षत्रिय मत्त मातंग की तरह सर्वत्र निर्भय विचरण 
करे। वह्‌ सदव ब्राह्मणों तथा धर्म को ही नमस्कार करे क्षत्रिय चाहे ससहाय 
हो या असहाय, अन्य वर्ण के लोगों को नियन्त्रण में रखकर पापियों को दण्ड देता 
हुआ यावज्जीवन प्रयत्नशील रहे । यह तेरे उत्तम पराक्रम दिखाने का मुख्य समय 
प्त हे । ऐसे समय भी यदि तू कतव्य न करेगा तो तेरा महान्‌ अपयश फंलेगा । 
यदि इस समय मैं तेरेलिए कुछ न कहूँ, तो मेरा वह वात्सल्य गर्दभी के स्नेह-सा 
शक्तिहीन भौर व्यर्थं होगा । अतः साधुविगहित, मू्खसेवित मार्ग का तत्काल त्याग 
कर । जो विनयशून्थ और अशिक्षित पुत्र से हषित होता तथा उद्योगरहित, दुवि- 
नीत, कुबुद्धि पुत्र से सुख मानता है, उसका सन्तानोत्पादन ही व्यर्थ है। ऐसे 
अयोग्य, नराधम, पृत्र-पोत्र पहले तो कर्म ही नहीं करते और करते हैं तो वे 
निन्दित कमे करते हैं । वे लोक या परलोक कहीं भी सुख नहीं पाते । हे पुत्र ! 
इन्द्रलोक में भी वह सुख नहीं जो शत्रुओं का नाश करने से क्षत्रियों को सुलभ 
होता है । जो मनस्वी अनेक बार पराजित हो क्रोध से पागल हो रहा हो, विजय 
की इच्छा से पुनः शत्रुओं पर आक्रमण कर दे । सच्चा वीर शरीर त्यागकर या 
शत्रुओं को मार-गिराकर ही शान्ति पाता है, अन्यथा नहीं । प्राज्ञ पुरुष संसार में 
स हैं, तो Fi भी Bo ही होता है। प्रिय के अभाव में पुरुष 

बशी ही शोमा नहीं जसे समुद्र में विलुप्त होकर गंगा की । तू जब शत्रुओं को 


मारकर छोट आयेगा, तभी मैं तेरा स्वागत झर वि 
कष्टसाध्य तेरी विजय अवश्य रखती । मुझे विश्वास है कि मैं अति- 
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“माता ने उस पुत्र के विकल्पों का निराकरण करते हुए पुनः कहा कि पुत्र, 
पूवं की असमृद्धियों से आत्मा की अवज्ञा नहीं करनी चाहिए । कई बार घन-बैभव 
नष्ट होकर भी फिर प्राप्त होते और प्राप्त होकर भी नष्ट हो जाते हैं। साथ ही 
केवल ईर्ष्यावश धनप्राप्ति के लिए कर्मों का आरम्भ नहीं करना चाहिए : 


पुत्र नात्माऽचमन्तव्यः पूर्वाभिरस शुद्धिभिः। 
अधूत्वा हि आवन्त्यर्था भूत्वा नञ्यन्ति चापरे । 
अम्रषंणेच चाप्यर्था नारब्धव्याः सुबाळिशैः ॥ ( १३५.२५ ) 


कारण, सभी कमो का कभी कोई फल मिलता है तो कभी नहीं भी मिलता। 
कर्मफल की इस अनित्यता को जानते हुए भी बुद्धिमान्‌ कर्म करते हैं। फलतः 
वे कभी असफल होते हैं तो कभी सफलता भी पाते हैं। किन्तु जोकर्मो का आरम्भ 
ही नहीं करते, वे कभी अभीष्टसिद्धि नहीं पा सकते । निश्चेष्ट बैठने का एक ही 
परिणाम है, मनोरथ की कभी प्राप्ति न होना । किन्तु सोत्साह कर्मों में लग 
जाने पर तो कभी वाञ्छित फल प्राप्त भी हो जाता है। जो ज्ञानी पुरुष सभी 
समृद्धियों की पहले से हो अनित्यता जान लेता है, वह तो विचार द्वारा ही शत्रु 
को उन्नति और अपनी अवनति परखकर उसे दूर करता है। अतः मन में ऐसा 
दृढ़ विश्वास रखकर! कि सफलता मिलकर रहेगी, निरन्तर विवादरहित होकर 
उठना और सजग रहना और ऐश्वर्य॑प्रप्ति के कर्मों में लग जाना चाहिए ।” 


“हे वत्स ! मंगछाचारपूर्वक ब्राह्मणों एवं देवताओं की पुजाकर प्रत्येक 
कार्यं का आरम्भ करनेवाले राजा की शीघ्र ही उन्नति होती हैं। जसे भगवान्‌ 
भास्कर पुवं-दिशा का आश्रय लेकर उसे प्रकाशित करते हैं, वेसे ही उक्त प्रकार 
से कार्यं करनेवाले राजा को सब ओर से राज्यलक्ष्मी प्राप्त होकर यश और तेज 
से सम्पन्न कर देती है : 


उत्थातव्यं जाणृतव्यं योक्तव्यं भूतिकमंसु ॥ 
` अविष्यतीत्येव मनः ङत्वा खततमरव्यथेः। 
मङ्गलानि पुरस्कृत्य ध्राह्मणांञ्चेशवरेः सह ॥ 
प्राज्ञस्य जुपतेराश वृद्धिमवति पुत्रक। 
अभिवतंति लक्ष्मीस्तं प्राचीमिच दिवाकरः ॥ ( १३५.२९-२१ ) 


“हे पुत्र, मैंने तुम्हें अनेक दुष्टान्त, बहुत से उपाय ओर उत्साहजनक वचन 
सुनाये । लोक-वृत्तान्त का भी बार-वार दिग्दशंन कराया । अव तु पुरुषा कर्‌। 
मै तेरा पौरुष देखूं । जो लोग शबर से क्रृदध हों, जिन्हें घन का लोभ हो, जो आक्र 
मण से क्षीण हुए हों, जिन्हें अपने बल एवं पौरुष पर गर्वे हो, जो तेरे शत्रुओं से 
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अपमानित हों, उनसे बदला लेने के लिए होड़ लगाये बठे हों, उन सबको तू साव- 
धानी से दान-मान द्वारा अपने पक्ष में कर र । इस प्रकार तू द से बड़े समुदाय 
में उसी तरह भेद पेदा कर सकेगा, जिस तरह वेगवान्‌ वायु हावेग से उठकर 
बादलों को छिन्न-भिन्न कर देता है। तू उन सबको अग्निम वेतन दिया कर। प्रति: 
दिन प्रातः सबेरे ही उठ जा । सबसे प्रिय-वचन बोल । ऐसा करने से वे सव तेरा 
प्रिय करेंगे और निश्चय ही तुझे अगुवा बनायेंगे : 


तेषामग्रप्रदायी स्याः कल्योत्यायी ग्रियंचद्‌ः ॥ 
ते त्वां प्रियं करिष्यन्ति पुरो धास्यन्ति च शुष्‌ ॥ ( १३५.३५-३६ ) 


“नेसे ही शत्रुओं को पता चलता है कि उसका विपक्षी प्राणों की परवाह न 
कर युद्ध के लिए तेयार है, वेसे ही वे गृहस्थित सपं की तरह उसके भय से उद्विग्न 
हो उठते हैं। यदि शत्रु को पराक्रम-सम्पन्न जानकर अपनी असमर्थता के कारण उसे 
वश में न कर सके, तो विश्‍वसनीय दूतों द्वारा सास एवं दान-नीति का प्रयोग कर 
उसे अपने अनुकूल वब्रा लेना चाहिए । ऐसा करने पर अन्तत: उसका वशीकरण 
हो ही जाता है। इस प्रकार शत्रु को शान्त करने पर ही विर्भय आश्रय मिलता है। 
फिर युद्ध में न फंसने से अपने धन की वृद्धि होती है। धनसम्पन्न राजा के पास 
बहुत से मित्र आश्रय लेते हुँ । अथंहीन राजा को मित्र एवं वन्धु भी त्याग देते हैं । 
उसपर लोग विश्वास नहीं करते, उसकी निन्दा ही करते हैं । जो शत्रु को सहाः 
यक बनाकर उसपर विश्वास करता है, वह राज्य प्राप्त कर लेगा, इसकी कभी 
सम्भावना ही नहीं करनी चाहिए” :. 


नेव राज्ञा द्र! कायों जातु कस्याञ्चिदाणदि । 
अथ चेदपि दीणः स्यान्नेव वतत दीर्णवत्‌ ॥ ( १३६.१ ) 


५ “कसी भी आपत्ति क्यों न हो, राजा को कभी भयभीत होना या घवराना 
नहों चाहिए। यदि वह डरा भी हो, तो डरे हुंए के समान कोई व्यवहार न करे । 
सदेव अपने-आपको ही व्यक्त करे। कारण, राजा को डरा जानकर सभी 
भयभीत हो जाते हैं। फिर राज्य की भ्रजा, सेना और मन्त्री भी उससे पृथक्‌ 
न सार रखने लगते हैं । उनमें से कोई शत्रुओं को शरण चले जाते हैं तो कुछ 
उस मात्र त्याग देते हैं । जो कुछ लोग पहल राजा द्वारा अपमानित हुए होते 
र रहार करने की भी इच्छा करते हैं। किन्तु वे भी बँधे वछडोंवाली गायों की 

ति कुछ कर नहीं पाते, केवल मन ही मन उसके मंगल की कामना करते हैँ। 


"ऐसे छोग विपत्ति में पड़े शोक करते । भी ऐसे 
र , < ते हुए राजा के साथ स्वयं भी ऐसे 
भाकमग्न हो जाते हैं, मानो उनके सगे भाई हि हो गये हं। क्या ऐसे ही 
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लोगों को तुमने सुहृद्‌ माना है ? क्या तुमने भी पहले ऐसे सुहृदों का सम्मान किया. 
है? जो संकट में पड़ राजा के राज्य को अपना ही समझकर रक्षा के लिए कृत- 
संकल्प होते हैं, उन्हें तु कभी अपने से विलग न कर। भयभीत अवस्था में भी कभी 
वे तेरा त्याग न करें ।” 


“मेरे पास गुप्त धनराशि है, उसे ले । अभी तेरे सैकड़ों सुहृद्‌ विद्यमान 
हैं। वे सुख-दुःख सहनेवाले तथा युद्ध से पीछे हटनेवाले नहीं हैं ।'” 

विदुला के ये वचन सुनकर सञ्जय उठ खड़ा हुआ और वोला : “मेरी भूमि 
जल से डूब गयी । इसकी रक्षा करनी है, नहीं तो युद्ध में शत्रओं का सामना 
करते हुए प्राणों का विसर्जन करना है। जव मुझे भावी वैभव को सुझानेवाली 
तुझ जसी सञ्चालिका ( नेत्रो ) प्राप्त है, तव ऐसा साहस होना हो चाहिए। मैं 
तुम्हारी अमृत तुल्य वातों को सुनने के लिए ही कुछ समय तक मौन रहा । यह 
देख, मैं अब शत्रुओं के दमन और विजय के लिए सन्नद्ध हैँ: 


अत्प्यज्नस॒तस्येच ऋच्छाहब्घस्य यान्धवात्‌ । 
उच्चच्छास्येष शत्रूणां नियमाय जयाय च ॥ ( १३६.१५ ) 


कुन्तीमाता ने वीरभाव पेदा करनेवाला यह आख्यान बतलाया और कहा 
कि “इसे सुनकर गर्भिणी निश्चय ही वीरपुत्र को जन्म देती है ।” 


इस तरह कुन्ती ने अपने पुत्रों को विविध सन्देश भेजते हुए अन्त में कहा 
कि “मैं धर्मे को नमस्कार करती हूँ, क्योंकि वही समस्त प्रजाका धारण करनेवाला 
है । श्रीकृष्ण ! तुम अजुन और भीम से कहना कि क्षत्रिया जिसके लिए पुत्र को 
जन्म देती है, उसका यह उपयुक्त अवसर आ गया है। श्रेष्ठ पुरुष किसीसे बर 
ठन जाने पर उत्साहहीन और शिथिल नहीं होते” : 


नमो घर्माय महते घमो घारयति प्रजाः । 
एतद्धनञ्जयो वाच्यो नित्योद्यक्तो बुकोद्रः ॥ 
यदथ श्वत्रियास्ते तस्य कालोऽयमागतः । 
न हि चेर जमासाद्य सीदन्ति पुरुषर्षभाः ॥ ( १३७.९-१० ) 


पितामहभीष्म धर्मराज युधिष्ठिर से राजा के धर्मानुक्‌र नीतिपूणं व्यव- 
हारों का वर्णन करते हुए कहते हैं कि धर्मराज ! पवित्र, लोकचित्तग्राही राजा का 
कभी पतन नहीं होता । क्रोध और व्यसनहीन, मृदुदण्ड, जितेन्द्रिय राजा पर प्रजा 
घये के साथ हिमालय-सा विश्‍वास करती है । - बुद्धिमान्‌, त्यागगुणयुक्त, शत्रुछिद्रा- 
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वषी जसे निर्भय हो घूमते हैं, वेसे ही 
थी राजा प्रशस्य होता है। जसे पुत्र पिता के घर 

जिसके राज्य में प्रजा निर्भय विचरण करे, वही श्रेष्ठतम राजा है: 


शुचिस्तु पृथिवापालो लोकचित्तग्रहे रतः। 

अक्रोधनो हाव्यसनी झदुद॒ण्डो जितेन्द्रियः ॥ 

राजा भवति भूतानां विइवास्यो दिमवानिव। 
्राञ्ञस्त्यागशुणोपेतः पररन्ध्रेशु तत्परः ॥ ( ५७.२८-३० ) 
पुत्रा इव पितुगंहे विषये यस्य मानवाः । 

निर्भया विचरिष्यन्ति ख राजा राज़लत्तमः॥ (५७.३३ ) 


जिस राजा के पुर और जनपद में रहनेवालों को चोरी के डर से अपना 
धन छिपाकर नहीं रखना पड़ता और वे नीति-अपनीति को समझते हैं, वही श्रेष्ठ 
राजा है । यथाविधि प्रजा की रक्षा करनेवाले जिस राजा के राज्य में लोग अपने 
कर्म से सन्तुष्ट और जितेन्द्रिय रहते हैं तथा अपना-अपना संघ वनाकर गुटबन्दी 
नहीं करते, वही श्रेष्ठ राजा है। सेना के लिए परस्पर संघटन या गुटवन्दी ओर 
बेमनस्य दोनों ही खतरे हैं,' ऐसा भारवी का मत है । सज्जनों के मार्ग पर चलने 
वाला राजा ही राज्य का उत्तम अधिकारी होता है : 


अगूढविभवाः यस्य पौरा राष्ट्रनिवासिनः । 
नयापनयवेत्तारः स राआ राजसत्तमः ॥ 
स्वकर्मनिरता यस्य जना विषयवासिनः । 
असंङ्घातरता दान्ताः पाल्यमाना यथाविधि॥ (५७.३४-३५) 
सतां वरत्मानुगस्त्यागी स राजा राज्यमहति ॥ ( ५७.३८) 


पहले राजा का आश्रय प्राप्त करना चाहिए । उसके वाद भार्या और धन 
के लिए प्रयत्न करे। बिना राजा के भार्या और घन सुरक्षित नहीं रह सकते । 


राजनं प्रथमं विन्देत्‌ ततो भार्या ततो घनम्‌ । 
राजन्यसति छोकस्य कुतो आर्या कुतो घनम्‌ ॥ ( ५७.४१ ) 


इसलिए राज्य चाहनेवालों के लिए स्पष्ट है कि लोकरक्षा को छोड़कर 
का कोई धर्म नहीं । लोकरक्षा ही विश्व का धारण करनेवाली है। जसे समुद्र 
जहाज भन्न हो जाने पर उसे त्यागकर अपना हित सोचा और किया जाता 


'१. यहाँ ये महामारत, शान्तिपवं के "कट में 
और द्वितीय झोक की है। रोक हैं । ब्रोकेट में प्रथम संख्या अध्याय की 


२. “त संहता नेव च सिचनवृत्तयः? किराताजुनीय ( १.१९) 


भहामारतँकी ष्टि में pn 
है, उसी प्रकार निम्नलिखित छह प्रकार के पुरुषों को त्याग 
समझकर उसे कार्यरूप में परि त्याग अपना हित सोच 


: : णत करना चाहिए। ये छह पुरुष हैं-१. वह 
आचाय, जो आचार्य होकर वाक्पटु न हो, २. ऋत्विक्‌ होकर द नहो; 


३. राजा होकर रक्षा नहीं कर सके, ४. भार्या होकर अप्रियवादिनी हो, ५. गोपाल 


होकर स ग्राम में ही निवास करे, और ६. नापित होकर बरावर जंगल में सैर 
करता हो : 


तद्राज्ये राज्यकामानां नान्यो घर्मः खनातनः। 
ऋते रक्षां तु विस्पष्टां रक्षो लोकस्य घारिणी ॥ 
षडेतान्‌ पुरुषो जह्याद्‌ भिन्नां नावमिवार्णवे । 
अप्रवक्तारमाचारयंमनघीयानभरत्विजम्‌ | 
अरक्षितारं राजानं आर्यां चाग्रियवादिनीम्‌ । 
ग्रामकामं च गोपालं वनकाम च नापितम्‌ ॥ ( ५७.४२-४४ ) 


भोष्मपितामह कहते हैं कि धमराज ! बृहस्पति, विशालाक्ष और शुक्राचार्य 
आदि नीतिशास्त्र के आचायं राजा के लिए प्रजापालन ही प्रमुख धर्म वताते और 
उस रक्षात्मक धर्म की प्रशंसा करते हुए उसके साधन वताते हैं कि गुप्त और प्रकट 
दोनों प्रकार के गुप्तचर रखना, सेवकों को समय पर विना मात्सयं के भोजन और 
वेतन देना, युक्तिपूर्वंक कर ग्रहण करना और असत्‌ उपाय से प्रजा का धन न 
हड़पना, सज्जनों का संग्रह करना, शये, दक्षता, सत्यभाषण, प्रजा का हितचिन्तन 
सरल और कुटिल उपायों से शत्रुओं में भेद पदा करना राजा का कतव्य है : 


चारश्च प्रणिधिश्चैव काले दानममत्सरात्‌। 
युक्त्यादानं न चादानमयोगेन युधिष्ठिर ॥ 
खतां संग्रइणं शोय दाक्ष्यं सत्यं प्रजादितम्‌ । 
अत्राजवेराजवेश्च शाज्ुपक्षस्य भेद्नम्‌॥ ( ५८.५-६ ) 


जीणं गृहों का निरीक्षण, अवसरानुसार शारीरदण्ड और अर्थदण्ड का 

प्रयोग, सज्जनों का अपरित्यांग, कुलीनों का धारण, धान्यादिसंग्रह, बुद्धिमान. को 

सेवा, सेना की प्रसन्नता, प्रजा के हित-अहित और अघुराग-विराग पर ध्यान, काय 

करके थकावट का अनुभव न करना,कोषवृद्धि, नगर-रक्षा, अंगरक्षकों पर भी पूण 

विश्वास न रखना, शत्रुओं द्वारा वाणिज्यादि के माध्यम से संघटित संघटनों में 

फूट डालना, शत्रु, मित्र और मध्यस्थ को यथावत्‌ समझना, नीति और धम का 

अनुसरण करना, नित्य उद्योगी रहना, शत्रुओं को हीनशक्ति समझकर उनका अप- 

` मान न करना, नित्य ही अनुचित उपायों से दूर रहना, आदि उपायों से प्रजा की 
रक्षा करनी चाहिए । 
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केतनानां च जीर्णनामवेक्षा चेच सीदताम्‌ । 

द्विविधस्य च दण्डस्य प्रयोगः काळचोदितः ॥ 
साधूनामपरित्यागः झुलीनानां च धारणम्‌ । 

निचयश्च निचेयानां सेवा बुद्धिमताभपि | 

बळानां हर्षणं नित्यं प्रजानामन्ववेक्षणस्‌ | 

कायेष्वखेद्‌ः कोशस्य तथेव च विचर्घनम्‌॥ 
पुरशुस्िरषिशवाखः पीरसंङ्घातभेदनम्‌ । 
अरिमघ्यस्थमित्राणां यथादच्यान्ववेक्षणम्‌ ॥ 
नीतिघमर्नाखरण नित्यसुत्यानमेच च । 

रिपूणामनवज्ञानं नित्यं चानायंवजनम्‌॥ (५८.७-१०;१२) 


आज धमं एवं संस्कृति के नाम पर बनी संस्थाओं में भी झूठ का बोलवाला 
रहता है । किन्तु भीष्मोक्त राजधमं में प्रथमतत्त्व सत्यनिष्ठा हो है । 


९ 


न हि सत्याइते किञ्चिद्‌ राश्ञां चै सिद्धिकारकम्‌ । 
सत्ये हि राजा नियत प्रत्य चेइ च नन्दति॥ ( ५६.१७ ) 


सत्य को छोड़कर राजाओं को सफलता का और कोई मूल नहीं है। सत्य- 
निष्ठ राजा इस लोक और परलोक दोनों में ही आनन्द पाता है । हे राजेन्द्र ! 
ऋषियों का भी सत्य ही परम धन है । राजाओं के लिए भी सत्य से बढ़कर कोई 
अन्य विशवासकारण नहीं : 


ऋषीणामपि राजेन्द्र सत्यमेच परं घनम्‌। 


तथा राशां परं सत्यान्ञान्यद्‌ विश्वासकारणम्‌ ॥ ( ५६.१८ ) 
. रघुकुल रीति सदा चलि आई। पाण जादि बरु चचन न जाई ॥ 


यह मानस-वचन प्रसिद्ध ही है । वाल्मीकि कहते हैं : राम्रो द्वर्नाभिमाणते - 


( वा० रा० २.१८.३० ) अर्थात्‌ श्री राम कभी दो वात नहीं बोलते 
जो कह दिया, उसी पर सदा अडिग रहते थे । be 


धर्मात्मा ओर सत्यवादी राजा ही प्रजा का अनुरं 
| जन कर सकता है। नीच 
ET वील राजा का नित्य ही तिरस्कार करते हैं। जसे ह हाथो के 
चढ़ता है, वेसे ही नीच लोग राजा के सिर चढ़ना चाहते हैं। इसलिए 
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'घर्मात्मा सत्यवाक्‌ चेव राजञा रञ्जयति प्रज्ञाः ॥ ( ५६.३६ ) 
प्रमाण जुपं नित्यं नीचः परिभवेज्जनः । 

हस्तियन्ता गजस्येव शिर पवारुसक्चति ॥ 

तस्माच सदुनित्यं तीक्ष्णो नेच अचेन्तुपः। 

चासन्ताक इच श्रीमान्‌ न शीतो नच घमंद्‌ः ॥ ( ५६.३९-४० ) 


राजा को सदा गभिणी के समान होना चाहिए। जसे गभिणी अपने मन 
को अच्छे लगने वाले अपने प्रिय का परित्याग कर गर्भस्थ शिश के हित का ध्यान 


रखती है, वेसे राजा को भी अपने प्रिय की परवाहनकर जो 
वही करना चाहिए । द बा 


भवितव्यं सदा राशा गर्भिणीसहृघर्मिणा ॥ 
यथा दि गर्भिणी विस्वा स्वं ग्रियं मनखोऽजुगम्‌ । 
गर्भस्य हितमाघत्ते तथा राश्ञाऽप्यसंशयस्‌ ॥ 
चतिंतव्यं कुरुश्रेष्ट सदा घर्मानुधर्तिना। 
स्वं प्रियं तु परित्यज्य यद्यछ्ञोकद्वितं भवेत्‌ ॥ ( ५६.४४-४६ ) 


महाराज युधिष्ठिर ! राजा को मित्योद्योगी होना चाहिए । स्त्री के समान 
उद्योगविहीन राजा की प्रशंसा नहीं होती । बिल में शयन करने वाले जम्तुओं को 
जेसे सपं खा जाता है, वेसे ही युद्ध के डर से किसी से विरोध न करने वाले राजा 
और अप्रवासी ब्राह्मण को भुमि खा जाती है। राजा को समन्धेय से सन्धि और 
विरोधियों से विरोध अवश्य करना चाहिए । उसे चातुव्यं के घमं की रक्षा भी 
करनी चाहिए । 


इस नीति की उपेक्षा के कारण ही आज भारत की लाखों वर्ग मील भूमि 
पाकिस्तान एवं चीन के कब्जे में पड़ी है और हमारे कर्णधार पंगु नीति धारण किये 
बेठे हैं : 


नित्योद्यक्तेन वे राज्ञा भवितव्यं युधिष्टिर । 

प्रशस्यते न राजा हि नारीवोद्यचमजितः॥ ( ५७.१ ) 

द्वाविमो ग्रखते भूमिः सपो विलशयानिव । 

राजानं चाविरोद्धारं ब्राह्मणं चाप्रवासिनम्‌ ॥ 

सन्धेयानभिसन्धत्स्व विरोध्यांइच विरोघय। 

चातुचंण्यंस्य घर्माइच रक्षितव्या मद्दीक्षिता ॥ ( ५७-१५-१६ ) 

राजा को कहीं विश्वास नहीं करना चाहिए । यदि विश्वास करना ही 

पड़े तो अधिक विश्वास नहीं करना चाहिए । शत्रु छिद्रदर्शी राजा को नित्य ही 





विचार-पीयूष १ भारतीय राजनीति 


सेवा करने वाला, आलस्यविहीन, निर्लोभ, 
शीघ्र हो प्रसन्न होने वाला 


८८ 
[ । राजा को वृद्धों की 
Jake का दुढ्ता से अनुसरण करने वाला, 
और प्रियदर्शी होता चाहिए । 
न चिइचसेच्च नृपतिर्न चात्यथं च विश्वसेत्‌ । | 
द्विदछित्रदर्शी जपतिर्नित्यमेच प्रशस्यते ॥ ( ५७.१७ ) 
उपासिता च वृद्धानां जिततस्ट्रिरलोलुपः। 
सतां वृत्ते स्थितमतिः खन्तोष्यर्‍्चारुद्शानः ॥ ( ५७.२० ) 


बृहस्पति ने बताया है कि राजधमं का मूल उद्योग है। उद्योग से ही देवों 
ने अमृत प्राप्त किया और उद्योग से ही असुरों को हटाया है। उद्यो गहीन राजा 
बुद्धिमान्‌ होता हुआ भी नित्य ही निविष सर्प के समान शत्रुओं के अपमान का 


विषय बन जाता है : 


उत्यानं हि नरेन्द्राणां ब्ृइस्पतिरभाषत | 
उत्यानेनासृतं छब्धमुत्यानेनालुरा इताः॥ ( ५८.१३.१४) 
उत्थानद्दीनो राजा हि बुद्धिमानपि नित्यशः । 
प्रचर्षणीयः शत्रणां भुजङ्ग इव निर्विषः॥ (५८.१६ ) 


न राज्य था, न राजा था, न दण्डविधान था और न तो दण्ड-प्रणेता ही 
सभी परस्पर धमे से ही पालित होते थे । इससे उन्हें श्रम हुआ। श्रम से मोह 
( अविवेक ) हुआ । उससे उनका घर्म नष्ट हो गया । फिर सभी लोभ के वश हो 


गये और अप्राप्त की प्राप्ति के लिए कामना करने लगे। उन उन वस्तुओं में लोगों 


का राग बढ़ने लगा । राग बढ़ने से लोगों को कार्याकार्ये का ज्ञान नहीं रहा : 


न वैराज्यं न राजासीन दण्डो न च दाण्डिक। 
पाल्यमानास्तथाऽन्योऽन्यं नरा धर्मेण आरत ॥ 
खेद परमुपाजरमुस्ततस्तान्‌ मोह अमाविशत्‌ । 
प्रतिपत्तिविमोहाच्ख घ्मस्तेषामनोनशत्‌ ॥ 
वशमापन्नाः सवं भरतसत्तम ॥ 
अप्रापस्यामिमश तु कुन्तो मनुजास्ततः । 
कामो नामापरस्तत्र प्रत्यपद्यत वे प्रभो ॥ 
तास्तु कामवशा प्रा्ान्‌ रागो नाम खमस्पृशत्‌। 
र ॒ SR नाभ्यजानन्त कार्याकाय युर्धिष्ठिर ॥ (५९.१४.१९ ) 
'_ किसी को भी अगम्यागमन, वाच्यावाच्य, भक्ष्याभक्ष्य, दोषादोष किसी से 
भी परहेज नहीं रह गया । नरलोक में कोई मर्यादा नहीं रह गयी । अमर्यादा 
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होने पर वेद लुप्त हो गये । उससे धमं का नाश ण । 
नष्ट होने पर देवताओं को वहुत भय हुआ : [ हो गया । वेद ओर धर्म दोनों के 


अगस्यागमनं चेव वाच्यावाच्यं तथैव च। 
भक्याभक्ष्यं ज राजेन्द्र दोषादोषं च नात्यजन्‌ ॥ 
विप्जुते नरलोके वै ब्रह्म चेच ननाश ह। 
नाशाच्च अझणो राजन्‌ घर्मो नाशमथागमत्‌ ॥ 
नष्टे ब्रह्मणि छमें च देवांस्त्रास' समाविशत्‌ । ( ५३.२०-२२ ) 


हे पुरुषश्रेष्ठ युधिष्ठिर ! वेद और धर्म के नाश से भयभीत देवगण ब्रह्माजी 
की शरण गये और प्रार्थना के वाद ब्रह्माजी से कहा कि हे त्रिभुवनेइवर ! वेद 
ओर धर्म के विनाश से हम लोग मत्यों के समान हो गये हैं । हम लोग मर्त्यलोक में 
नीचे.वर्षा करते हैं और मनुष्यों द्वारा यज्ञ से ऊपर वर्षा की जाती है। अब यज्ञ- 
यागादि के उपाय से हम लोगों की सत्ता में सन्देह हो गथा है । यह सुनकर ब्रह्माजी 
ने अपनी निमेल सर्वेतोमुखी प्रतिभा से एक लाख अध्याय का ग्रन्थ बनाया । 


ते त्रस्ता नरशादूल ब्रह्माणं शरणं ययुः। 

ज्रह्मणएच प्रणाशेन घमो व्यनशदीइवर ॥ 

सतः स्म खमतां याता मत्ये स्त्रिसुवनेश्वर। 

अधो हि चषंमस्माकं नरास्तृध्वप्रवषिणः ॥ 

क्रियात्‌ व्युपरमात्‌ तेषां ततो गच्छाम संशयम्‌। (५९.२२,२५-२६) 

ततोऽध्यायलहसत्राणां शतं चक्र स्वबुद्धिभिः॥ ( ५९२९ ) 

यत्र घमस्तथेवाथः कामइचेचाभिवर्णितः। 

चतुथा मोक्ष इत्येव पृथगर्थः पृथग्गुणः ॥ (५९-२९-३०) 

त्रयी ( कार्मकाण्डः ) चान्वीक्षिकी ( ज्ञानकाण्डः ) वार्ता ( कृषिवाणि- 

ज्यादि जीविकाकाण्डः ) दण्डनीतिः ( पालनविद्या ) इच विपुला विद्यास्तत्र 
निर्दाशता : 


साम भेद: प्रदानं च ततो दण्डश्च पार्थिव । 
उपेक्षा पञ्चमी चात्र कात्स्यंन समुदाहृताः ॥ (५९.२५ ) 
इस ग्रन्थ में धर्म, और काम का वर्णन किया गया है; त्रयी ( कमंकाण्ड ) 
आन्विक्षिकी ( ज्ञानकाण्ड ) वार्ता ( कृषि, वाणिज्य आदि ) और दण्डनीति 


में और दण्ड तथा 
( पालनविद्या ) उसमें विस्तार से बतायी गयी है। साम, दान, भेद 
उपेक्षा सभी उपाय उसमें बताये गये हैं । राजा भगवान्‌ विष्णु को पालिनी शक्ति 


१३ 
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का प्रतिनिधित्व करता है । इसलिए अभ्युदय एवं निःश्रेयस में उसका पूर्ण सहयोग 


होता है : | 
नियतो यत्र घमो वै तमशङ्कः समाचार । 
ग्रियाग्रिये परित्यज्य समः वषु जन्तषु॥ ( ५९.१०३-४) 
क्षात्रो घमो द्यादिदेवात्‌ प्रत्तः पश्चादन्ये शेषभूताश्च धर्माः । 
अस्मिन घमं लवंघ्माः प्रविष्टास्तस्मादम श्रेष्ठमिम वदन्ति ॥ 

i ( ६४.२१-२२ ) 
यदि हासो भगवान्‌ नाइनिष्यद्रिपून्‌ . खर्वानखुरानप्रसेयः । 
न ब्राह्मण न थ लोकादिकर्ता नायं घमो बादिघमों च h 

[ ६४.२४ ) 


रत ऋषियों ने मिलकर आदिराज से कहा कि अपने प्रिय, 
अप्रिय की परवाह न कर सभी प्राणियों में एक आत्मा को देखते हुए निरिचित 
घ्मपक्ष का निविशङ् होकर आचरण करे । 


इन्हीं आदिदेव भगवान्‌ से सर्व प्रथम राजधमं की प्रवृत्ति हुई । अन्य धमं 
उसके अंगोपांग होकर बाद में प्रवृत्त हुए। राजधमं में सभी धर्म प्रविष्ट हैं, इस- 


` लिए राजघमं सर्वश्रेष्ठ है। यदि वे अप्रमेय भगवान्‌ सभी असुरों का विनाश नहीं 


करते तो न तो ये ब्राह्मण होते और न आदिकर्ता ब्रह्म ही । न यह धर्मं होता और 


न आदि धर्म रांजधमं ही । यञ्चपि वेद एवं तदुक्त धर्म अनादि ही हैं; तथापि उन 


सबमें राजधमं प्रधान है, उपयुक्त वचनों का यही तात्पर्य है और धर्मों का सारित्व 
बताने में नान्वर्थ नहीं है। निम्नलिखित वचनों में इसी का स्पष्टीकरण किया 


गया है :.. . 


यदि आदिदेव भगवान्‌ असुरों सहित पृथिवी को अपने पराक्रम से नहीं 
जीतते, तो ब्राह्मणों के विनाश से चातुवण्यं, चातुराश्रम्य कोई भी धर्म नहीं रह 
जाता । जब भी कभी जन्म धम चष्ट हुए तो क्षात्र-धमं से ही वे पुन: उज्जीवित 
oe हि में आहि पवत होते हैं । विश्व में सर्वतो महान्‌ क्षात्र- 
जभ में राजाओके लिए युद्ध में आत्मत्याग, सर्व भुतानुकम्पा नुकम्पा, 

छोकज्ञान, पालन ओर पीड़ितों का विपत्ति से छुटकारा यह सभी कुछ निहित है। 


.  स्माधुर्व नाजयद्विक्रमेण देषश्रेष्ठ साखुरामा 

327 पाद चातुराअम्यघर्माः सव नर्‍्युर्नाह्मणानां ह 

ल शतधा शास्वतास्ते झात्रेण घर्मेण पुनः प्रवृद्धाः ` 
युगे ह्यादिघमाः प्रदुत्ता लोकज्ये छं कान्रधमे वदन्ति ॥ 


महाभारत को इष्टि में 
आत्मत्यागः सर्वभूतानुकम्पा लोकलज्ञानं पालनं मोक्षणं 
मकर , छफझोने की। 
विषण्णानां मोक्षणं पीडितानां क्षात्रे धर्म विद्यते पार्थिवानाम्‌ ॥ 
(.६४,२५-३७:) 
यदि भूतल पर दण्डविधायक राजान हो तो जल में मछलियों पता 
बली दुबंल को खा जाये : ह 000 
राजा चेन्न भवेल्लोके पृथिव्यां दण्डघारकः। 
जळे मत्स्यानिवामक्ष्यन्‌ दुर्बलं बलवत्तराः ॥ ( ६७.१६ ) 
हः यह विश्नुत है कि विना राजा के प्रजा पहले नष्ट हो गयी थी । जिस राष्ट्र 
मं राजा नहीं होता बहाँ का पराक्रम भी समाप्त हो जाता है। अराजकता से 
बढ़कर ओर कोई पापीयसी अवस्था नहीं है । हे राजन्‌, जसे चन्द्रमा ओर सूर्यं के 
उदय न होने पर प्राणी परस्पर एक दूसरे को न देखते हुए गाढ़ अन्धकार में ड्बे 
रहते हैं, इसी तरह विना राजा के समस्त प्रजा नष्ट हो जाती है । स्त्री पुत्र, धन 
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` सम्पत्ति किसी के विषय में कोई नहीं कह सकता कि यह हमारा है। यदि राजा 


पालन नहीं करता, तो सव व्यवस्था ल॒प्त हो जाती है: 


अराजकाः प्रज्ञा पू विनेशुरिति नः श्ुतम्‌। (६३.१७) 
अराजकाणि राष्ट्राणि इतवीर्याणि चा पुनः ॥ 

नहिं पापात्‌ परतरमस्ति किञ्चिद्राजकाद्‌। (६७.६-७) 
यथा ह्यनुदये राजन भूतानि शश्ञिखयंयोः। 

अन्धे समसि - मज्जेयुरपश्यन्तः परस्परम्‌ (६८.१०) 
एवमेव बिना राज्ञा विनइयेयुरिमाः प्रजाः (६८.१३) 
ममेदमिति लोकेऽस्मिन्‌ नाभवेत्‌ संपरिग्रद्द ॥ 

नदारान च पुत्रः स्यान्न घन न परिग्रहः। 

विष्वगूलोपः प्रवत यदि राजा न पालयेत्‌ (६८.१ )) 
पतेद्‌ बहुविधं शास्त्रं बहुघा घमंचारिषु। 

अघः प्रशुह्टीतः स्याद्यदि राजा न पालयेत्‌॥ ट 
मातरं पितरं चुद्धमालायमतिथि शुरुम्‌। १३५ 
किळिइनीयुरपि हिस्युर्घा यदि राजा न पालयेत्‌॥ ( ६८:१३ १८.) 
मज्जेद्वर्मस्त्रयी न स्याद्यदि राजा न पाळयेत्‌। ` दः 
न यज्ञाः संप्रवतयुर्विचिबत्‌ स्वा्तदक्षणाः ॥ 

त विवाहाः समाजो चा यदि राजा न पाळयेत्‌। ( ६८.३१.२२) 


घर्साचरण करनेवाले लोग अनेक प्रकार से शस्त्र-प्रहार दरा सताये जाये 
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और अधमं ही धर्म बन जाय, यदि राजा पालन न करे । माता, पिता, वृद्ध, आचार्य, 
अतिथि और गुरुजनों को लोग पीड़ा दे-देकर मार डाल, यदि राजा पाऊन न 
करे । विधि-विधानपूर्वक अच्छी दक्षिणावाले यज्ञ न हो सक, न विवाह हो सकें 
और न उत्सव हो सक यदि राजा पालन न कर । 


वार्ता या व्यवहारमूलक इस झोक का वार्ता ही मूल है। त्रयी (ऋक्‌, 
थजुः, साम, ) द्वारा इसका पालन होता है। राजा द्वारा रक्षा होने पर ही वार्ता 
और त्रयी का टीक-ठीक प्रयोग हो सकता है। “मनुष्य समझकर राजा का अपः 
मान केभी नहीं करना चाहिए । वास्तव में वह मनुष्यरूप में एक महती देवता 
है । राजा समय-समय पर अग्नि, आदित्य, मृत्यु, कुबेर और यम का रूप धारण 
करता है । अपने उग्र तेज से पापियों को जलाने पर राजा अग्नि होता है । इसी 
तरह उसकी यमादिरूपता भी कही गयी है : 


वार्तामूलोह्ययं लोकस्त्रय्या चे घायते खद्‌ । 

तत्लव चर्तते सम्यण यदा रक्षति भूमिणः ॥ ( ६८.३५ ) 
न हि जात्ववमन्तव्यो मनुष्य इति भूमिपः । 

महती देवता ह्येषां नररूपेण तिष्ठति॥ 
भवत्यग्निस्तथादित्यो मृत्युर्वैश्रवणो यमः। 

यदा ह्यासीदतः पापान्‌ दषदत्यु्रेण तेला ॥ 

[मिथ्योपचरितो राजञा तदा. अवति पावकः ॥ ( ६८.४०-४२ ) 


ऐसे अलौकिक माहात्म्यवाले राजा का कतंव्य भी कम महत्त्वपूर्ण नहीं | 
होता । राजा को पहले अपने मन और इन्द्रिय पर विजय पा लेनी चाहिए । अजि+ 
तेन्द्रिय राजा शत्रुओं पर विजय केसे पा सकता है ? राज्य कामनावाले राजा को 
साम, दाम ओर भेद रूप तीन उपायों से सदेव अर्थसंग्रह करना चाहिए । जब तक 
अनिवार्यं न हो, युद्ध के पास फटकना भी नहीं चाहिए। राजा वेदवेदांगवित्‌, 
बुद्धिमान्‌, शोभन, तपस्वी, दानशील और यज्वा ( यज्ञकर्ता ) होना चाहिए । 
प्रजा की ठीक-ठीक रक्षा करनेवाले राजा के लिए न तो किसी तपस्या की आव- 
श्यकता है, और न यज्ञ की । प्रजापालन मात्र से वह सभी धर्मों का अनुष्ठाता 
बन जाता है। अतः दान-यज्ञादि करते हुए भी उसे प्रजापालन पर विशेष ध्यान 
रखना चाहिए । अनिवार्य होने पर तो वीरता एवं निर्भयता के साथ युद्ध करना . 
भी राजा का उत्कृष्ट ध्म है। 


आज के शांसक तो खाद्यान्न-संकट द्र करने के लिए संतति i 
ल बह ए संतति-निरोध, गर्भे- . 
FR उडी का सफाया करना चाहते हैँं। चरे की कमी को दूर 
„ „3 ग एव अनुपयोगी कहकर गायों-बेलों को कटाना चाहते हैं, पर वे 


Rt शा न मी 
i 220#-+-+नमकें _ 


महाभारत को हृष्टि में - ९३ 
उस राजधर्म का महत्त्व नहीं जानते, जिसके प्रभाव से स्त्र समृद्धि (वरक्कत) 
होती है। धर्मशील राजा युग बदल देता है। संसार के घनधान्य, ब॑भव का आश्रयं 


जनक विस्तार होता है। उसके विना इन जघन्य उपायों 
दरिद्रता ही बढ़ेगी : पायों से तो उत्तरोत्तर और 


आत्मा जेयः लदा राज्ञा तो जेयाश्च शश्रचः । 
अजितात्मा नरपतिविजयेत कथं रिपून्‌ ॥ ( ६९.४) 
वजनीय सदा युद्धं राज्यकामेन घीमता। 
उपायस्त्रिभिरादानमथेस्याह बृद्दस्पतिः ॥ ( ६९.२३ ) 
वेद्चेदाङ्गवित्‌ प्राज्ञः सुतपस्वी चुपो अवेत्‌। 
दानशीलश्च सततं यज्ञशीलश्च भारत॥ ( ६९.३१) 
कि तस्य तपसा राज्ञः किञ्च तस्याध्वरैरपि । 
झुपालितप्रजो यः स्यात्‌ खवंघमविदेव खः ॥ ( ६९.७३ ) 


राजा का कारण काल है या काल का कारण राजा ? ऐसा सन्देह नहीं 
करना चाहिए; क्योंकि राजा ही काल का कारण होता है। जब राजा यथार्थतः 
पूर्णतया दण्डनीति का पालन करता है, तो उस समय कृतयुग होता है । कृतयुग 
में सवंत्र धर्म ही विद्यमान रहता है, ढँढ़ने पर भी अधमं नहीं मिलता । किसी के 
भी मन का झुकाव अधर्म की ओर नहीं होता । प्रजा का योगक्षेम ठीक से चलता 
है और सभी प्रकार वेदिक गुण प्रतिष्ठित होने लगते हैं। रत्नगर्भा धरित्री काम- 
धेनु है, इसी तरह द्युलोक में भी सब कुछ है। प्रजा के धर्मनिष्ठ होने पर राजा 
परमेशवरानुग होता है । फिर किसी बस्तु की कभी कमी नहीं होती : 


कालो वा कारणं राज्ञो राजा चा काळकारणम्‌। 

इति ते संशयो मा भूद्‌ राजा काळस्य कारणम्‌ ॥ 

दण्डनीत्यां यदा राजा सम्यक्‌ कारसन्यंन चते । 

ततः इतयुगं नाम काळस्ृं प्रवर्तते॥ 

ततः कृतयुगे घमो नाघमों विद्यते क्वचित्‌ । 

'सर्चेषाभेच वर्णानां नाधमं रमते मनः। 
: योगक्षेमाः प्रवर्च॑न्ते प्रजानां नात्र संशय'। . ` 
वैदिकानि ब सर्वाणि भवन्त्यपि शुणान्युता॥ ( ६९.७९८३ ) 


ji | और 

7 नीरोग और सुखदायी होती हुँ । ह मनुष्यों के स्वर, वण ऑर. 

सन प । उस समय व्याधियाँ नहीं होतीं और न कोई ह 
दीखता है । कोई विधवा नहीं होती और न कोई इपण ही होता है। पृ 
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अकृष्टपच्या ( बिना जोते ही फसल देनेवाळी ) होती ह । विना श्रमके अनन्त 
धन-धान्य र देती है । औषधियाँ पर्याप्त होती हुँ । त्वक्‌, पत्र, फल और 
मूल शक्तिशाली होते हैं ॥ उस समथ पूर्णरूप से धमं रहता है, अधमं कहीं नही 
भी रहता : 


ऋतवश्च झुखाः सवं भवन्त्युत निरामयाः । 
` प्रसीदन्ति नराणां च स्वरवर्णमनांसि स ॥ 
व्याधयो न भवन्त्यत्र नाल्पायुड्यते बरः। 
विधवा न भवन्त्यत्र पणो न तु जाणते ॥ 
अङृष्टपच्या पृथिवी भअचन्त्योषधयद्तथाः । 
त्वक्पत्रफळमूळानि वीय॑दन्ति अन्नन्ति च्ञ ॥ 
नाघमों विद्यते तत्र घर्मं एवं तु केवलम्‌ । ( ६९.८३-८६ ) 


जव राजा चोथाई अंश छोड़ तीन चौथाई दण्डनीतिका पालन करता है तो 
तेता युग होता है। उस समय धर्म के तीन अंश अशुभ के चतुर्थांश से अनुविद्ध हो 
जाते हैं और पृथिवी कृष्टपच्या हो जाती है । औषधियाँ भी बीजवपन से होती हैं १ 


दण्डनीत्यां यदा राजा तरीनंशानचुवर्तते । 
बतुथमंशमुत्ख॒ज्य तदा त्रेता प्रवर्तते ॥ 
अशुभस्य तुर्यां शस्त्रीनंश्ाननुवत्तते । 
ऊष्पच्येव पृथिवीमवन्त्योषधयस्तथा ॥ ( ६९.८७-८८ ) 


जब राज़ा आधी दण्डनोति छोड़कर आधी का अनुसरण करता है तो उस 
समय द्वापर नामक युग होता है। द्वापर में पृथिवी कष्टपच्या होती है और फलो- 
त्पत्ति आधी हो नाली है। लेकिन राजा जब दण्डनीतिं का तनिक भी स्पशं न 
केर असत्‌ उपायों से प्रजा-पीड़न करता है तो कलियुग की घ्रवत्ति होती है । 

आज तो हजार प्रयत्न करने पर भी प्रजा को पेट भरने को अन्न नहीं मिल 
ड र ता का id लिए भोक्ताओं की संख्या घटाने का प्रयत्न हो 
याका भार डि हे र व्याकरण, लूप-प्रयोग, गर्भपात जैसे जघन्य 


अर्थ त्यकत्वा बदा राजा नीत्यधर्माचुचच्तते । 
पवस्तु वापर नाम स काळ! सम्गरचरतते ॥ 
अशुभ्रस्य नर यदा त्वघं द्वावंशा वचुवतते | 
इष्टपच्यव पृथिवी भवत्यधेफला तथा ॥ 


SD Tr 
re ree 


महामारत की हृष्टि में 


` दण्डनीति परित्यज्य यदा कात्स्येन भूमिपः। 
रज्ञाः क्लिइनात्ययोगेन प्रवतंत तदा कलिः ( ६९.८९-८१ ) 
कलियुग में प्रायः अधमं ही होता है। घमं का कहीं नहीं 

पड़ता । सभी वणों का मन अपने-अपने धर्म से हट जाता है [ उ 
लगते हैं तो ब्राह्मण सेवा करने लगते हैं। किसी का योगक्षेम सुरक्षित नहीं रह 
पाता । सवंत्र वर्णसंकर हो जाता है। यदि कथंचित्‌ वैदिक धर्म रहते हैं, तो वे भी 
विकलांग । ऋतुएँ सुखकारिणी नहीं होतीं । रोग की वहुतायत हो जाती है । मनु- 
ष्यों के स्वर, वण ओर मन का ह्वास होने लगता है। व्याधि से प्रजा मरने लगती 
है । स्त्रियाँ विधवा होने लगती हैं, प्रजा में क्ररता वढ़ जाती है: 


कळावधमों भूयिष्ठं घर्मो अवति न क्वचित्‌। 

खबंषासेच वर्णानां इवघर्माच्च्यवते मनः॥ 

शूद्रा भेक्षेण जीवन्ति प्राह्मणाः परिचर्य्यया । 

योगश्षेसस्य नाशश्च वत्तते चणंसङ्करः ॥ 
' वैदिकानि थ कर्माणि भवन्ति विशुणान्युत। 

ऋतो न सुखाः सच भवन्त्यामयिनस्तथां॥ 

हसन्ति च अञ्चुष्याणां स्वरचर्णभनांस्युत । 

व्याघयश्वच भचन्त्यञ्च श्रियन्ते च गतायुषः ॥ 

विधवाश्च भवन्त्यत्र चुशंखा ज्ञायते प्रज्ञा। ( ६९.९२-९६ ) 


राजा के शास्त्रविरोधी अपचार से ही धरित्री स्वल्पसस्या हो जाती है। 
प्रजा अल्पायु दरिद्र एवं व्याधि-पीड़ित हो उठती है । कहीं खण्डवृष्टि होती है तो 
कहीं सस्य उपजता है, सर्वत्र नहीं । जव राजा सावधानी से दण्डनीति द्वारा प्रजाऽ 
पालन करना नहीं चाहता तो यह सारी दुदंशा होती है। पदार्थों से भी सभी रस 
क्षीण हो जाते हैं : 
- शज्ञोऽपचारात्‌ एथिवी अल्पलस्या भवेत्‌ किल । 
 अव्पायुषः प्रजाः खवा दरिद्रा व्याधिपीडिताः ॥ 
क्वचिद्वर्षति पर्जन्यः क्वचित्‌ सस्यं प्ररोहति ॥ 
रसाः सवें क्षयं यान्ति यदा नेच्छति भूमिपः । | 
प्रजाः संरक्षितुं सम्यग्‌ दण्डनीतिसमाददितः ॥ ( ६९.९६९७ ) 


कृतयुग के प्रवर्तन से राजा स्वेथा स्वगं का भागी होता है । त्रेता के 
प्रवर्तन से उसकी अपेक्षा कुछ कमे स्वर्ग का भागी होता हैँ। वापर के प्रवर्तन से 
यथाभाग स्वर्ग प्राप्त करता है तो कलि के प्रवर्तन से राजा सवथा पाप का भागी 


होता है: , 


९५५ 
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कृतस्य करणाद्राजा स्वगंमत्यन्तमइलुते 
त्रेतायाः करणाद्राजा स्वर्गमत्यन्तमच्तुते ॥ 
्रवर्तनाद्‌ द्वापरस्य यथाभागसुपाइचुते । 
केः प्रवत्तनाद्ाजा पापमत्यन्समइ्नुते॥ ( ६९.९९-१०० ) 


राजन्‌, तुम लोभाक्रान्त होकर अधमं से अर्थसंग्रह करने की 5 बात मत 
सोचो । क्योंकि शास्त्र का उल्लंघन करनेवाले के घर्म और अर्थे दोनों ही ठिका 
नहीं पाते । शास्त्र से अननुमत करों ( टेक्सों ) की भरमारकर मोहवश प्रजा- 
पीडन करनेवाले राजा काव ही हाल होता है जेसे कोई दूध के लिए गाय का थन 
ही काट डाले और दूध पाने से मुंहताज हो जाय : 


मा स्माघमंण लोभेन लिप्सेथारत्वं धनागमम्‌ । 
: घर्मार्थावौ तस्य यो न शास्त्रपरो अवेत्‌ ॥ (७१.१३) 
करैरशास्त्रदष्टेहि मोहात्‌ सम्पीडयन्‌ प्रजाः । 

ऊघहिछिन्द्ाद्यो तु घेन्वाः क्षीरार्थी न लभेत्पयः ॥ ( ७१.१५-१६ ) 


राज्य के अधिकारी अपना मनोरथ पुर्ण न होने पर राष्ट्र में पीड़ा पहुँचाते 
हैं, फलतः राष्ट्र कभी समृद्ध नहीं होता । जो गाय की नित्य सेवा-सुश्ूषा करता 
है, वही दूध पा सकता है । इसी तरह अच्छे उपायों से जो राज्य का भोग करता 
है, वही घन-धान्यादि फल पाता है । राजन्‌, आपको माली के समान ( जैसे माली 
पौधों को सींचकर उनसे फळ ग्रहण करता है, वेसे ही ) बनना चाहिए, कोयला 
बनानेवालों के समान नहीं; क्योंकि कोयला बनानेवाला पेड़ को जड़मूल से काट, 
जलाकर ही कोयला बनाता है: | | 


एवं राष्ट्रमयोगेन पीडितं न विवर्धते । 
यो द्दि दोरभीयुपास्ते च श नित्यं विन्दते पयः ॥ 
एच राष्ट्सुपायंन भुञ्जानो लभते फलम्‌। ( ७१.१६-१७ ) 
मालाकारोपमो राजन्‌ भव माऽऽङ्गारिकोपमः ॥ ( ७९.२० ) 


राजा का योगक्षेम पुरोहित के अधीन है। जिस राज्य में प्रजाओं का अदुष्ट 
: भय अतिवृष्टि, अनावृष्टि आदि पुरोहित तथा दृष्टभय चोरी, डाका, दूसरे का 
आक्रमण आदि राजा अपने बाहुबल से दूर करता है, वही राज्य समृद्ध होता है: 


' ` योगक्षेमो हि राजो हि खमायतः पुरो विते । 
सजाय बहा, अजानां शामयत्युत॥ | 
९७ च राजा बाइुभ्यां तद्राज्य्‌ सुखमेघते। ( ७४.१-२) 


महाभारत को हृष्टि में 


ब्राह्मणों में नित्य ही तपोवल और मन्त्रवल रहता त्रियमें 
ओर i र गी 
ओर शस्त्रवर प्रतिष्ठित है। दोनों को मिलाकर प्रजा र नाहि (पा 
ब्राह्मण को नित्योदकी और क्षत्रिय को नित्य शस्त्रयुक्त होना चाहिए । पथिवी में 
जो कुछ है, वह सव इन दोनों के अधीन है : ; 


तपो मन्श्बलं नित्यं त्राह्णेषु प्रतिष्ठितम्‌ । 
अस्त्रचहुबल नित्यं क्षत्रियेषु ्रिषठितम्‌ ॥ 
ताभ्या संभूय कर्तव्यं प्रजानां परिपाळनम्‌। ( ७४.१४-१५ ) 
नित्योदकी ब्राह्मणः स्यान्तित्यशस्ञइच क्षत्रिय | 
तयोहि सर्वमायत्तं यत्किञ्चिज्जगतीगतम्‌। ( ७४.२२) 


राजा को दानशील, यज्ञशील, उपवास-तप 'शील ओर प्रजापालन में तत्पर 
रहना चाहिए : 
दानशीलो भवेद्राज्ञा यश्चश्ीळऱच भारत। 
उपवासतपश्शीळः प्रज्ञानां पालने रतः॥ (७५.२) 


चोरों द्वारा चुराया हुआ उपजीवी ( प्रजा ) का धन यदि बरामद न किया 


जा सके तो राजकोष ( शाही खजाने ) से तत्काल वह धन उपजीवियों को दिला 
देना चाहिए : 


९७ 


प्त्याहतुंमशक्यं स्याद्धनं चोरेहत॑ यदि। 
तत्‌ स्वकोशात्‌ प्रदेयं स्यादशक्तनोपभीवतः ॥ ( ७५.१० ) 


कोई धर्मनिष्ठ, प्रजापालन-परायण राजा किसी राक्षस का वर्जन करता 
` हुआ कहता है: 


न मे स्तेनो जनपदे न कदयों न मद्यपः। 
नाऽनाहिताग्निर्राऽयज्वा मामकान्तरमाविशः ॥ 
न च मे ब्राह्मणो बिद्वान्नावती नाप्यसोप्रपः॥ ( ७७.८-९ ) 
न याचन्ते प्रयच्छन्ति ज्लत्यघर्मविशारदाः। 
नाप्यापयन्त्यघीयन्से यजन्ते याज्जयन्ति न ॥ 
त्राह्मणान्‌ परिरक्षन्ति संग्रामेष्वपलायिनः। 
झत्रिया मे स्वकर्मस्था मामकान्तरमाविशः ॥ ( ७७.१३-१४ ) 
न मे राष्ट्रे विधवा ब्रह्मबन्धुर्न आरणः कितवो नोत चौरः। 
अयाज्ययाशी न च पाककर्मा न मे भयं विद्यते राक्षसेभ्यः ॥ 
॒ (७७,२६ ) 
१३ 
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अर्थात्‌ मेरे देश में कोई चोर नहीं, कोई कंजूस नहीं, कोई मद्यप नहीं, कोई 
अनाहिताग्नि ( अग्निहोत्र से रहित ) नहीं, कोई अयज्वा (यज्ञ न करनेवाला 
' नहीं । फिर तुम मेरे अन्दर कंसे प्रवेश कर गये ? मेरे देश में कोई ब्राह्मण सुख नहीं, 
अव्रती नहीं, असोमपायी ( सोमयज्ञ. कर सोमपान न करनेवाला ) नहीं, फिर तुम 
मेरे अन्दर कसे प्रवेश कर गये ? मेरे देश के क्षत्रिय सत्य और धर्म का पालन 
करते हैं । कोई भी माँगने की रुचि नहीं रखता । कोई भी संग्राम से पलायन नहीं 
' करता । सभी ब्राह्मणों की रक्षा करते हैं। सभी अपने र कम में परिनिष्ठित हैं । 
` फिर तुम मेरे अन्दर केसे प्रवेश कर गये ? मेरे राष्ट्र में विधवा नहीं, कोई भी | 
ब्राह्मण ब्रह्मबन्धु नहीं, कोई भी जुआरी नहीं, कोई भी र नहीं, कोई भी अयाज्य- 
याजी नहीं, कोई भी पापी नहीं, इसलिए मुझे राक्षसों से भय नहीं है । 


येषां पुरोगमा विप्रा येषां बह्म परं बळम्‌। 
अतियिग्रियास्तथा पौरास्ते चै स्वगजितो नृपाः! ( ७७.३१) 


जो राजा प्रत्येक कमें में ब्राह्मणों को आगे रखते हैं, वेद ही जिनके परम- 

: बळ हैं, जिनके नगर-निवासी अतिथिप्रिय हैं वे राजा स्वगं पर भी विजय प्राप्त 

करते हैं । क्षत्रिय के अभाव में शक्तिशाली शूद्र भी राज्य-सम्मान का भागी होता 

` हैं। गिर पड़ने पर सहारा देनेवाला, ड्वते को बचानेवाला शूद्र हो या कोई भी 

. हो, उसका सम्मान होना ही चाहिए । जिसके सहारे दस्युओसे पीड़ित, इधर-उधर 
भटकती अनाथ प्रजा सुखपूर्वक जीवनयापन कर सके, वही राजा होना चाहिए । 


अपारे यो भवेत्‌ पारमप्लवे यो प्छचो अवेत्‌ । 
शूद्रो बा यदि वाऽप्यन्यः सवथा मानमर्हति ॥ 
यमाश्रित्य नरा राजन वर्तयेशुयंथासुखम्‌ । 
अनाथास्तप्यमानाश्च द्स्यु्चिः परिपीडिताः॥ ( ७८.३८-३९) : 


लोग अपने बन्धु के समान उसीकी पूजा करते हैं। रक्षा न करनेवाला 

राजा व्यथ ही होता है। असत्‌-पुरुषों को उनके कार्य से पृथक्‌ कर जो राजा नित्य 
सत्पुरुषों की रक्षा करते हैं, उन्हींको राजा बनाना चाहिए । वे ही सम्पूर्ण विश्च 
को धारण करने की क्षमता रखते ठः 

तमेव पूजयेयुस्ते परीत्या स्वमिव बान्धवम्‌ ॥ 

वन्ध्यया मायया कोऽथः कोऽथों राज्ञाऽप्यशक्षता ॥ ( ७७.४०-४१ ) 
नित्यं यस्तु सततो रक्षेद्सतइच निवर्तयेत्‌ । 
ख पव राजा कतंव्यस्तेन सर्वमिदं चतम्‌ ॥। ( ७७.४४ ) 


वेदों का प्रामाण्य न मानना, शास्त्रों ; s 
SA रो में क” शास्त्री का उल्लंघन और संत्र अव्यवस्था. 
\ “ अचांना, यह सब अपने पेरों में कुल्हाड़ी मार लेने जैसा है: 


९८ 
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अप्रामाण्यं च वेदानां शास्त्राणां चामिळङ्कनम्‌ । 
सद्यचस्था च संत्र तद्दे नाशनमात्मनः॥ (७९.१९) 


कहीं भी पूर्णतया विश्वास घर्म और अर्थ दोनों 
ही सर्वत्र अविश्वास सी मृत्यु से भयङ्कर होता है : का नाशक होता है । साथ 


एकान्तेन दि विश्वालः कृत्स्नो घर्मार्थनादाकः। 
अविइवासऱ्च सर्वत्र सुत्युना च विशिष्यते॥ (८०.१० ) 


उपयुक्त वचनों में वेदादिशास्त्रों का प्रामाण्य न मानना, धर्म का उल्लंघन 
करना मृत्यु से बन भयङ्कर माना गया है। जो कहते हैं कि हम कोई पुस्तक प्रमाण 
नहीं मानते, उन्हें अभिमान छोड़कर अपने निर्णय पर फिर से विचार करना 
चाहिए । अन्यथा वे निश्‍चय ही अपना और अपने अनुयायियों का अहित करेंगे । 


विश्वास ही अकालमृत्यु है और विश्वास के कारण ही प्राणी धोखा खाता 
है। जो मित्र ऐसा समझता हो कि मेरी हानि से इसकी भी हानि होगी, उस पर 
पिता के समान विश्वास करना चाहिए । मेधावी, स्मृतिमान्‌, कुशल, स्वभाव से 
दयालु, सम्मान या अपमान पाकर भी कमी विकृत न होनेवाला, अर्थ की 
अपेक्षा कीति को महत्त्व देनेवाला, मर्यादा का कभी उल्लंघन न करनेवाला, 
शक्तिशाली से द्वेष न करनेवाला, अने में प्रवृत्त न होनेवाला, काम, भय, लोभ या 
क्रोध से कभी धर्म का परित्याग न करनेवाला, वचन देकर उसे पुरा करनेवाला 
ही तुम्हारा प्रतिनिधि होना चाहिए। कुलीन, शीलसम्पन्न, सहिष्णु, अपने आप, 
अपनी प्रशंसा न करनेवाला, शुर, श्रेष्ठ, विद्वान्‌, मौके पर सुझ-बूझ रखनेवाला 
ही मन्त्री बनने-योग्य है । क्या शास्त्र एवं धर्म की उपेक्षा करनेवाला अहुंमन्य 
व्यक्ति कभी विश्वसनीय हो सकता है ? : fo 


अकालसूत्युविश्वासो विश्वसन्‌ हि विपद्यते। 

यन्मन्येत ममाभावादस्याभावो भवेदिति॥ ( ८०.११) 
तस्मिन्‌ कुर्वीत दिएवासं यथा पितरि वै तथा । 

मेघावी स्सृतिमान्‌ दकः प्रकृत्या चान॒शंस्यवान्‌॥ 

यो मानितोऽमानितो वा न च दुष्येत्‌ कदाचन । 
दीर्तिप्रधानो यस्तु स्याद्यश्च स्यात्‌ समयेस्थितः ॥ 

समर्थान यश्च न देछि नानर्थान्‌ कुरुते च यः। 

यो न कामाद्‌ भयारळोझत्‌ क्रोधाद्वा घमघुत्सजेत्‌ 

दक्षः पर्यातवचनः ख ते स्यात्‌ प्रत्यनन्तरः | 

कुलीनः . शोळलम्पन्नस्तितिश्चरविकत्यनः ॥ 


4६. 
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शूरश्चार्यश्च विद्वांश्च प्रतिपत्तिविशारद्‌ः। 
एते ह्यमात्याः करतंच्याः "` "`` ॥(८०.१७,२२,२६-२८) 


पंचतन्त्र के काकोलूकीय प्रकरण में वताया गया है कि अविश्वस्त र कभी 
विशवास नहीं करना चाहिए तथा विश्‍वस्त पर भी अत्यन्त विश्वास नहीं करना 
चाहिए : 
न विश्वसेद्विश्वस्ते विइवस्ते नातिविश्वसेत्‌ । 


बताया गया है कि अपनी वाणी का दोष दुरकर उसमें घ्रीतिरूप गुण का 
आधान कर हृदयच्छेदी मुलायम अलोह-शस्त्र से सबकी जवान बन्द करनी चाहिए: 


अनायसेन शस्त्रेण सुदुना हृदयच्छिदा । 
जिह्वामुद्धर सवषां परिञ्जुज्याइसुज्य च॥ ( ८१.१९) 


यथाशक्ति निरन्तर अन्नदान (भोजन कराना), सहिष्णता, सरलता, रूक्षता 
न रखना ओर यथायोग्य सत्कार ये ही अलौह-शस्त्र हैं । वृष्णि एवं अन्धको के 
महान्‌ नेता कृष्ण के घरेलू कठिनाइयों पर विजय पाने का मार्ग पूछने पर श्री 
नारदजी ने यह उपाय बताया था : 


शक्त्याऽन्रदानं सततं तितिक्षाजवमाद्यम । 
यथाद्दप्रतिपू्ञा च शु्रमेतद्ना यखम्‌ ।। ( ८१.२१ ) 

जातिवाले कड़वी और ओछी वात कहना चाहते हों तो अलौह-शस्त्र और 
मधुरवाणी से उनके हृदय ( क्रर निश्चय ), वाणी और मन ( कुसंकल्पजाछ) 
को शान्त करना चाहिए । जो महापुरुष नहीं होता, अजितेन्द्रिय होता है और 
जिसके सहायक नहीं होते, नढे बड़ा भार नहीं उठा सकता । वड़े भार को हृदय से 
स्वीकार कर क्षमा से उसका निर्वाह करना चाहिए । कठिनाई के समय का प्रतीक 
सुगव (बिड़िया बेल) होता है। जो दुवंह भार को भी विषमावस्था में ठो लेता है। 
बुद्धि, क्षमा, इन्द्रियनिग्रह, धनत्याग के बिना गण बुद्धिमान्‌ के वश में नहीं रहता : 


शातीनां वजठुकामानां कटुकानि लघूनि च । 
गिरा त्वं हृद्यं वाचं शमयस्व मनांसि च ॥ 
चाऽमदापुरुषः कर्चिन्नानात्मा नाऽसहद।यचान्‌ । 
महतो शुरमाघ तामुद्यम्योरसा चहद ॥ 
डुग प्रतीतः सुगवो भर वहति दुहम्‌ । 
i तांन्तभ्यां नान्यज्रेन्द्रियनिप्रहात्‌ । 
यंत्र घनसंत्यागाद्‌ गणः न्ने ऽवतिष्ठते ॥ 


( ८१.२२-२४,२६ ) 


महाभारत की दृष्टि में ३०१ 
. इसी तरह उत्तमकुलोत्पन्न धर्मार्थ-कामसं युक्त मन्त्री 

है तो वह मन्त्र की यथार्थ परीक्षा नहीं कर सकता । इसी ow जल 
हो, यदि उत्तम कुलीन नहीं होता तो वह भी सूक्ष्म-निर्णय में नायकविहीन अन्धे 
के समान पद-पद पर ठोकर खाता है। जो बुद्धिमात्‌, शास्त्रज्ञानसम्पन्न, समय 
पर सूझ-बुझवाला होकर भी अस्थिर-विचारवाला' हो तो वह अधिक समय तक 
सफळताप्रद कम नहीं कर सकता : | 


एवमद्पशुतो मन्त्री कल्याणाप्रिजनो<्प्युत। 
घ॒र्माथंकामसंयुक्तो नारं मन्त्रं परोक्षितुम्‌ ॥ 
तथवानभिज्ञातोऽपि काममस्लु बहुश्चतः । 
अनायक इवाचक्षुमुह्यत्यणुषु कमु ॥ 
यो वाऽप्यस्थिरसङ्करपो बुद्धिमानागतागमः ! 


उपायश्गोऽपि नाळ ख कमं प्रापयितु चिरम्‌ ॥ ( ८३.२६-२८) 
सान्िविग्रहिक धर्मशास्त्रीय अर्थतत्त्वज्ञाता हीना चाहिए । मतिमान्‌, घृति- 
मान्‌, लज्जाशील, रहस्य छिपानेवाळा, कुलीन, महासत्त्व और निर्दोष मन्त्री 
प्रशस्त होता है : 
घर्मशास्त्राथतस्वन्ञः खरान्धिविग्रहिको भवेत्‌ । 
मतिमान्‌ घुतिमान्‌ होमान्‌ रहस्यविनिगूहिता ॥ 
कुलीनः सच्वसम्पन्नः शुकछोऽमात्यः प्रदास्यते ॥ ( ८५.३०.३१ ) 
जव शासन द्वारा भयङ्कर दुष्टों ओर दुराचारियों का नियन्त्रण नहीं होता 
तो उस शासन से जनता वेसे ही घत्रातो है, बसे गृह में रहनेवाळे सपं से : 


दुराचारान्‌ यदा राआ प्रदुष्टान्‌ न नियच्छति । 
तस्मादुद्विजते लोकः सर्पाद्देश्मगतादिव ॥ ( १२३.१७) 
नित्य वेद-विद्या सुननी चाहिए । वेदज्ञ विद्वानों का सत्कार करना चाहिए । 
धर्मे के विषय में उदार होना चाहिए ओर महाकुल में विवाह करता चाहिए : 
सेवितव्या त्रयी विद्या सत्कारो आह्मणेषु च। | 
मद्दामना अवेद्धम॑ विवहेच्च मदाङुळे ॥ ( १२३.२०-२१ ) 
गुरु लोग जेसा परम धर्म वतलायें, वेसा ही करना चाहिए। गुरुओं की 
कृपा से परम कल्याण मिलता है : 
चो हि परं घम य॑ घूयुस्तं तथा ङुरु। 
रडा हि प्रसादाद्वै अयः परमवाप्स्यसि॥ ( १२३.२५) 
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धर्मराज ने भीष्म से प्रश्‍न किया : 
आभ्यन्तरे प्रकुपिते बाह्ये चोपनिपीडिते! 
क्षीणे कोशो शृते मन्त्रे किं कार्यमंबशिष्यते॥ (१३१.९) 


अर्थात जब अमात्यादि कुपित हो जायं, किरा, जनपद आदि आक्रान्त हो 
जाय, खजाना खाली हो. जाय, गुप्त मन्त्रणा भी सवके सामने प्रकट हो जाया 
करे, तो राजा का क्या कतंव्य है ? इस पर भीष्म पितामह ने उत्तर दिया : 


क्षिप्र चा खन्धिकामः स्यात्‌ क्षिप्रं चा तीक्णविक्मः । 
तदापनयनं क्षिप्रमेतावत्‌ लाम्परायिङम्‌।। ( १३१.१० ) 


अर्थात्‌ आक्रमणकारी यदि धर्मात्मा हो, तो उससे तत्काल सन्धि कर लेनी चाहिए । 
यदि वह धर्मात्मा न हो, तो तीक्ष्ण पराक्रम दिखाना चाहिए । ऐसा करने पर 
शत्रु का शीघ्र अपनयन हो जाता है। अथवा धमंथुद्ध में मृत्यु प्राप्त हो जाने पर 
परलोक में हित होता है। पराक्रम का परिणाम युद्ध ही है । युद्ध होने पर दोनों 
ही वातं हो सकतो हैं जो निम्नोद्धृत दो इलोक़ों में कही गयी हैं : | 


अनुरक्तेन चेष्टेन हृष्टे अगतीपतिः। 
अल्पेनापि हि सेन्येन मदद जयति भूमिपः ॥ ( १३१.११ ) 


अर्थात्‌ यदि थोड़ी भी सेना हृष्ट-पुष्ट, सन्तुष्ट और अनुरक्त हो तो वह विजय 
करानेवाली होती हूँ । ५ पर के क्‍ 


युद्ध में लड़ते हुए मरने पर स्वगंप्राप्ति और विजय प्राप्त होने पर पृथिवी 


का राज्य मिलता है। युद्ध में, समरांगणपर प्राण परित्यागकरनेवाला इन्द्रलोक 
प्राप्त करता है : 


दतो वा दिविमारोहेड्धत्वा चा क्षितिमावसेत्‌ । 
युद्धे हि सन्त्यजन्‌ प्राणान्‌ शक्रल्येति खळोकताम्‌ ॥ (१३१.१२ ) 


सभी नादि सज्जनों के लिए है, असज्जनों के लि हीं । स्थान 
Ne ए कुछ भी नहीं । स्थान- 
पट राजा को सज्जनों के पालन के लिए दुष्टों का धन छीनने में कोई दोष नहीं 


। छीनने दोनों 
हा जता है: आआानभ्रष्ट राजा दोनों को ही तारता है और वही आपद्धमं का 


सच खाध्वरमेवेदमसाध्वर्थ न कि 
जखाधुश्यो5थप्रादाय साधुभ्यो यः पच्यति 
५... गन संक्रमं हत्वा ऋच्छघर्मविदेध स ॥ ( १३२.३-४ ) 
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` १०३ 
_आपत्काळ में कंजूसी करनेवाला घनी दण्ड का भागी है । उसका धन 
छीन लेता चाहिए। किन्तु अत्यन्त आपत्काल में भी धनवान्‌ ऋत्विगादि का धन 


दण्डरूप में भी नहीं छीनना चाहिए । बन छीनना उनकी हत्या करना है । 
नऋहत्विकपुरोहिताचार्यान _ सत्कृतानभिसत्क्ृतान्‌ । 
न माहाणान्‌ घातयीत दोषान्‌ प्राप्नोति घातयन्‌ ॥ ( १३२.९) 


अर्थात्‌ अपने दवारा सत्कृत अथवा अनभिसत्कृत ऋत्विक्‌, पुरो हित, आचार्य या ब्राह्मण 
का धन छीनने से भयङ्कर दोष होता है। किन्तु जिन्हे शङ्खलिखित न्याय प्रिय है, 
वे वसा पसन्द नहीं करते। उनके मतानुसार मात्सर्यं अथवा लोभ से ऋत्विक्‌-पु रो- 
हितादि का दण्डरूप में भी धन नहीं छीनना चाहिए, ऐसी बात भी नहीं कहनी 
चाहिए। अपने भाई के ही उद्यान से मालिक की अनुमति बिना एक फल उठा 
छेने के कारण लिखित को उनके भाई शंख ने राजा के पास जाकर दण्ड माँगने 


का परामशं दिया और उनके परामर्शानुसार लिखित ने राजदण्ड के रूप में अपना 


: हस्तच्छेद कराकर उस पाप का प्रायरिचित्त किया : 


अपरे नैवमिच्छन्ति ये शङ्खलिङ्षितप्रियाः। 
मात्सर्यादथवा लोप्ान्न नुयुर्वाक्यमीदशस्‌ ॥ 
आर्षमप्यत्र पश्यन्ति विकर्मस्थस्य पातनम्‌। 
न ताइकसहरां किञ्चित्‌ प्रमाणं इश्यते क्वचित्‌ ॥ ( १३२.१६-१७) 


यद्यपि कतंव्याकतंव्य-विवेक से शून्य, मदान्ध, विकमंस्थ गुरु का भी शासन 
करना चाहिए, ऐसा आषेंवचन मिलता है : 


गुरोरप्यचलिप्तस्य कार्याकायमजानतः | 
उत्पथप्रलिपन्नस्य काय भवति शालनम्‌ ॥ 


फिरभी इसके समान कोई ( जहाँ यह वचन लागू किया गया हो ऐसी. ) नजीर 


नहीं मिलती । इसलिए भीष्म पितामह अपना मत बतलाते हैं : 


देवताश्च चिकमंस्थं पातयन्ति नराघमम्‌। ( १३२.१८) 
अर्थात्‌ विकर्मस्थ ऋत्विगादि को देवता स्वयं दण्डित करते हैं । राजा को उनके 
विषयमें उदासीन ही रहना चाहिए । 
कोष ( श्री ) भरपूर रहने पर राजा का बहुत आदर होता है। कपड़ा 
जसे स्त्री का pe अंग छिपा लेता है, वेसे ही कोष राजा के दुगुणों को छिपा 
लेता है: | र 
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श्रियो हि कारणाद्राजा. सत्क्रियां ळभ्रते पराम्‌ । 
ख्राऽस्य गूइति पापाति दासो शुह्यमिव रिञ्चयः॥ ( १३३.७ ) 


धर्म या अघमं का फल यहाँ किसी को प्रतयक्ष दिखायी नहीं देता । इसलिए 
उनकी परवाह न कर विशालाक्ष द्वारा बतलाये दश प्रकार के बलों का ही संग्रह 
करना चाहिए । ( विद्या, अभिजन, मित्र, बुद्धि, सत्त्व, धन, तप, सहायक, वीरय 
और देव ) : 
विद्याभिज्ञनमित्राणि बुद्धिसत्वयन्नानि ल। 
तपः्खहायवीर्याणि देवं च दशमं चलम्‌ ॥ 


'वलसम्पन्न पुरुष ही श्री, सेना, अमात्यादि संग्रह करने में समर्थ हो सकता 
` है। सभी जंगम पृथिवी के आश्रित होते हैं विना बल का सहारा पाये धर्म अकि- 
चित्कर होता है, जसे वृक्ष का बिना सहारा पाये छता अकिचित्कर होती है” यह 
बल का अर्थवादमात्र है । वस्तुतस्तु प्रवल प्रमाण वेदादि शास्त्रों द्वारा धर्म-अधर्म 
दोनों ही प्रसिद्ध और मान्य हैं। अतः धर्माविरुद्ध मागे से ही विद्या, अभिजन, 
मित्रादि बलों के संग्रह का प्रयास करना उचित है। कर्म का आदर करनेवाला 
दस्यु भी आदरणीय होता है और वह सफलता प्राप्त करता है: 


घर्माघमफले जातु ददशह न कश्चन । 
बुभूषेद्‌ बळमेवेतत्‌ सबं बलवतो वशे ॥ 
श्रियो बळममात्यांच बलवानिह विन्द्ति। 
यो ह्ान्नाढथः ख पतितस्तडुच्छिष्ठं य दृब्पकम | 
अतिचर्म्राद्‌ बल :मन्ये बलाद्धर्मः अबर्तते। 
बळे प्रतिष्डितो घमो धरण्यास जङ्गमम्‌ 
धूमो वायोरिच वशे बळं घर्मोऽचुकतंते । 
रल्नीश्वरो बळे घर्शों दुमे वल्लीव संश्रिता ॥ (१३४.३-४; ६-७) 


कायन्य नामक दस्यु ने धर्मपरायणता से ही अपना और अपने कबीळेवाळों 
का उद्धार किया था : 


निषादी में क्षत्रिय से उत्पन्न 'कायव्य' नाम 


. शत्रुओं पर निष्ठुर प्रहार करनेवाला तथा क्षत्रधमं 


वह ब्राह्मणों का भक्त, गुरुओं की सेवा क्‌ 
रक्षक था : gi 


के दस्यु बुद्धिमान्‌, प्रतिभावान्‌ 
म का पालन करनेवाला था । 
[ ओर आश्रमघमं का विशेष 


मर्ता म तिमान्‌ शूरः श्रतवा नशं 
[ नत 
रदनाअमिणां घम द्रा अः 


त्रह्मण्यो शुरुपूजकः ॥ 


ms CP ऋषि कलम NP ee Co जा... 


महाभारत को हृष्टि में १०५ 


` निषाद्यां क्षत्रियाज्जातः क्षत्रघर्माचुपालकः । 
कायव्यो नाम नेषादिदिस्युत्वात्‌ लिझिमाप्तवान्‌ ॥ ( १३५.३) 
._ दस्थुभोजन को आशंका से जो ब्राह्मणादि इससे प्रतिग्रह न लेते, अत्यन्त 
प्रातःकार ही उनके घर वह सामग्री रखकर चल देता था: 
येष्स्मान्न... प्रतिशहृन्ति दस्युभोजनशङ्कया । 
तेषाभाखज्य गेहेषु कल्य एच्च ख गच्छति ॥ ( १३५.९ ) 


अत्यन्त निष्ठुर, निर्देय और मर्यादाविधुर हजारों दस्युओं ने अपने दळ का 
प्रधान बनने के लिए उपसे प्रार्थना की । तव उसने यह शते उन लोगों के सामने रखी : 
स्त्रियों का, डरे हुओं का, बच्चों का, तपस्ियों का तुम लोग कभी वध 

मत करो । जो समर में नहीं उतरता उसका भी कभी वध न करो । वलात्‌ 
स्त्रियों का अपहरण मत करो । किसी भी अवस्था में स्त्री का बध नहीं करना 
चाहिए । सदा ब्राह्मणों का कल्याण सोचो । ब्राह्मणों की रक्षा के लिए युद्ध 
करो । सत्य का परित्याग न करो । किसीके विवाहादि कार्य में विघ्न उपस्थित 
न करो । जहाँ देवता, पितर और अतिथियों का पुजन होता हो, वहाँ विघ्न मत 
करो जो ब्राह्मणों की निन्दा करता है अथवा उनका विनाश चाहता है, उसका वैसे 
ही पराभव होता है जसा सूर्योदय होने पर अन्धकार का । दण्डबिधान दुष्टों का 
शासन करने के लिए ही हैं, अपनी वृद्धि के लिए नहीं। जो रिष्टों की पीड़ा 
पहुँचाते हुँ, उनका वध निश्चित होना चाहिए : 

मा वथीसुत्वं खयं भीरु आ शिक्षु सा तपस्विनस्‌। 

नायुदयमानो इन्ठव्यो न च ग्राह्या बळात्‌ ख्ियः ॥ 

सवंथा ख्री न इन्तदचा सर्वलर्वेषु केनचित्‌। 

न्नित्यं हु धाह्मणे स्वस्ति योद्धव्यं च तदर्थतः ॥ 

शस्यं च नापि हर्तव्यं सारदिघ्नं च मा थाः । 

पूज्यन्ते यत्र देवाश्च पितरोऽतिथयस्तथा ॥ 

यो त्राझणान्‌ परिवदेद्वि्राहां चाप रोचयेत्‌ | 

सूर्योदय इव भ्वान्ते भ्रव तस्यं पराभ्रवः ॥ 

शिष्ट्यथ विहितो दृण्डो न घुद्ध्यथ विनिश्चयः । 


ये च शिष्टान्‌ प्रबाघन्ते दृण्डस्तेषां बघः स्म्रतः॥ | 
( १३५.१ ३- १५, ९ ८,२ ° ) 


क्षत्रिय को चाहिए कि वह यज्ञ करनेवालो का द्रब्य तथा देव-द्रव्य हरण न 
करे। दस्यु एवं यज्ञ-याग, दान आदि न करनेवालों का द्रव्य क्षत्रिय हरण कर सकता 
है। यह सारी प्रजा,-राज्य, भोग और घन क्षत्रिय का ही हे, दूसरे का नहीं । 

र 
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व॑न्यसंघटन अथवा यज्ञ के लिए होता है। जसे अभोग्य औषधियों 
नाक भोग्य औषधियों को उसी इन्धन से पकाया जाता 
है, वसे ही दुष्टों का.सफाया कर उनके धन से सज्जनों का पालन करना 
चाहिए । धमंज्ञानी लोगों का कहना है कि जो देवताओं, पितरों ओर मनुष्यों की 
हृवि से पूजा नहीं करता, उसका धन Me है | धामिक र जा को के चाहिए कि 
वह अनर्थक धन ले ले । इससे विश्व में खतरा नहीं होता, किन्तु सुख-शान्ति एवं 
समृद्धि बढ़ती है। जो अपने आपको द्वार वनाकर असज्जनोंका धन छीनकर 
सज्जनों को देता है, वही कत्स्न-धमंज्ञानी है। दंश, मच्छर, चींटी आदि के साथ 
जसा व्यवहार किया जाता है अर्थात्‌ गौ आदि से उन्हें दूर खदेड़ दिया जाता है, 
बसे ही निरर्थक धनवालों को राष्ट्र से दुर कर देना चाहिए । यही धम है: 


न घनं यश्ञशीलाबां हाय देवस्दमेच च। 
दस्यूनां निष्क्रियाणां च क्षत्रियो दतुमरहंति । 
इमाः प्रज्ञाः क्षत्रियाणां राज्यभओद्राइच आरत । 
धनं हि क्षतरियस्येच द्वितीयस्य न विद्यते ॥ 
तदस्य स्यादूबलाथ चा घन्नं यक्चाथमेच च! 
अम्रोग्याइचोषघीरिछित्वा भोग्य एव पचन्त्युत ॥ 
यो वै न देवान्न पितन्न मर्त्यान्‌ हविषाऽरचति । 
अनर्थकं घनं तत्र प््राहुर्धमंविदो जनाः ॥ 
हरेत्‌ तद्‌ द्रविणं रान्‌ धार्मिकः पाथवीपतिः । 
ततः प्रीणयते छोक॑ न कोशं तद्विधं नृपः ॥ 
असाइुभ्योऽर्थम्ादाय साधुभ्यो यः प्रयदछति | 
आत्मानं संक्रमं इस्वा इत्स्वघमंदिदेव खरः ॥ 
यथच द्शामशकं यथा चाण्डपिपीलिकम्‌ । 
वृत्तिरय्ञेषु यथा घमो विधीयते (१३६.२-७,१०) 


वत्स्य क र के हद में अनागतविधाता, ्रत्युत्पन्नमति और दीघंसुत्री नामक 
दीन उ क ने जाळ डालकर उस सरोवर से मछलियों को पकड़ने का 
ही य किया। उनकी बात सुनकर अनागतविधाता ( संकट आने के पहले 
है! उपाय करनेवाले ) ने मछओं के जाल डालने के पहले वहाँसे हट जाने की 


सलाह दी । लेकिन दोनों ने नहीं न 
बहसि चला गया । इसीलिए कहा जप है: अनागतविधाता नीति का क्‍ उपदेशकर 


तविधाता च भत्युत्पन्नमतिस्च॒ यः | 
दादेव समेधते दोधेसत्री. विनश्यति ॥ 


महाभारत को हृष्टि में 


अनागतमनथं हि. छुनयेयीः प्रवाघयेत्‌। 
ख न खंशयमाप्नोति रोचतां आ बज्ामहे ॥ 
आदो न कुरुते श्रेयः कुशलोऽस्मीति यः पुमान्‌ 
ख संशयमवाप्नोति यथा सम्प्रतिपत्तिमान॥ (१३७.१.८.१ ९) 


अर्थात्‌ भावी संकट का पहले से ही प्रतीकार करनेवाला और संकट उप- 
स्थित होने पर खतरे का सामना करने की क्षमता रखनेवाला दोनों प्रकार के 
मनुष्य सुखी रहते हैं । दीर्घसूत्री ( आलसी ) विनष्ट हो जाता है। भावी खतरे 
को सोचकर सुन्दर नीति के प्रयोग द्वारा जो खतरा टाळ देता है, उसको अपना 
जीवन संशय में नहीं डालना पड़ता । जो पुरुष यह सोचकर कि 'जब खतरा 
आयेगा तब देख लिया जायगा', पहले से ही खतरे के निवारण का प्रयत्न नहीं 
करता, उसका जीवन अवश्य संशय में रहता है। प्रत्युत्पन्नमति संकट आने पर 
बुद्धिमानी से भाग निकलता है पर दींसूत्री अन्तमें मारा ही जाता है। 


एक वृक्ष के समीप में ही लोमश नामक बिल्ला और पलित नामक सूषक 


“रहता था । विल्ला जाल में फंसा था, पलित भी साँप एवं श्येन जसे दो-दो शत्रुओं 


से घिरकर संकट में पड़ गया । बुद्धिमान्‌ पलित ने बिल्ले से संघि का प्रस्ताव किया, 
उसे जाल काट देने का वचन दिया । बिल्ले ने भी पलित के रक्षण का आश्वासन 
दिया । दोनों की संधि हुई, मूषक जाल में फंसे विल्ले के पास कूदकर पहुँच गया : 


अमित्रो मित्रतां याति मित्रं चापि प्रदुष्यति। 
छामर्थ्ययोगात्‌ कार्याणामनित्था वे सदा गतिः॥ 
तस्माद्वश्वखितव्यं च विश्व च समाचरेत्‌। 
देशकालं च विशाय कार्याकार्यविनिश्चये॥ 
सन्धातकं बुधैर्नित्यं व्यवस्य च हदिताथिभिः। 
अमित्रैरपि सन्धेयं प्राणा रकया हि भारत॥ 
यो ह्यामित्रैनरो नित्यं न सन्दध्यादपण्डितः। 
न सोऽथ प्राप्तुयात्‌ किञ्चित्‌ फलान्यपि च भारत 
( १३८.१३-१७ ) 


कायं ( अर्थात, देश, काल, परिस्थिति) के अनुसार शत्रु भी मित्र हो 
जाता है ओर न भी भड़क जाता है। अतः कोई नित्य ही शत्रु हो या नित्य ष 
मित्र रहे, ऐसा नहीं वहा जा सकता । इसीलिए देश, काल और अवसर 
अनुसार शत्रु पर विश्वास भी करना पड़ता है और विग्रह भी करना | 
इसलिए हित चाहनेवाले बुद्धिमान्‌ लोगों को चाहिए कि कतेव्याकतंव्य निश्चित 


करके किसी भी नरम शतं पर शत्रुओं के साथ सन्धि कर लेनी चाहिए और हर 
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में प्राणों की रक्षा करनी चाहिए। जो शशुओं से कभी भी सन्धि के पक्ष में 
नह रहता, वह बुद्धिमान्‌ नहीं कहा जा सकता । न तो उसे कुछ सम्पत्ति मिलती 
है और न सफलता ही । 


यथा झानन्‍्धाय पलितो शभार्जारेण तरस्दिया। 
बुद्धिाञ्रित्य चात्मानं रखा. बुद्धिलत्तमः ॥ 


इसलिए जैसे सर्वश्रेष्ठ बुद्धिमान्‌ पलितनामक सूपक ने अपने से शाश्वतिक 
विरोध रखनेवाले बलवान्‌ लोमश मार्जारसे सन्धि करके अपे प्राणों को रक्षा की, 
वेसे ही बुद्धिमान्‌ रोगों को कार्य के अनुसार शत्रुओं से भी सन्धि करनी चाहिए । 


कदाचिद्‌ व्यसनं प्राप्य सन्धि झुर्थान्मया सह । 

बलिना सन्निक्ृष्टस्य शत्रोरपि परिग्रटः ॥ 

कार्य इत्याहुराचार्या. विषये ज्ञीविधाथिवा। 

शरेष्ठो दि पण्डितः शनं य मित्रमएण्डितः ॥ 
' मम त्वमित्रे मार्जारे जीदितं सम्प्रतिठितम्‌। (-१३८.४५-४७) 


मुषक ने सोचा कि वलवान्‌ को भी विषय समम में जीवन-रक्षा के उद्देश्य 
से समीप में रहनेवाले शत्र से मेल-मिंलाप करता चाहिए, ऐसा नीतिशास्त्र के 
आचार्यों कां मत है। शत्रु भी यदि बुद्धिमान्‌ हो तो अच्छा, किन्छु मित्र भी मूर्ख हो 
तो अच्छा नहीं । इस समय मेरे जीवन की रक्षा मेरे शाश्वतिक शत्रु मार्जार के 
अधीन है। फलत: सन्धि करके मूषक ने अपना प्राण वचाव किया । उसके शत्रु 
निराश होकर हट गये। मूषक धीरे-धीरे जाल काटने लगा । बिल्ले ने शीघ्रता के 


लिए बार-बार अनुरोध किया । मूषक ने अपनी गति से ही जाल काटकर मार्जार 
को पाशमुक्त कर दिया । | 


किसी नही है कि आ किसीक। विश्वास नहीं जमता तथा जो 
ध नह करता, वे दोनों ही सदा अशान्त रह द्ध- 
मान्‌ लोग उन दोनों को अच्छा नहीं तत ; ह रल यु. 
यस्मिन्ञाश्वालते कर्चि्यरच नाअवसिति क्वलित्‌। 
चोषः ्रशलन्ति नित्यसुद्विग्नमानखो ॥ ( १३८.५९ ) 


कोई लकड़ी के सहारे गहरी, बड़ी नदी f 
ड , वड्‌ पार कर जाता है। वहाँ पुरुष 
छकड़ी को पार छे जाता है और स्वयं वह्‌ लकड़ी द्वारा हो पार जाया है हे ह 


| 5 शक फाष्टेन छुगस्थीरां महानदीस । 
तारयति तत्काष्ठं स च काष्ठेन ताय्यते॥ - ( १३८.६२) 
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अकाले कत्यभारण्धं कतुनार्थाय करपते। 
तदच काल आरब्ध सइतेऽर्थाय रूबपते॥ - ( १३८.९५ ) 


अनवसर में कार्य प्रारम्भ करने पर कर्ता का कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं 
होता । वही कार्य यदि अवसर पर प्रारम्भ किया जाय तो उससे वहुत बड़ा कार्य 
बन जाता है। मूषक ने विले के आग्रह पर भी जाल कारने में शीघ्रता नहीं की । 
उसे भय था कि व्याप्र के आने से पहले में जाल काट देता हैं तो क्षुधातुर बिल्ला 
निश्चय हो मुझे खा जायगा। मूषक ने ठीक अबसर पर जब कि व्याध आया, 
शीघ्रता से जाल काट दिया । भयभीत बिल्ला तुरन्त जालमुक्त हो भाग गया । 
उसे मूषक के खाने का अवसर हो कहाँ था? व्याव के निराश चले जाने पर 
बिल्ले ने कृतज्ञता प्रकट करते हुए मूषक से वहुत अनुरोध किया कि अव हम तुम 
मित्र हो गये। निःशंक हो साथ-साथ क्रीड़ा-विहार आदि करें। फिर भी च तुर 
मूषक ने स्पष्ट कह दिया कि चूहे-विल्ले की मैत्री अवसर-विशेषमें ही हो सकती 
है, स्थायी नहीं । : 


कत्वा बलवता सन्धिम्नात्मानं यो न रक्षति। 
अपथ्यमिथ सद्भक्तं तस्य नार्थाय करपते ॥ 
न कश्चित्‌ कस्यांखन्मित्रं ल कञ्चित्‌ कस्यचिद्विपुः । 
अथतस्लु निवद्ध्यन्ते सिन्राणि रिपचस्तथा ॥ 
( १३८.१०९-१० ) 


अर्थात्‌ जो बलवान्‌ से सन्धिकर अपनी रक्षा में सचेष्ट नहीं रहता, उसे 
किसी दिन वलवान्‌ के आगे विना शतं आत्मसमर्पण करना पड़ता है । जेसे अपथ्य 
भोक्ता द्वारा किया भोजन उसके हित में न होकर विनाश का ही कारण होता है, 
वेसे ही उक्त तथाविध सन्धि भी दुर्बल के विनाश का कारण होती है । स्वभावतः 
न कोई किसीका मित्र होता है ओर न कोई किसीका रिपु ( शत्र ) । प्रयोजन- 
वशात्‌ ही मित्र ओर शत्रु हुआ करते हैं । 


न्न विश्वसेद्चिश्वस्ते विश्वस्ते नातिविश्वसेत्‌ । 
कषिशवासाद्भयसुत्पन्नमपि मूलानि इन्तति॥ 

a ( १३८.१४४.४५ ) 
कारणात्‌ प्रियतामेति द्वेष्यो सवति कारणात्‌॥ 
अर्थार्थी जीवलोकोऽयं न कश्चित्‌ कस्यचित्‌ प्रियः । 
सख्यं सोदर्ययोर्स्ान्नोदम्णत्योवां परस्परम्‌ ॥ 
कस्यचिन्नाभिशञानामि प्रीति निष्कारणामिह । 
| | ` (-१३८.१५१=५३ ) 
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प्रियो भवति दानेन प्रियवादेन, चापरः। 
गरन््हदोम्जपैरन्यः कार्याथ प्रीयते अनः॥ 
| ( १३८.१५४-५५ ) 
आत्मा दवि खर्वदा रक्ष्यो दारैरपि घनेरणि। (१३८.१८१) 
शात्रसाधारणे इत्ये ऊत्वा सन्धि बलीयसा ॥ 
समाद्दितश्चरेद्यकत्या इताथश्च न विश्वसेत्‌ । 
न विश्वसेदविश्वस्ते विश्वस्ते नातिविश्वसेत्‌ ॥ 
नित्यं दिश्वाखयेदन्यान्‌ परेषां तु न विश्वसेत्‌ । 

( १३८.१९३-९५ ) 
तस्मादभीतषद्‌ मोतो विश्वस्तददविश्वलन्‌ ॥ 
त्न हाप्रपत्तश्चलति चलितो वा - विनश्यति॥ 

( १३८.२०६-७ ) 


अर्थात्‌ जो विश्वास-योग्य नहीं, उस पर विश्वास नहीं करना चाहिए । 
किन्तु विश्वास-योग्य पुरुष पर भी अत्यन्त विश्वास नहीं करना चाहिए, कारण 
अत्यन्त विशवास करने पर बाद में कारण न पटने पर बह विद्रोही हो जाय तो 
उसके उत्पन्न आशंका ( भय ) समूलघात ( जड़मूल-सहित ) विनाश कर देती 
है । कारणवश ही कोई प्रिय होता है और कोई द्वेषी । । यह दुनिया मतलब की 
साथी है, कोई किसीका वस्तुतः प्रिय नहीं । सहोदर भाइयों या दम्पती में परः 
स्पर प्रीति होती है । अन्यत्र बिना मतलब के किंसीकी प्रीति नहीं होती । कोई 
दान से, कोई प्रिय बोलने से, तो कोई मन्त्र-होम, जपादि से प्रिय होता है। सभी 
अपने मतलव से ही प्रिय होते हैं । धन और स्त्री द्वारा भी अपनी सदा रक्षा करनी 
चाहिए । अपना और शत्र का यदि समान प्रयोजन हो तो बलवान्‌ शत्रु से 
'प्रयोजनसिद्धि के लिए सन्धि कर और सवंदा उससे सावधान रहना चाहिए । 
प्रयोजन सिद्ध होने के अनन्तर पुनः उस पर विशवास नहीं करना चाहिए । अविश्‍व- 
सनीय कथमपि विश्वास करें । विश्वसनीय पर भी अत्यन्त विश्वास ठीक नहीं । 
दूसरों को सदा विश्वास दिछाते रहना चाहिए तथा स्वयं किसीका भी विश्वास 
नहीं करना चाहिए । अभीत होते हुए भी सदा आशंकित रहना चाहिए और बहुत 
विश्वास रखने की वात करते हुए भी विश्‍वास नहीं करना चाहिए । 


क्षत्रियों ( शासकों ) से सबके अपकार की सम्भावना प 
५ ना रहती है, अपकार 
करके भी वे निरर्थक सान्त्वना देते रहते हैं । उन पर कथमपि विश्वास ड करना 


चाहिए । जान बूझकर यदि किसीका अपराध कि में बदला 
लेने की शक्ति है, तो 00 ही विदा थे या जाता है और उसमें बदल 
, इमा अपराध हजम नहीं क्र ही वदला ले छेता है । कोई भी जान-बूझकर किया 


₹ पाता । यदि करनेवाले को पापका फल नहीं मिळता 


११० 


महाभारत की इष्टि में 
तो उसके लड़के को मिलता है। लड़के को नहीं मिळता तो पौत्र को मिलता है, 


नाती ( दोहित्र )को मिळता है। जिनका कुछ काम अपने से बिगड़ जाय, उन पर 


विश्वास न करणा ही सुखदायी होता है । र विश्वासघाती पर एकदम विश्वास नहीं 
करना चाहिए । राजन्‌, लोग हृदय में बैर छिपाहर भी ऊपर से सान्त्वना देते 


हैं और मोका आने पर उसे ऐसा पीस डालते हैं, जैसे पर्णघट को पत्थर पर 
पटककर फोड़ दिया जाता है। भाग्य और पुरुषार्थं एक दूसरे के सहारे फलते- 
फूलते हैं । उदार लोग सत्कर्म को ही महत्त्व देते हैं । निकम्मे लोग सब कुछ भाग्य 
पर टालते रहते हैं । प्रजापालन के लिए ही शासकों को कभी कुछ कूटनीति का 
भो प्रयोग करना पड़ता है : 


विशेषतः क्षत्रियों के लिए कहा गया है कि 


१११ 


क्षप्मियेषु न विश्वासः कार्यः सर्चापकारिषु । 
अपकृत्यापि सततं सान्त्वयन्ति ब्रिरथंकम्‌ ६ ( १३९.१७) 
इच्छेयेह ङतं पापं सद्यस्तं चोपलपंति । 
ङतं प्रतिकृतं येषां भ॒ नश्यति शुमाशुभम्‌ ॥ 
पापं कमं ङतं किञ्चिद्यदि तस्मिन्न इइ्यते। 
नुपते तस्य पुत्रेषु पोत्रेष्वपि च नप्तूषु॥ ( १३९.२१२२) 
सवषां ङतवैराणामविश्वाक्लः सुखोदयः । 
पकान्ततो न विश्वासः कार्यों विध्वालघतके। ॥ ( १३९.२८) 
उपगृह्य तु वैराणि सान्त्वयन्ति नराधिप । 
अथेनं प्रतिपिषन्ति पूण घटमिचाइमनि॥ ( १३९.७३) 
देचं पुरुषाक्ारइच स्थिताचम्योन्य स्यात्‌ । 
उदाराणां तु खत्कर्म देवं क्लीबा उपाखते॥ ( १३९.८२) 


प्रजा से कर ग्रहण कर जो उसका पालन नहीं करता वह राजा नहीं, किन्तु 
राजा के रूप में चोर है। जो राजा प्रजा को अभय देकर पसे के लोभ से स्वयं 
अभयदान का उल्लंघन कर प्रजा का पीड़त करता हूँ, वह अधमंबुद्धि राजा सारी 
प्रजा का पाप अपने सिर पर रखकर नरक जाता है। प्रजापति मनुने राजा के 
सात गुण बताये हैं । राजा ही प्रजा की माता, पिता, गुरु, रक्षक होता है । वह 
अग्नि है, कुबेर है और यम भी है | प्रजा पर अनुकम्पा करने से राजा राष्ट्र का 
पिता कहा जाता है । वह माता के सधात दोनों का भी पालन करता है । 
अनिष्टोंका दहन करने के कारण वह अग्नि, दुष्टों का नियमन करने के कारण 
यम, इष्टपुरुषों की धनादि से सम्भावना करने के कारण मतोरथ पूर्ण करनेवाला 
कुबेर कहा जाता है। धमे का पालन कराने से गुरु और रक्षा करने के कारण 
रक्षक होता है : ' 





११२ विचार-पीयूष । भारतीय राजनीति 
बलिषडमागसुद्घ्त्थ बछि संसुपयोजयेत्‌। ` 
न रक्षति. प्रज्ञाः सम्यक्‌ यः स पार्थिवतस्करः ॥ 
द्रवाऽभयं यः स्वयमेव राज्ञा 
ज तत्प्रमाणं ङुरुतेऽयळोभान्‌। 
स सवंळोकाइपलभ्थ पापं 
सरोऽधर्मदुद्धिनिरयं प्रयाति ॥ 
माता पिता शुदगोत्ा बहिवेश्रदणो यमः। 
सप्त॒ राश्ञो शुणानेतान्‌ भबुरा् प्रज्ञापतिः ॥ 
पिता हि राजा राष्ट्रस्य प्रश्नानां योऽचुकस्पनः। 
सम्भावयति मातेच दाीनभप्युपपद्यते । 
दृहत्यर्श्रिरिवानिष्टान्‌ यसथन्नल्लतो यमः ॥ 
इष्ठेछु विसुञन्नर्थान्‌ कुबेर इव झामद्‌।। 
गुदधमोपदेशेन गोप्ता च परिपालयन्‌ ॥ 
( १३९.१००-६ ) 


आधुनिक लोकतन्त्र शासन के भी सत्ताधारी शासकों में राजोचित गुणों का 
संनिवेश होना चाहिए । सच्चरित्र एवं सन्नीतिमिष्ठ हुए बिना कोई भी शासक 
प्रजा-हित नहीं कर सकता । 


नित्यसुद्यतलण्डः स्यान्नित्यं विव॒त्तपोदषः । 
अच्छिद्रर्छिद्रदशी च परेषां विवराचुगः ॥ ( १४०.७) 


राजा को चाहिए को सेना-समुद्योग ( सेनिकों का प्रशिक्षण और अभ्यास ) 
बरावर करता रहे और नित्य ही पराक्रम के लिए तेयार रहे। अपने छिद्र को 
कथमपि प्रकट न होने दे और शत्रु का छिद्र देखने के लिए सतत प्रत्नशील रहें 
तथा छिद्र मिलते ही आक्रमण करे। आपत्ति पड़ने पर अवसर के अनुसार राजा को 
शोभन मन्त्र, शोभन पराक्रम तथा शोभन अपक्रमण करना चाहिए, उसमें कुछ 
विचार नहीं करना चाहिए । वाणीमात्र से राजा को विनय का प्रदशन करना 
चाहिए और हृदय से क्षुर-जेसा व्यवहार करना चाहिए। काम-क्रोध का परि- 
वजन करते हुए पहले ही मृदु भाषण करना चाहिए । जिस कार्य से शत्र के समान 
य होता हो, ह उसके लिए शानु से सन्धि कर लेनी चाहिए। सन्धि करके 
ह जान नाहिए स नहाँ करना चाहिए । कायं सम्पन्न हो जाने पर फिर वहाँसे 
सका का ए । मुख को भावी भय दिखाकर और विद्वान्‌ के आगे तात्कालिक 
उसके त भी पो शी [ योन  खड़ाकर हाथ जोड़कर शत्रु को धोखा देना चाहिए । बाद में 
पीने चाहिए । जबतक समय अनुकूल न हो, शत्रु को, कन्धे पर 


महाभारत की दृष्टि में ११३- 


चढ़ाकर भी ढोना पड़ तो ढोना चाहिए । जहाँ मौका लगे, पत्थर पर प 

घड़े को जसे फोड़ा जाता है, उसे फोड़ देना चाहिए । तेंद्‌ का अलात ( उनाड 
जसे जल उठना है, भले ही वह थोडी देर में शान्त हो जाता है; वेसे तेजस्वी 
पुरुष का थोडी देर का भी जीवन जाज्वल्यमान होना चाहिए; भुसे के अग्नि के 
समान घूमिल दीघ॑जीवन अच्छा नहीं । अपने पोष्य का दूसरों से पोषण करना 
कोयल की विशेषता है। राजा को उसका अनुसरण करना चाहिए : 


छुमन्त्रितं खुदिक्रान्तं सुयुद्धं खुपलाथितम्‌। 
आपदास्पद्काले तु कुर्वीत न विचारयेत्‌॥ 
वाङ्मात्रेण चिनीतः स्याद्घदयेन्न यथा क्ुरः। 
इळक्णपूर्वामिभाषी च कामक्रोधौ विवजेयेत्‌॥ 
सपत्नसहिते काय कृत्वा सन्धिं न विश्वसेत्‌ । 
अपक्रामेत्‌ ततः शीघं कृतकार्यो विचक्षणः 
यस्य बुद्धि! परिभवेत्‌ तमतीतेन सान्त्वयेत्‌ । 
अनागतेन दुष्््ञं प्रत्युत्पन्नेन पण्डितम्‌ ॥ 
अज्ञलि शपथं सान्त्वं प्रणस्य शिरसा घदेत्‌। 
अश्रुप्रमाजन॑ चेच कतंव्यं भूतिमिच्छता ॥ 
वहेदमित्रं स्कण्धेन यावत्कालण्य पर्ययः । 
प्रातकाल तु विज्ञाय भिद्याद्‌ घटमिवाइप्रनि ॥ 
सुहुतंमपि राजेन्द्र तिन्दुकालातबज्ज्घलेत्‌। 
न तुषाग्निरिचानचिर्धूमायेत चिर नरः॥ 
( १४०.१०-१४; १६-१९ ) 


कृषि व्यापार, दुगं, सेतु, कुञ्जरबन्धन, खान, आकर ( भण्डार ) तथा 
कर-ग्रहण इन आठ स्थानों से भर्थसंचय होता है। जो किसान सो बीघा जमीन 
जोतता है, उसे राजा की भी दस बीघा जमीन जोतनी चाहिए । अपने खेत के 
समान ही उसकी भी रक्षा करनी चाहिए तथा उसमें उत्पन्न अन्तादि राजा को देना 
चाहिए । जो व्यापारी सौ बेलों पर सामान लादकर ले जाता है, उसे राजा के 
भी दस बेल ले जाने चाहिए और उन बेलों का पोषण करना चाहिए । जहाँ यात्रा 
करने में दिक्कत होती है, ऐसे भयंकर जंगल में रक्षा के नाम पर यात्रियों से कर 
लेना चाहिए । इसी तरह सेतु ( पुल ) पर भी कर-ग्रहण करना चाहिए । ऐसा 
री सर्वत्र समझना चाहिए । ड 
द लोकतन्त्र में उ सभी कार्य राष्ट्र के लिए किये जाते हैं। कर-प्रहण में 
जो छठा हिस्सा लिया जाता है, वह खजाने की पूर्ति के लिए होता है । खजाना 
धर्म या शत्रुओं के उन्मूलन के लिए प्रयुक्त होता है। 

१५ 





विचार-पीयूष ६ भारतीय राजनीति 


इसी तरह मूलोत्खनन वराह का श्रेय है। उसका अनुसरण करते हुए राजा 
को चाहिए कि वह शत्रुओं को जड़मूल से उखाड़ फेंके । राजा को मेरु के समान 
अचल और अनुल्लंघनीय होना चाहिए | खाली घर से सम्पत्ति और धान्यादि- 
परिपू्णंता होना सबको अभीष्ट हू । राजा को भी सम्पत्ति ओर धनधान्यादि से 
परिपणं होना चाहिए । नट नानारूप धारण करता है, वसे ही राजा को भी 
स्तिरघ, प्रसन्न आदि अनेक गुण धारण करने चाहिए । जो भक्ति-प्रचुर मित्र है, वह 
अपने आराध्य का सदा अभ्युदय चाहता है; वसे ही राजा को सदव प्रजा का 
अभ्युदय अभीष्ट होना चाहिए : 


कोकिलस्य वराहस्य मेरो! शून्यस्य वेइमनः । 
नरस्य भक्तिमित्रस्य यच्छे यस्तत्‌ समाचरेत्‌ ॥ ( १४०.२१ ) 


११४ 


राजा को कछवे के समान अपने अङ्ग छिपाने चाहिए और विटकी तरह 
स्वयं की रक्षा करनी चाहिए। उसे वक के समान एकाग्र होकर विचार करना 
चाहिए, सिंह के समान निर्भय होकर पराक्रम दिखाना चाहिए । वृक के समान 
शीघ्रता से अपहरण करना चाहिए और बाण के समान लक्ष्य पर अवश्य पहुंचना 
चाहिए, बीच से लौटना नहीं चाहिए : 


गूहेत्‌ कूमं इबाङ्गानि रक्षेद्‌ चिटददात्मनः ॥ 
बकर्वाच्चन्तयेदर्थान्‌ सिंहवच्च पराक्रमेत्‌। 
दृकवच्दावळुभ्येत शारवच्च विनिष्पतेत्‌ ॥ ( १४०.२४-२५ ) 


राजा को अवसर के अनुसार अन्धा ओर बहरा भी बन जाना चाहिए। 
कईबार देखी अनदेखी और सुनी अनसुनी करने में ही हित होता है : 


अन्घः स्यादन्धवेलायां बाधियंमपि संश्रयेत्‌ । ( १४०.२७ ) 


परिस्थितिवशात्‌ राजा को कभी किसीको बहुत आशा देकर भी उसे 
पूरा नहीं करना चाहिए । कथंचित्‌ सफलता दिखाना अनिवार्य हो जाय, तो ऐसी 
स्थिति उत्पन्न कर देनी चाहिए, जिससे आशा रखनेवाला कुछ प्रार्थना ही न कर 


सके । अपनी अपरिपक्क स्थिति में भी दूसरों को परिप स्ना 
किसके सम्मुख दीनता नहीं दखानी नाहिए; ही “ली नाहिए । 


म वः MER: फळवान्‌ स्याद्‌ दुरासहः। 
"नभ स्यात्‌ पक्वसंकाशो न च शीयंत कस्यच्चित्‌ ॥ ( १४०.३१ ) 


जबतक भय उपस्थित न हो जाय तबत॒क उससे डरते हुए प्रतीकार करने 


ला (१५ 
का उपाय करना चाहिए । किन्तु भय उपस्थि रे 
प्रहार कर देना चाहिए : “नए भय उपस्थित हो हो जाय तो निर्भय होकर 


भीतवत्‌ संविधातव्यं यावद्‌ भयमनागतम्‌ । 
नागतं तु अय इष्टा प्रहतंव्यमभीतचत्‌॥ ( १४०.३३ ) 


खतरे में अपने आपको डाले विना कोई महत्त्वपूर्ण कल्याणकारी भद्र वस्तु 


मिल नहीं सकती । वेसा करने 
4 पर यदि जीवन शेष रह जाता है, तो महत्त्वपण 
पदार्थं अवश्य मिलता है : उ भाता का 


न्‌ संशयमनादहा नरो भद्राणि पइ्यति 
संशय पुनरारुह्य यदि जीवति पछ्यति॥ ( १४०.३४) 


भविष्य सोचकर भावी भय पर पहले से ही नियन्त्रण कर लेना चाहिए । 
पाहिए हो जाने पर भी सर्वदा भय की वृद्धि के डर से साशंक ही रहना 
चाहिए! 


अनागतं विजानीयाद्‌ यच्छेद्‌ भयसुपस्थितम्‌। 
पुनर्वृद्धिभयात्‌ किञ्चिदनिदत्तं निशामयेत्‌ ॥ ( १४०-३५ ) 


माननीय महषियों ने त्रिगुण संसार को पारकर निस्त्रेगुण्य परब्रह्मकी 
प्राप्ति के ही उद्देश्य से धम, अर्थ, काम, मोक्षरूप चतुवंगे का वर्णन किया है। सभी 
पुरुष एक मागे से नहीं चल सकते, अतः सत्वर जगत्‌ के अनुसार विभिन्न अधिः 
कारियों के लिए सभीका ही उपयोग है। ज्ञातव्य है. नीति का वर्णन इष्ट है; 
तथापि अधिकारानुसार अर्थप्रधान कूटतीति का भी वर्णन किया गया है। उसके 
बिना नीति का वर्णन अपूर्ण ही कहा जा सकता था। अर्थंप्रधान नीति में कभी- 
कभी धर्म का तात्कालिक संकोच भी संभव हो जाता है। 


कोमल या कठोर जिस किसी कमं से पहले अपनी दीनता दुर करनी 
चाहिए। शक्तिशाली होकर पुनः धर्म का आचरण करना चाहिए : 
कर्मणा येन तेनेव सुदुना दारुणेन च! 
उद्धरेद्‌ दीनमात्मानं समर्थो घर्ममाचरेत्‌ ॥ ( १४०-३८ ) 
शक्ति से नित्य सशंक रहना चाहिए। कभी-कभी अशकय से भी शंका करनी 
चाहिए। कारण, यदि कभी अशंक्य से भय उत्पन्न हुआ तो वह जड़मूलू से खोद- 
कर फक देता है : 
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अशङ्क्यमपि शङकेत नित्यं,शडकेत शङ्कितात्‌ । 
भयं ह्याशाङड्किताज्जातं समूळर्माप इन्तति॥ ( (४०.४५ ) 


दसरे का म्मे दुखाये विना, दारुण कमं किये बिना जसे मछुआ मछली 
नहीं पकडता, वैसे ही बिना दूसरे का ममं दुःखाये और दारुण कर्म किये महती 
लक्ष्मी भी प्राप्त नहीं होती : 


नार्‍्डित्वा परमर्माणि नाङत्वा कर्म दारणम्‌ । 
नाहत्वा मत्स्यघातीव प्राप्नोति महतीं श्रियझ्‌ ॥ ( १४०.५० ) 


प्रहार करने की इच्छा रखते हुए भी प्रिय बोलना चाहिए। प्रहार करके 
अत्यन्त प्रिय बोलना चाहिए । तलवार से सिर काटकर भी शोक करना और 
रोना भी चाहिए : 


प्रहरिष्यन्‌ प्रिय नयात्‌ प्रहस्य च प्रियोत्तरम्‌ । 
असिनाऽप शिरङ्छित्वा शोचेत च रुदेत ज ॥ ( १४०.५४ ) 


र कठोर वचन सहते हुए, शान्ति से सम्मानपूर्वक लोकाराधन की भावना से 
दूसरों को अपने पास आने के लिए निमन्त्रण देना चाहिए : 


निमन्त्रयीत शान्त्वेन सस्मानेन तितिक्षया । 
लोकाराधनमिश्येतत्‌ कर्तव्यं भूतिमिच्छता ॥ ( १४०.५५ ). 


ऋण का शेष, अग्ति का शेष और शत्रु का शेष रहने पर वह वार-वार 
बढता ही है। अतः इनका शेष कभी नहीं रहने देना चाहिए । पेर में गड़ा काँटा 
भीतर(कुछ रहकर टूट जाय तो बहुत दिनोंतक विकार पैदा करता है : 


णरोषमग्निरेषं.' शत्रुशेषं तथेव ख। 
पुन! पुनः भ्रवघन्ते तस्माच्छेषं न घारयेत्‌ ॥ ( १४०,५८ ) 
कण्टकोऽपि दि.दुद्छन्नो विकार कुरुते चिरम्‌। ( १४०.६० ) 


के राजा को चाहिए कि वह गृध्र के समान दूरदर्शी, वक के समान निरचल, 
कुत्ते के समान जागरूक, सिह के समान पराक्रमी, काक के समान दूसरे की चेष्टा 


समझनेवाला ओर सपं के समान दसरे के विल किले ने 
करनेवाला ओर बिना घबराये यह सब करनेवाला हे सडक ) में अकस्मात्‌ प्रवेश 


शभरश्बिंकालीनः श्वचेष्टः सिंहविक्रमः। 


क्‍ र | र अनुद्विग्नः काकशङ्की शुजङ्गचरितं चरेत्‌ ॥ ( १४०.६२ ) 


महांमोरत की इष्टि में ४१७ 
शूर-वीरों को प्रणामादि द्वारा अपने अ 
T क एुकूर वनाना चाहिए; 
भेद द्वारा डरा-घमकाकर, लोभी को कुछ सोना आदि देकर नक को 
और समान के साथ विग्रह करना चाहिए : चाहिए 


सुएमञ्जळिपातेन मीर भेदेन भेद्ये 
। ्‌। 
जन्बमथप्रदानेन समं तुल्येन विग्रहः ॥ ( १४०.६३ ) 


जव दछ का मुखिया फूट जाय और अपने मित्रों सेभी | 
Ras 5 अन्य लोग अनुतय- 
विनय करने लगें तो उस समय विशेष ध्यान देना चाहिए कि अपने मन्त्री न फटे 


और न सव मन्त्रियों का ऐक्रमत्य हो जाय; क्यों 
जाय; क्योंकि ऐसा होने पर तत्काल शा 
हाथ से निकल सकता है : ऐसा ह्‌ त्काळ शासन 


शरेणोसुख्योपज्ञापेछु चल्लम्रानुनयेषु च। 
अमात्यान्‌ परिरक्षेत भेदखङघातयोरपि ॥ ( १४०.६४) 


जो राजा अवसर के अनुसार मृदु और अवसर के अनुषार तीक्षण होता 
है, वह अपना काम बनाकर शत्रुओं पर अधिकार जमा लेता है। आपत्तिकाल 
में ऐका करने में कोई दोष नहीं है, उससे भिन्न काल में दोष है ही । कटनीति 
वस्तुतः आपत्काल के लिए ही उपयुक्त है। स्वाभाविक रूप से धर्मनियन्त्रित राजा 
द्वारा सवंहितकारी भाग ही आदरणीय होता है। : 


काले सुदुयो भवति काले भवति दारुणः । 
प्रसाचयति ङत्यानि शड चाप्यधितिष्ठति॥ ( १४०.६७ ) 


अभ्राप्त की प्राप्ति, प्राप्त का परिरक्षण और शोभन वृष्टि राजा के ही 
कारण होती है और राजा से ही प्रजा में सामुदायिक रोग ( हैजा, प्छेग आदि), 
सामुदायिक मरण और सामुदायिक भय होता है: | 


राजमूला महाबाहो योगक्षेप्रखुचृष्टयः । 
प्रजाखु व्याधयइचेच भरण च भयानि च॥ ( १४१.९ ) 
भीष्म पितामह ने कहा कि मैं मानता हूँ कि कृत, त्रेता, ब और करि 
ये सभी युग राजमूलक ही होते हैं । इसमें किसी प्रकार का सन्देह नहीं : 
कृतं त्रेता द्वापरश्च कलिश्च भरतषभ। 
राजमूला इति मतिमम नास्त्यत्र संशयः । 
विज्ञानबलमास्थाय जीवितव्यं भवेत्तदा ॥ ( १४१.११ ) 


` अर्थात्‌ इतिवृत्त एवं ऐसे विषम समय में भुत और भविष्य के ज्ञानब से 
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जीवननिर्वाह करना चाहिए । चारचक्षु राजा अतीत का अध्ययन, वर्तेमान का 
अनुभव तथा भविष्य का अनुमान करके जो नीति-निर्धारण करता है, वह कभी 
विफल नहीं होता । 

आपत्ति-काल में बड़े लोगों को भी चोरी करनी चाहिए । विशेषतः प्राण- 
रक्षा के लिए चोरी निन्दित नहीं : 


आपत्सु विहितं स्तैन्यं विशिष्टलमहीनतः । 
बिप्रेण ग्राणरक्षाथ कतंव्यमिति निइबथः॥ ( १४१.३९) 


आफत का मारा हुआ व्यक्ति जिस किसी क्षुद्र से क्षुद्र उपाय द्वारा भी 
जीवन धारण करे और समर्थ होने पर पुनः धर्मानुष्ठान में लग जाय : 


येन येन विशेषेण कर्मणा येन केनचित्‌। 
अभ्युज्जीवेत्‌ खाद्यमानः समथा धर्ममाचरेत्‌ ॥ ( १४१.१६ ) 


हे भरतवंश श्रेष्ठ युधिष्ठिर, आपत्ति-काल में भी शुक्राचार्य ने क्षत्रिय के 
लिए दुष्टों का निग्रह ओर शिष्टों का परिपालन कतव्य बताया है : 


अशिष्टनिग्रहो नित्यं शिष्टस्य परिपालनम्‌ । 
एवं शुक्रोऽश्रवीद्‌ घीमानापत्छु भरतषेभ॥ ( १४२.३४) 
कशाखेन घमंण - राज्ञो घमो विधीयते । 
दुर्बछस्य कुतः प्रश्ना पुरस्तादनुपाहता॥ ( १४२.७) 


अर्थात्‌ धमे की अनेक शाखाएं हैं, किसी एक शाखा से ही राजा के धर्म का 
विधान नहीं किया गया है। अध्ययनका में जिसने सम्पूर्ण अध्ययन नहीं किया, 
केवल एकदेश का ही अध्ययन किया है, वह ज्ञानदुबेल पुरुष समीचीनतया धर्मा- 
धर्मनिणेय नहीं कर सकता । देश-काल-भेद परिस्थिति-भेद, आपत्‌, संयम-भेद 
तथा अधिकार-भेद से धर्माधम में वेविध्य होता जाता है। सांगोपांग अध्ययन से ही 
समुचित निर्णय किया जा सकता है, अन्यथा नहीं । 


कक" द कर्म किसी अं में धमं तो किकी स्थिति में अधर्म होता है। जिसे 
5 ee ri ता के संकट में पड़ जाता है। किंसी- 
Sores ता है, र की रक्षासे अधमं ही ययत- . 
काल में ही अह सारा ज्ञान सम्पादन कर लेना चाहिए : 33 कप 
अद्ेघशः पथि द्वैथे संशयं प्राप्तमह 

बुद्धं वेदितचय तुमह्‌ति । 
बद व्यं पुरस्तादेव भारत ॥ ( १४२.८) 


"हासारत की ह्मे ११९ 


अगल वषं प्रजा से छठे हिस्से का आधा या तिहाई लेने का निश्चय करके 
आपत्तिकाछ में उससे जबरदस्ती छठे हिस्से का सवाई या डेढ़ा लेना मूढ्दष्टि से 
पाप हो सकता है, पर प्राज्ञदृष्टि से नहीं । आपत्ति-काळ में राष्ट्रहित की दृष्टि से 
डुश्मन छारा राष्ट्र पर आक्रमण किये जाने पर आज भी शासन को विशेषाधिकार 


मिल जाया करता है, जिससे किसी भी नागरिक के धन, भवन; वाहन आदि पर 
सरकार अधिकार कर लेती है । 


परिमुष्णन्ति शास्ट्राणि घर्मस्य परिपन्थिनः । 
पस्यमथविद्यानां निरर्थाः ख्यापयन्ति ते॥ ( १४२.११ ) 


धमंशास्त्र-विरुद्ध अर्थशास्त्र सवथा अनादरणीय है, ऐसा कहनेवाले धर्म के 
शत्रु ओर शास्तर-चोर हैं। वे बेकार हो अर्थशास्त्र का अप्रामाण्य ख्यापन करते हैं । 
धमं का निर्णय केवल, बुद्धि अथवा केवल शास्त्र से नहीं, किन्तु दोनों के सामं- 
जस्य से ही होता है । आततायी ब्राजणोऽपि इन्तव्यः ( आततायी भले ही ब्राह्मण 
हो, उसका वध कर देना चाहिए ) आदि वचन कामतो त्राह्मणं हन्तुः प्रायश्चित्तं न 
विद्यते ( जानबूझकर मारने की नीयत से ब्रह्महत्या करनेवाले के लिए कोई शोधक 
प्रायश्चित्त ही नहीं ) इससे विरुद्ध होने पर भी निष्कारण नहीं प्रवृत्त होते । किन्तु 
उनका तात्पर्यं यही है कि आततायी का वध अवश्य विधेय है। वह आततायी 
ब्राह्मण के वघ' का विधान नहीं कर सकता। जसे को हि तद्वेद यद्यमु स्मिल्ळो: 
कोऽस्ति न वेति ( अर्थात्‌ कौन जानता है कि परलोक में कुछ है भी या नहीं ) 
यह वचन परलोक-सन्देहकारक नहीं; किन्तु दिश्लु अतीकाशान्‌ करोति ( परलोक 
में कुछ है या नहीं; हम लोग तो यहीं धूप से मरे जा रहे हैं, इसलिए ऊपर मण्डप 
में प्रत्येक दिशा में अतीकाश, खुली जगह बनानी चाहिए ) इस विधिका प्रशंसक 
है । वसे ही यहाँ भो समझना चाहिए। 

कुछ लोग स्वघीत युक्त्यनुगृहीत शास्त्र से आततायिवध बोधित a प्र 
भी अहिसाशास्त्र को प्रबल मानते हुए आततायो के वध का समर्थन नहीं करते । 
उनका कहना है कि जेसे गो मारने के लिए उद्यत हो तो उससे अपना बचाव कर 
लेना चाहिए, किन्तु उसे मारना नहीं चाहिए । 


लोकयात्रामिहैके. तु घम प्राहुर्मनीषिणः । 
समुदिष्ठं खतां र स्वयसूहेत पण्डितः॥ ( १४२.१९ ) 


किन्तु मुख्य आचार्यं लोग जिससे लोकयात्रा का निर्वाह हो उसीको 'धर्मं' मानते 
हें TE के विना लोकयात्रा असम्भव है, अतः उनकी दृष्टि में हिसा भी « 
कतव्य ही है। इसीलिए कल्पसून्रकारों ने श्रुति उद्धृत की है : 
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अच्ञादेमूणदद मारष्टिं अनेन अभिशांखति । स्तेनः प्रमुको राजनि याचन्ञनृत- 
सङ्गरे । गुरो याजश्च शिष्यश्च भतुग्येभिचारिणीति ष्टि स्त्रियश्च पापमिति शेषः। 


इस तरह मतभेद, होने पर भी घर्म का ऊह' करना चाहिए । 


प्रमुक्त चोर राजा पर अपना पाप अ हैं । भ्रूणहा अपना पाप अन्नाद 
पर डालता है । निष्पाप प्राणी निन्दा क में अपने पाप का माजन के 
है। संग्राम में प्राणभिक्षा माँगनेवाला कूटयोधी में यजमान एवं शिष्य गुरु में पाप- 
माजन करता है। 
` अमष, शास्त्रसंमोह ( शास्त्र का यथार्थे तात्पर्यं न समझना ) ओर अज्ञान 
से समूह में शा्त्रार्थ-व्याख्यान करते हुए विद्वान का शास्त्र लुप्त हो जाता है। 
अतः इन सबसे दूर हटकर प्रकृतिस्थ होकर शास्त्रार्थ-निणंय करना चाहिए : 


अमर्षाच्छास्त्रसंमोहाद्विज्ञानाच्च भारत। 
शास्त्र गराञ्चस्य वद॒तः खमूहे यात्यद्शनम ॥ ( १४२.२०) 


१२० 


्रुत्यनुगुहीत और तकंयुक्त वचन से ही धर्म प्रशस्त होता है, न केवल श्रुति 
से और न केवल तर्क से । कुछ लोग तकनिरपेक्ष वचन को ही धर्म में प्रमाण मानते 
हैः क्योंकि वह अज्ञात का ज्ञापक होत। है। दूसरे लोग युक्तिहत वचन को व्यर्थ 
मानते हैं, प्रमाण नहीं मानते । किन्तु ये दोनों ही अज्ञानी हैं। इसलिए तक से 
शास्त्रका ओर शास्त्र से तकं का वोघन करके उभयसम्मत धर्म ही प्रयोग में लाना 
चाहिए, यह शुक्राचार्य का मत है । बृहस्पति के मत से भी इसकी एकवाक्यता है । 


आगतागमया बुद्ध्या वचनेन प्रशस्यते । 
अन्नाजाउश्नानहेतुस्वाद्‌ घचनं साधु मन्यते ॥ ( १४२.२१ ) 
जसे बकरे के हित के लिए उसे यज्ञ में ले जाया जाता है, बैसे ही अश्व 
ओर क्षत्रिय को उनको हित के लिए युद्ध में ले जाया जाता है । 
हतो चा प्राप्स्यति स्वगे जित्वा चा मोक्ष्यखे महीम। 
यह शास्त्र-वचन इसमें प्रमाण है। यज्ञ में मारे पश के लिए स्वर्ग:प्राप्ति कह 
गयी है। इसमें निम्नलिखित वेदवचन प्रमाण ननः हे के 
पशुषे नीयमानः ख मृत्युं प्रापयत्‌ । स देचान्न 
k एस्वकामयत । 
तं देवा अन्रुषन्‌-पहि, स्वर्ग चे त्वा लोक गमयिष्यासः । 


_ झइण्डका भयोग ब्रह्मण से नीचे ही सोमित है। ब्राह्माण ह 
| र र ह्यण दण्डय नहीं, पुज्य ही 
होता है । ्राह्मणो के साथ नित्य देवों जैसा व्यवहार रगा चाहिए । ब्राह्मणों ने 
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क्रोध में आकर अनेक प्रकार के भीषण कर्म किये हैं। ब्राह्मणों 

की 
मुख्य यश ओर नाराजी से परम भय प्राप्त होता है। प्रसन्न होने पर i | 
तुल्य होते हैं तो क्रद्ध होने पर विषतुल्य : 


या देवतासु वृत्तिस्ते साऽस्तु विप्रेषु नित्यदा । 
कुदेदिं विप्रैः कर्माणि इतानि बहुधा नुप ॥ 
प्रीत्या यशो अचेन्सुख्यमप्रीत्या परम भयम | 
रीत्या हासृतवद्विमाः क्रुद्धाइचेब दिषं यथा ॥ (१४२.३७:३८) 


जनमेजय ने कहा कि विप्रवर ! मैं आपका चरण-स्पर्श कर कह रहा हूँ कि 
वाणी; मन और कमं से कभी भी ब्राह्मणों का द्रोह नहीं करूँगा : 


नेव वाचा न मनसा पुनर्जातु न कर्मणा । 
द्रोग्धाऽस्मि ब्राहणान्‌ विप्र चरणादपि ते स्पृशे॥ ( १५१.२२ ) 


जसे पव॑तारूढ पुरुष भूमितलगत लोगों को देखता है, वेसे ही प्रज्ञारूप 
महळ पर चढ़ा हुआ व्यक्ति स्वयं अशोच्य होकर प्रज्ञाविहीन लोगों के लिए 
सोचता है : 
प्रज्ञाप्रासाद्‌मारुहा अशोच्यः शोचते जनान। 
जगतीस्थानिषाद्रिस्थः प्रया प्रतिपत्स्यति ॥ ( १५१.१ १) 


इसी प्रकार शरणागत-रक्षण भी राजा का परम धमं है। 


एकबार पाप करने पर पशचात्तापमात्र से तो दुबारा पाप करने पर “पुनः 
ऐसा नहीं करू गा' ऐसी शपथ लेनेपर पाप से छुटकारा मिल जाता है । तीसरी 
बार पाप करने पर धर्म का ही पालन करने की प्रतिज्ञासे पाप से छुटकारा मिलता 
है तो बहुत बार पाप करने पर तोर्थेस्तानादि से वह दूर होता है : 


विकर्मणा तप्यमानः पापाद्‌ विपरिमुच्यते । 
नेतत्झायं पुनरिति द्वितीयात्‌ परिसुच्यते ॥ 
करिष्ये घर्ममेवेति तृतीयात्‌ परिमुच्यते। | 
शुचिस्तीथोन्यज्ुबरन्‌. बइत्वात्‌ परिमुच्यते ॥ ( १५२.२३-२४ ) 
महान्‌ बनने के लिए सदा कल्याणप्रद कर्म ही करना चाहिए। तपःपरा- 
यण प्राणी तत्काल पाप से छट जाता है: 


कल्याणमनुकतंव्यं पुरुषेण बुभूषता | 
तपश्चर्यापरः सदः पापाद्विपरिसुच्यते ॥ ( १५२.२५-२६ ) 
१५ 
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अज्ञापूर्वक पाप करनेवाला यदि बुद्धिपु्वेक सत्कर्म का आचरण करता 
है, तो वह वैसे ही पाप से मुक्त हो जाता है जेसे क्षारयुक्त वस्त्र मलसम्पकं से 
शून्य हो जाता है : | j 
त्वा पापं पूर्वमबुद्धिपूर्व पुण्यानि चेत्कुरुते बुद्धिपूर्वम्‌ । 
ख तत्पापं चुदते कमेशोलो वासो यथा मळिनं क्षारयुक्तम्‌ ॥ (१५२.३४) 
' _ मात्सर्यंशून्य होकर श्रद्धालुजन पाप करके कतृंत्वाभिमान नहीं करता तो 
वह कल्याण ही करना चाहता है, अकल्याण नहीं : 
पापं कृत्वाऽभिमन्येत नाहमस्मीति पुरुषः । 
तच्चिको षंति कद्याणं श्रद्धघानोऽनसूयकः ॥ ( १५२.३५ ) 
इसलिए बाल, जड़, अन्ध, बधिर ओर अपने से अधिक वलशाली की वात 
सह लेनी चाहिए ओर यह वात हे रात्रुहन्ता, तुममें देखी जाती है : 
तस्मात्‌ मेत बालाय जडान्धबधिराय ख । 
बलाधिकाय राजेन्द्र तद्दष्टं त्वयि शाजुइन्‌॥ ( १५७.१३ ) 


१२२: 


बहुश्नुत होना, स्वधर्माचरण करना, दान, श्रद्धा ( आस्तिकता ) सोमसंस्था 


आदि, किसीके द्वारा निन्दा किये जाने या ताडन करने पर भी मन में विकार न 
आना, निष्कपटता, दया, सत्य ( हिसाशून्य यथार्थ वचन ) और इन्द्रिय-निग्रह ये 
ही धर्म की सम्पत्ति हैं । ये ही. धमं और अर्थ के मूल हैं, यह मेरा निश्चित 
सिद्धान्त है: | 


बाहुश्रुत्यं So श्रद्धा यज्ञक्रिया क्षमा । 
` भावशुद्धिदया सत्यं संयमश्चात्मसस्पदः । 


एतन्मूळो हि घर्माथों एतदेकपदं दि मे ॥ ( १६७.५-६) .. 
राजन्‌, विद्वान्‌ लोग धमं को श्रेष्ठ, अर्थ को मध्यम और काम को हीन 


कहते हैं । अतः जितेन्द्रिय होकर प्रधानतया घर्म का ही अनुष्ठान करना चाहिए । 
सभी माणियों के साथ वेसा ही व्यवहार करना चाहिए, जैसा अपने साथ : 

घमो राजन्‌ गुणः श्रेष्ठो मध्यमो ह्यं उच्यते । 

कामो यवीयानिति च प्रवद्न्ति मनीषिणः ॥ 

तस्मात्‌ घमंप्रचानेन भवितव्यं मतात्सना । 

वथा च सर्वभूतेषु वर्तितव्यं यथात्मनि ॥ ( १६७.८-९ ) 


' ` कोई वार्ता की, कोई अर्थ की तो कोई काम की प्रशंसा करते हैं; किन्तु 


Up __________~_ CS SM NN हैं. = iP al = "कील 


महाभारत की दृष्टि में 

धर्म, र काम का समान रूप से ही परस्पर अविरोधेन सेवन करना चाहिए । 
च त ही निरत होता है, वह मनुष्य जघन्य है । जो अर्थ और काम के सम्पादन 
प्रवोण है वह्‌ मध्यम है। किन्तु जो त्रिवर्ग ( धमं, अर्थ, काम ) के साधन में 
निरत है वही उत्तम है। उके भी सर्वोत्कृष्ट उत्तम वही है जो पाप, पुण्य, अथं, 
धर्म, काम किसीमें निरत नहीं । ऐसा व्यक्ति रागादि दोषों से हीन होकर मिट्टी 


क और सुवर्ण में समबुद्धि रखता हुआ सभी कर्म-जालों से छूटकारा पा 
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धर्मार्थकामाः सममेव सेव्या यो होंकपक्तः स नरो जघन्वः । 
तयोस्तु दाक्ष्यं प्रवदन्ति मध्यं व उत्तमो योऽप्रिरतर्त्रिवगं ॥ 
यो चे न पापे निरतो न पुण्ये नः न चमे मजुब्रो न कामे । 
दिसुरूदोषः समलोष्ठशाञ्चनो विमुच्यते दुःख सुखाथ सिद्धें: ॥ 

( १३७.४०,४४ ) 


अवश्य हो यह पक्ष सर्वसाधारण के लिए कठिन है। राजधर्म के अनुसार 


सन्धि और विग्रह अनिवायं होता है। फिर भी निम्नोक्त श्रेणी के लोगों से कभी 
सन्धि नहीं करनी चाहिए: | 


लुब्धः ऋरस्त्यक्तघर्मा निकृतिः शठ एवं च। 

श्वुद्रः पापसमाचारः सर्वशङ्गो तथाऽऽलसः ॥ 
दौघंधूजोइचजु! क्रुष्टो गुरुदारप्रघषकः। 

व्यसने यः . परित्यागी दुरात्मा निरपत्रपः ॥ 

सरवतः पापदर्शी ख नास्तिको वेइपिन्द रः | 

सम्प्रकीण न्द्रियो लोके यः कामं निरतइचरेत्‌ ॥ 

असत्यो लोकविद्विष्टः समये वाऽनवस्थितः। 
पिशुनोऽथाकृतप्रज्ञो मत्लरी पापनिइबयः ॥ 
दुःशीळलोऽथाऽङ्तात्मा च चुशंखः कितवस्तथा । पे 
मित्रोरपकृतिनित्यमिच्छतेडद्थ परस्य यः॥ (१६८.६-१० ) 


अर्थात्‌ लोभी, क्रूर, धर्मपरित्याग करनेवाले, छल-कपट करनेवाले, शठ, 
क्षुद्र पाप-परायण सर्वंशंकी तथा आलसी, विलम्ब से कायं करनेवाले, कुटिछ, 
लोकनिन्दित, गुरुस्त्रीगामी, विपत्ति में परित्याग करनेवाले, दुष्ट, निलंज्ज, सर्वत्र 
पाप-भावना रखनेवाले, वेदनिन्दक, नास्तिक, यशेच्छ आहार-विहार करनेवाले, 
मिथ्याभाषी, लोकविद्विष्ट, मर्यादा उल्लंघन करनेवाले, चुगलखीर, शास्त्र-विरुद्ध 
बुद्धिवाले, डाह रखनेवाले, पापनिश्चयो, दुःशील, अजितेन्द्रिय, निष्ठुर, जुआरी 
और नित्य ही मित्रों से दूसरों का अपकार ही कराने की वात सोचनेवाले । 





| 
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ददतश्च यथाशक्ति यो न तुष्यति मन्दधीः । 
अधेयमपि यो युङक्त लदा मित्रं नरष ॥ 
अस्थानक्रोघनोऽयुक्तो यश्चाकस्माद्‌ विरुद्धथते । 
लुहृदश्चेव कल्याणानाश॒ त्यजति किल्विषी | 


अर्थात्‌ जो मूर्खं यथाशक्ति देने पर भी सन्तुष्ट नहीं होता और जो अविरत 


मित्र को काम में लगाया करता है, बेमोके क्रोध करनेवाला, असावधान, अकस्मात्‌ 
विरोधी बननेवाला और भूल से कुछ अपकार हो जाने पर या थोड़ा भी अपकार 
हो जाने पर अच्छे मित्रों का परित्याग करनेवाला, मतलव के लिए मित्रों की 
सेवा करनेवाला, मित्रद्वेषी, मिंत्रमुख शत्रु कुटिलता से व्यवहार करनेवाला, विपरीत 
दृष्टि, मद्यपान करनेवाला, द्वेषी, क्रोबी, निर्दय, रूक्ष, परोपतापी, मित्र-द्रोही, 
प्राणियों का वध करनेवाला, कृतघ्न, अधम ओर दोषदर्शी है, उससे कभी सन्धि 
नहीं करनी चाहिए । अब जिनसे सन्धि की जा सःती है उन्हें भी सुनो । 
निम्नोक्त श्रेणी के लोगों से सन्धि अत्यन्त लाभदायक होती है: 


अदपेऽप्यपक्तते मूढस्तथाज्ञानात्‌ ऊतेऽणि च । 
का्यसेवी च मित्रेषु मित्रद्वेषी नराधिप ॥ 
शत्रमिंत्रुलो यइचच जिह्यप्रे्षो विलोचनः! 
न विरज्यति कल्याणे यरुत्यज्ञेत्‌ ताइशं नरस ॥ 
पानपो द्वेषणः क्रोधी निर्छुणः परुषस्तथा | 
परोपतापी मिम्रशुक तथा प्राथिवघे रतः॥ 
कृतऽनस्‍चाघमो लोके न सन्धेयः कदाचन । 
छिद्रान्वेषी हा्न्धेयः सन्धेयानपि मे श्टणु | (१६८.१११९) 


अर्था जो कुलीन बोलने में ह नः र द द 
वान्‌, होमहीन, समर्थ, ज्ञान-विज्ञान में कुशल, रूपवान्‌, गुण 
जितेन्द्रिय, निरन्तर 


काम करने में कभी न थकनेवाले, अच्छे मित्रों से सम्पन्न, कृतज्ञ, 


 व्यायामशील, अच्छे कुछ में उत्पन्न, कुल का सः्चालन करने- 


वाले हैं, ऐसे निर्दोष एवं सुप्रसिद्ध लोगों से राजा को सन्धि करनी चाहिए : 


कुलीना वाक्यसम्पन्ना शानविशानकोविदाः । 
रूपवन्तो शुणोपेतोस्तथाऽलुन्धा ज्ञितश्चमाः ॥ 
सन्मित्रा् कृतज्ञाशच' सर्वश छोभवर्जिताः । 
माधुयंगुणसम्पन्नाः सत्यसन्धा जितेन्द्रियाः ॥ 
ना सतत कुलपुञञाः कुळोद्वाः। 
भ्रमुक्त! प्रथितास्ते आह्याः पार्थिवैनेराः ॥ ( १६८.१७-१९ ) 


मंहांमारंत की इष्टि में १२५ 
यथाशक्ति समाचाराः खम्प्रतुष्यन्ति हि प्रभो। 
नास्थाने क्रोधवन्तश्च न चाकस्माद्विरागिणः ॥ 
विरक्ताश्च न दुष्यन्ति मनसाऽप्यर्थको विदाः । 
आत्मान पीडयित्वाऽपि सुहत्कायपरायणाः। 
विरज्यन्ति न मिश्रेभ्यो वालो रक्तमिवाबिकम्‌ ॥ 
कोघाच्च ळोभमोहाऱ्यां नाने युवतीषु च । 
न दशांयन्ति खुहृदो विश्वस्ता घर्मबस्सलाः ॥ 
छीकाञ्चनतुदार्थाः सुहृत्सु इढधुद्धयः। 
ये चरन्त्यप्रिमानानि सष्ठाथप्रजुषक्षिण: । 
संगृहन्तः परिजन स्वाम्यर्थपरमाः सदा। 
इदृशी! पुरुषश्चेष्ठेयः सम्धिं कुछते नृपः ॥ 
तस्य चिस्तीयंते राज्यं ज्योत्स्ना ग्रहपतेरिव । ( १६८.२०२५) 


अर्थात्‌ यथाशक्ति मर्यादा-पालन करनेवाले, सन्तोषी, उचित अवसर पर क्रोध 
. करनेवाले अकस्मात्‌ प्रेम न तोड़नेवाळे, विरागी होकर भी मनसे द्वेष न करने- 
वाळे, स्वयं कष्ट सहकर भी मित्र का कार्य करनेवाले, जैसे भेड़ के बाळ का कम्बल 
कभी रंग नहीं छोड़ता वेसे ही मित्र से कभी विरक्त न होनेवाले, क्रोध में आकर 
मित्रों का अनर्थ करने में प्रवृत्त न होनेवाले, लोभ तथा मोह के वशीभूत होकर 
मित्रों की युवतियों पर अपनी आसक्ति न दिखलानेवाले, विश्वस्त तथा धर्मवत्सल, 
दूसरों की सम्पत्ति को ढेले के समान समझनेवाले, दृढ़ मंत्री रखनेवाले, शास्त्रों 
को पूर्ण प्रमाण मानकर उनका अनुसरण करनेवाले, आत्मसम्भावनाशून्य, 
परिजनों के लिए संग्रहो और सदा मालिक के काम का ध्यान रखनेवाल श्रेथ्ठपुरुषों 
से जो राजा सन्धि करता है, चन्द्र की चाँदनी की तरह उसका राज्य सर्वत्र 
फल जाता है । | 


शा्मनित्या जितक्रोधा बळवन्तो रणे सदा । 
जन्मशीलगुणोपेताः सन्धेयाः पुरुषोत्तमाः ॥ ( १६८२५-२६ ) 
नित्य शास्त्रविश्वासी, जितक्रोध और युद्ध में नित्य ही पराक्रम दिखानेवाले, 
जन्म से ही शील और गुणी पुरुषों से सन्धि करनी चाहिए । 


ब्रह्मवने च सुरापे च चौरे भग्नत्रते तथा। 
निष्कृतिर्विहिता राजन्‌ कतप्ने नास्ति निष्कृतिः ॥ 
क्रव्यादैः कमिभिशचेव न युज्यन्ते दि तादशाः ॥ ( १७२.२५-२६ ) 


बरह्महत्या, सुरापान, चोरी और ब्रतभंग का प्रायदिचत्त तो शास्त्रं में बताया 
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गया है; किन्तु कृतघ्नता का कोई प्रायश्चित्त है ही नहीं । कच्चा मांस खानेवाले 
जानवर और कृमि भी कृतघ्न का मांस नहीं खाते । 


सदा कृतज्ञ होना चाहिए और सदा मित्र वनाने की कामना रखनी चाहिए। 
' मित्र से ही सब कुछ मिलता हैं और मित्र से ही पूजा होती है: 


कृतशेन सदा भाव्यं मित्रकामेन चेव इ। 
मित्राच्च लमते स्व मित्रात्‌ पूज्ञां लभेत च॥ ( १७३.२२ ) 


मित्र से ही भोग प्राप्त होता है और मित्र से ही आपत्ति से छुटकारा 
मिलता है । बुद्धिमान्‌ को उत्तम सक्कारों द्वारा मित्र की पुजा करनी चाहिए । 
पापी, कृतघ्न, निलेज्ज, मित्रद्रोही, कुलाङ्गार, नीच पुरुष का परित्थाग कर 
देना चाहिए : 


मित्राद्‌ भोगांश्च भुञ्जोत पिन्नेणापत्छु सुच्यते । 
सत्कारैरुत्तमेर्मित्रं पूजयेत विचक्षणः ॥ 
परित्याज्यो बुधे! पापः ऊतषहो निरपत्रपः । 
मित्रद्रोही ङुलाङ्गारः पापकर्मा नराधमः ॥ ( १७३.२२-२४) 


श्री प्रह्लादजी कह रहे हैं कि हे इन्द्र, मैं कृतप्रज्ञ, आशा एवं तृष्णा से रहित 
और आत्मदर्शी हुँ । अतः मुझे कोई आयाकष ( श्रम ) नहीं है । मैं प्रकृति एवं उसके 
विकारों से न तो प्रेम करता हूँ और न द्वेष । मेरी दृष्टि में न कोई द्वेष्टा है और 
न कोई ममता और स्नेह करनेवाला । गुणातीत ज्ञानी न तो नि वृत्त सत्त्वमयी 
रक्ति की आकांक्षा करता है और न प्रवृत्त राजस-तामस विक्ृतियों से द्वेष ही 
करता है। कारण वह सबका अन्तरात्मा हे और सवंसे निलूप है। 


ङतप्रश्ञस्य दान्तस्य वितृष्णस्य निराजशिष!। - 

नायासो विद्यते शक्र पञ्यतो लोकमव्ययम्‌ ॥ 

परुती च विकारे च न मे प्रोतिने च हिषे । 

दशर च न पश्यामि यो .मामद्य ममायते ॥ (२२२.३०-३१) 


गीता भी कहती है: 
न द्वेष्टि संप्रवृत्तानि न निदृत्तानि काङक्षति । 


[ 7 पहले महाराज बलि की बड़ी समृद्धि थी, कालक्रम से वह नष्ट हो गयी । 
तब इन्द्र ने पुछा कि तुम्हारा मन केसा है? बलि ने उत्तर दिया : ह 


महाभारत की दृष्टि में 


च त्वं पश्यसि भृङ्गारं न च्छत्रं व्यज़ने न थ। 

त्रह्मद्तां च मे मालां न त्वं द्रक्यसि चालव ॥ 

गुहायां निहितानि त्वं भम रत्नानि पृच्छसि । 

यदा मे अविता कालस्तदा त्वं तानि द्रध्यसि ।॥। 

न हि दुःखेषु जुशोचन्ते न प्रहृष्यन्ति चर्थिषु। 

कउतप्रज्ञा शानत्प्ता: क्षान्ताः सन्तो मनीषिणः॥ 
( २२३.२६-२७,२९ ) 
अर्थात्‌ हे इन्द्र, तुम अभी हमारी सोने की झ।री, छत्र, व्यंजन और ब्रह्मदत्त 
माला नहीं देख सकोगे। अभी तो हमारे ये सभी रत्न मूलप्रकृति में अन्तहित 
हैं , जब हमारा समय अनुकूल होगा, तब तुम पुनः इन्हें देख सकोगे । कृतप्रज्ञ 
ज्ञानतृप्त, क्षमाशील मनीषी सज्जन न तो' विपत्ति में शोक में डूबते हैं और न 

सम्पत्ति में हर्षातिरेक से फूल ही उठते हैं । 


पुनः इन्द्र ने प्रशन किथा कि असुरराज ! पहले तुम्हारी प्रीति, आनन्दसामग्री 
अतुलनीय थी । सम्पूर्ण संसार तुम्हारे वश में था, पर आज तुम्हारा भयंकर पतन 
हो गया है । अपनी पहली अवस्था यादकर तुम्हें शोक होता है या नहीं ? : 


प्रीति प्राप्यातुलां पूच ळोकांश्चात्मवशे स्थितान्‌। 
विनिपातमिमं बाह्यं शोचस्याहो न शोचसि ॥ ( २२४.४) 


तब बलि ने उत्तर दिया : 


अनित्यमुपलक्ष्येद ` काळपर्यायघमंतः । 
तस्माच्छक्र न शोयामि खव ह्येवेदमन्तवत्‌ ॥ 
भूतानां निधनं निष्ठा स्रोतलामिव सागरः। 
नेतत्‌ सम्यग्विज्ञानन्तो नरा सुह्यन्ति वञ्रघ्क्‌ ॥ ( २२४. ५, ११ ) 


हे इन्द्र, यह समस्त जगत्‌ विनाशी है। कालक्रम से एक न एक दिन सबका 
नाश होगा, यह मैं जानता हूं । अतः मुझे शोक नहीं होता । हे व्रधारिन्‌, पुरुष 
ज्ञान से सभी पाप-तापों से छटकारा पा जाता है। निष्पाप होकर शुद्ध सत्त्व 
प्राप्त करता है और महजनित कालुष्य छोड़ देता है । 


जहाँ कोई राजा अच्छे कुल में पदा होकर, सुन्दर और प्रतापी होकर भी 
मन्त्रियों के साथ दुःखप्राय जीवन व्यतीत करता हुआ देखा जाता है वहाँ यह 
समझना चाहिए कि उसका वंसा ही भवितव्य है। इसी तरह बुरे कुल मे सा 
जभ्य मूर्ख भी कोई राजा अपने मन्त्रयों के सहित सुखमय जीवन व्यतीत करता 
है, तो वहाँ भी उसकी वसी ही भावी समझनी चाहिए : 3 


१२७ 
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इच्यते हिं कुळे ज्ञातो दशानीयः प्रतापचान। 
दुःखं जीवन्‌ सहामात्यो भवितव्यं हि तत्तथा ॥ 
दोष्कुळेयस्तथा मूढो दुर्जातः शक्र इझ्यते। 
सुखं जीवन, सद्दामात्यो भवितव्यं हि तत्तथा ॥ ( २२४.३२-३३ ) 


हे इन्द्र, जो तुम इस समय ऐश्वर्य में हो, यह कोई तुम्हारा प्रभाव नहीं 
और हम ऐश्वय-प्रष्ट हैं, तो उसमें न हमारा कोई दोष है। सब कुछ काल से ही 
सम्पादित है : 
नेतदस्मत्कृतं शक्र नेतय्छक् त्यया ऊतम्‌! 
यत्‌ त्वमेवंगतो वज्रिन्‌ यच्चाप्येचंगता चयम्‌ । ( २२४.३५ ) 


हे इन्द्र, जिस अनुत्तम राज्यश्री को पाकर तुम समझ रहे हो कि हमारी 
समृद्धि टिकाऊ है, अब यह नहीं जा सकती, वह सब मिथ्या है; क्योंकि राज्य- 
लक्ष्मी कभी एक के हाथ में नहीं रहती । यह चंचला लक्ष्मी अबतक तुमसे विशिष्ट 
हजारों इन्द्रों के पास रहो है। इस समय मुझे छोड़ तुम्हारे पास चली गयो है। 
इन्द्र, तुम पुनः ऐसा मत करो जिससे यह तुम्हें भो छोड़ दूसरे के पास चली जाय। 
यह सब सोचकर शान्त हो जाओ : 


यामेतां प्राप्य जानीषे राज्यश्षियमडुत्तमाम्‌। 
स्थिता मयीति तन्मिथ्या नेषा ह्ये कत्र तिष्ठति ॥ 
स्थिता हीन्द्र सहस्रषु त्वद्विशिष्ठतमेष्वियम्‌। 
माँ ख झोला पारत्यज्य त्वामगाढियुघाधिप । 
मेवं शक्र पुमः काषीः शान्तो भवितुमहंखि। 
त्वामप्येबंचधं शात्वा झ्िप्रमन्यं गमिष्यति ॥ (२२४.५८-६०) 


जगत्‌ का एक ही शास्ता अन्तर्यामी है, दसरा कोई नहीं । उसीकी प्रेरणा 
से मैं कार्य कर रहा दा जसे कि जल निम्नस्थल से किसीकी प्रेरणा से उसके मन 
के अनुसार क्यारियों में या ओर कहीं जाता है: 


पकः शास्ता न द्वितीयोऽस्ति शास्ता गर्भ शयानं पुरुष शास्ति शास्ता । 
तेनाइयुक्तः प्रवणादिवोदकं यथा ह तथा वहामि ॥ 
( २२६.८) 
बहुत बड़ा लाभ भी जिसे मोहित नहीं करता और जो विपत्ति से नहीं 


Ce से इह दोनों को भोगता रहता है, वही धुरन्धर 





महाभारत को इषि में 


यमर्थेखिद्धिः परमा न मोहयेत्‌ तथेव काले व्यसन न मोहयेत्‌ । 
उ ज डाख च तथव मध्यमं निषेधते यः स घुरन्घरो नरः ॥ (२२६.१६) 


पुरुष को भात्र ब्व्य का ही लाभ होता है, गन्तब्य स्थान में ही वह 
जाता है तना आप्तव्य सुख-दुःख को ही प्राप्त करता रहता है । फछोन्मुख प्राक्तन 
कमं ही 'दव' है। सम्पूर्णं जगत्‌ प्रायः देवपराधीन होता है। अतः विद्वान्‌ को 
शोक-मोहरहित होकर कतंव्य-परायण होना चाहिए : 


लब्धव्पोन्येव लभते गन्तव्यान्येव गच्छति । 
प्राप्तव्यान्येव प्राप्नोति ढुःखानि च छुखानि च ॥ ( २२६.२२ ) 
इन्द्र ने बलि से पुनः कहा कि तुम्हारी श्री नष्ट हो गयी है, तुम वेभव से 
भ्रष्ट हो गये हो; फिर भी तुम्हें शोक नहीं होता, यह बहुत ही कठिन है। तुम्हें 


छोड़ कौन दूसरा तीनों लोकों का राज्य नष्ट होने पर भी जीवित 
कर सकता है ? : द 2 शत 


नश्भ्रीविभवश्चष्ठो यन्त शोचसि दुष्करम। 
बलोक्यराज्यनाशे हि कोऽन्यो जीवितुमुत्सहेत्‌ ( २२७.१९ ) 


इसपर बलि ने कहा: 
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काल. काले नयति मां त्वां च कालो नयत्ययम्‌। 
तेनाहं त्वं यथा नाद्य त्व चापि न यथा वयम्‌ ॥ ( २२७.२९ ) 


अर्थात्‌ इन्द्र !. काल हमें इस अवनति को अवस्था में पहुंचा रहा है ओर 
तुम्हें भी उन्नत अवस्था में पहुंचा रहा है। इसलिए हम तुम्हारे समान उन्नत नहीं 
और न तुम ही हमारे समान अवनत हो । 


अतिक्रम्य बहुनन्यांस्त्वयि तावदियं गता। 
कज्चित्कालमियं स्थित्वा त्वयि वासव चञ्चला । 
गोर्निपानमिवोत्सञ्य पुनरन्यं गमिष्यति ॥ ( २२७.४६-४७ ) 


यह लक्ष्मी अन्य बहुत-से लोगों का उल्लंघन कर तुम्हारे पास आयी है। 
यह स्वभाव से ही चन्चला है। पृथिवी जेसे एक राजा को छोड़ दुसरे राजा के 
पास चली जाती है, वैसे ही यह कुछ काळ तुम्हारे पास ठहरकर फिर किसी दुसरे 
से पास चली जायगी । अतः तुम्हें शोककाल में अधिक शोक ओर ह्षेकाल में 
अधिक हषं नहीं होने देना चाहिए । भूत और भविष्य की परवाह न कर वर्तमान 
काल में यथोचित व्यवहार करना चाहिए : 
१७ 
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शोककाले शुचो मा त्वं दषकाले च भा हषः । 
अतीतानागतं हित्वा प्रत्युत्पन्नेन वरतं ॥ ( २२७.६५-६६ ) 


फिर इन्द्र ने कहा कि आप पदार्थों का तत्त्व समझानेवाले विद्वान्‌ हैं । ज्ञान 
मर तप से युक्त हैं । आप हस्तामलक के समान काल को देखते हैं : 


अवांस्तु भावतत्त्वज्ञो विद्वान्‌ श्ञानतपोऽन्दितः । 
काळं पइयति सुव्यक्त पाणादामलक यथा ॥ ( २२७.१०५-६ ) 


आप काळचरित्र के तत्त्वज्ञ ओर सभी शास्त्रों के महाविद्वान्‌ हैं ज्ञानी भी 
आपं जसे होने की स्पृहा रखते हैं : 
काळ्चारित्रतत्वश्श सवंशास्त्रविश्ञारद्‌ः । | 
विवेचने ऊतात्माऽसि स्पृणीयो विजानताम्‌ ॥ ( २२७.१०६-७ ) 


बलि की देह से लक्ष्मी निकल आयी और इन्द्र के पूछने पर उससे कहने लगी : 


सत्ये स्थितास्मि दाने च व्रते तपसि चेच द्वि। 
पराक्रमे च घमं य पराचीनस्ततो बलिः ॥ 
ब्रहमण्योऽयं पुरा भूत्वा सत्यवादी जितेन्द्रियः । 
सभ्यसूयदू त्राणानासुच्छिष्टश्चास्पृशद्‌ घृतम्‌ ॥ ( २२५.१२-१३ ) 


र मैं सत्य, दान, ब्रत, तप, पराक्रम और घमं में स्थित रहती हैँ । बलि इन 
सबसे पराङमुख हो गया । पहले यह ब्राह्मणों का भक्त था, सत्यवादी और 
जितेन्द्रिय था । बाद में इसे ब्राह्मणों में ही दोषदृष्टि हो गयी और उच्छिष्ट होकर 


यह घृत का स्पर्श करने लगा । अर्थात किसी प्र 
विमुख होती है । थात्‌ किसी प्रकार के प्रमाद से ही लक्ष्मी 


घर्मनित्ये महाबुद्धौ ब्रह्मण्ये सत्यवादिनि । 
प्रभिते दानशीले च सदेव निवलाम्यदम्‌ ॥ (२२८.२६ ) 
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` इन्द्र ने पूछा कि सुमुखि ! देत्य लोग कसा आचरण करते थे जिससे तुम 


हा ष रही थी और क्या देखकर देत्यों को छोड़ तुम देवताओं 


कथवृत्तेश देत्येु त्वमवास्सीरदरानने । 
चट्ठा च किमिदागासत्वं दत्वा देतेयदानवान ॥ 


`, 





श्री ने उत्तर दिया : 


स्वघमेमनुति्स्डु घैर्यादबरलछतितिष च्। 
स्वरंमार्गाभिरामेषु सच्त्वेषु खा ह्यहम्‌ ॥ 
दासा - ऽध्ययन - यशञेज्या - पितु - देचसपूजनम्‌ । 
युरूणामतिथीनां च च तेषां सत्यमवर्तत ॥ 
छससएणुदारयासन्‌ जितस्त्रीका इताग्नयः। 
शुदुशुश्रूषका दान्ता ब्रह्मण्याः सत्यवादिनः ॥ 
अघाना जितक्रोधा दानशीळानखूयवः । 
इुतणुचा सृतामात्या सुतदारा ह्यनीषंबः॥ 
अमषण न चान्योन्यं स्पृदयन्ते कदाचन । 
नं च जातूपतप्यन्ति घोराः परससुद्धिभिः ॥ 
दातारः संग्रह्दीतार आर्या! करणवेदिनः। 
महाप्रसाद ऋचो इढभक्ता जितेन्द्रियाः ॥ ( २२८.२९-३४) 


अर्थात देवराज इन्द्र ! सुन्दर स्वगेमागे के लिए घेये से अविचलित होकर अपने 
धर्म का अनुष्ठान करनेवाले हमें अच्छे लगते हैं। आप भली भाँतिजान लें कि 
दत्यों के यहाँ यथार्थरूप में दान, अध्ययन, यज्ञ-याग, पितृ-देव-पुजन तथा गुरुपूजा 
और अतिथि-सत्कार होतः रहा । उनके घर साफ-सुथरे रहते थे । वे लोग स्त्रियों 
के वश में नहीं थे ओर अग्निहोत्र. करनेवाले, गुरुसेवा करनेवाले, जितेन्द्रिय, 
ब्राह्मण-भक्त और सत्यवादी थे। वे लोग श्रद्धालु, जितक्रोध, दाता, गुणों में दोष 
न देखनेवाले तथा पत्नी-पुत्र और भृत्यवगं का पालन-पोषण करनेवाले थे। वे 
एक दूसरे से जलते नहीं थे । ईर्ष्या के कारण वे परस्पर एक दूसरे का विनाश 
न चाहते तथा बहुत धीर थे। कभी भी दूसरों को समृद्धि देखकर दुःखी नहों 
होते थे । वे लोग दाता थे और संग्रह भी न्यायपूवक करते थे। वे श्रेष्ठ और 
दयालु थे तथा प्रसन्न होकर दूसरों को बहुत देनेवाले थे वे सरछ, दुढभक्त ओ 
जितेन्द्रिय थे । 

सन्तुष्टस्रत्यलचिवाः ऊतश्चाः प्रियवादिनः । 

यथाहसानार्थकरा हीनिषेवा यतवताः ॥ 

नित्यं पवंछु सुस्वाता. स्वडळिप्ताः र्वलङछता?। 

उपवास-तप.शोळ प्रतीता ब्रह्मवाद्निः॥ 

नैनानभ्युद्यात्‌ सूयां न चाप्याक्षन्‌ प्रगेशयाः । 

रात्रो दधि च सक्तूंहच नित्यमेव व्यवजयन ॥ 

क्यं घृतं जान्ववेक्षन्‌ प्रयता अह्मवादिनः। 

मङ्ल्यान्यपि चापश्यन्‌ त्राहझणाइचाप्यपूजयन्‌ ॥ 
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सदा हि वदतां घमं सदा चाप्रतिग्रह्ृताम । 
अघ च राज्याः स्वपतां दिवा चास्वपतां सथा ॥ 
कुपणानाथडदानां दुब॑छालुरयोषितास्‌। 
द्यां च संविभागं च नित्यमेचानुमोदताम्‌ ॥ ( २२८.३५--४८ ) 


वे लोग अपने नोकरों और मन्त्रियों को सदेव सन्तुष्ट रखते थे; कृतज्ञ और 
प्रियवादी थे। वे यथायोग्य आदर-सत्कार करनेवाले और दूसरों के कार्य सम्पन्न 
करनेवाले थे । लज्जाशील और यतव्रत थे। वे लोग नित्य ही सुन्दर स्नान 
करनेवाले, पर्व में विशेषरूप से स्नान करनेवाले, सुन्दर अनुलेपन लगानेवाले 
मर अच्छे-अच्छे आभूषण धारण करनेवाले थे । उपवास और तप में परायण 
तथा सदा प्रसन्न रहते थे । वे ब्रह्मवादी ( वेदपाठ करनेवाले ) थे। वे लोग न तो 
सुर्योदय तक सोते थे और न सूर्यास्त के समय ही। वे रात्रि के भोजन में दही 
ओर सत्तू का बराबर परित्याग करते थे । प्रातःकाल उठकर घृत एवं अन्य 
मङ्गलकारक वस्तुओं का दर्शन करते थे। पवित्र होकर वेदपाठ करते और ब्राह्मणों 
का पूजन करते थे। वे सदेव धर्म और न्याय की बातें करते, कभी दान न लेते 
थे। रात्रि के दूसरे और तीसरे पहर में सोते थे, दिन में कभी न हीं सोते थे । 
वे लोग कृपण, अनाथ, वृद्ध दुर्बळ, रोगी और स्त्रियों पर दया करते और सदेव 
उनके पोषण का अनुमोदन करते थे : १9: 


स्तं विषण्णसुद्ठिग्नं भयातं व्याधितं कुशम्‌ । 
हृतस्वं व्यलनात च नित्यमाइवासयन्ति ते॥ 
घर्ममेवान्ववर्तन्त न हिन्त परस्परम्‌ । 
अजुकूछाश्ल कायषु गुरुतृद्धोएसेविनः ॥ 
पितृन्‌ देवातिर्थीइचेव यथावत्तेऽ श्यपूजयच्‌ । 
अवशेषाणि चाइनन्ति नित्यं सत्यतपोश्चताः ॥ 
नेकेऽइनन्ति सुसम्पन्नं न गच्छन्ति परस्त्रियम्‌ । 
सवभृतेष्दवतंन्त यथात्मनि द्यां प्रति ॥ 
नवाकारो न पशुषु वियोनो च न पछ । 
विसलग ते रोचयन्ति कदाचन | 
नित्यं वानं तथा दाक्ष्यमार्जवं सैव नित्यदा । 
डत्सादो ऽथानहङ्कारः परमं सोहृदं क्षा ।। 
सत्य दानं तपः शोचं कारुण्यं वागनिष्ठुरा । , 
मित्रेषु चानभिद्रोहः खर्च तेष्वभ्रवत्‌ प्रभ्रो ।। 
et रसस्प्रीति - रस्याऽथाऽनवेझिता । 
विषादश्च स्पृद्दा चाप्यविशन्न तान्‌ ॥ (२२८,४१-४८) 
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भंहाभारत को दृष्टि में 
वे लोग त्रस्त, खिन्न, उद्विग्न, भय से पीड़ित, रोगी, दुबल 

व्यसन से पीड़ित प्राणियों को नित्य ही आश्वासन देनेवाले थे । वे न माचरण 
करते, परस्पर एक दुसरे को कभी हिंसा नहीं करते थे । दुसरों के कार्यों का विरोध 
नहीं करते थे। न और वृद्धों की सदा सेवा करते थे । वे यथाविधि देवता, पितर 
ओर अतिथियों का पूजन करते और उनका भ्रसाद भोजन करते थे। नित्य ही 
सत्यनिष्ठ और तपोनिष्ठ थे । वे कभी अकेले अच्छी चीज नहीं खाते थे, परस्त्री- 
गसन नहीं करते थे। अपने समान सबको समझकर सव पर दया करते थे। वे 
आकाश में, पशुओं में या वियोनि में कभी वीयेत्याग नहीं करते थे तथा पब में 
स्त्री-गमन नहीं करते थे । नित्या दान-दक्षता, नित्य सरलता, उत्साह, अनहकार, 
परम सोहाद क्षमा, सत्य, तप, शौच, कारुण्य, अनिष्ठुर वाणो और मित्रों के साथ 
अनभिद्रोह ये सव कुछ गुण उनमें थे । निद्रा, तन्द्रा अप्रसन्नता, असूया, अनवेक्षण, 
अरति, विषाद और परकीय पदार्थों की स्पृहा उन्हें छ तक नहीं गयी थी । 


श्रीने कहा कि दानणों में ऊपर कथित गुण थे, इसीलिए मैं सृष्टिकाल से 
लेकर अनेक युगों तक उनके पास रही । लेकिन समय ने पलटा खाया । दानवों से 
ये गुण निकल गये । मैंने देखा कि वे काम और क्रोध के वश हो गये हैं और धर्म 
उनसे दूर चला गया । ( इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि पूर्वकाल में दानव या 
असुर परम आस्तिक, धर्मनिष्ठ थे । ) : 


खाइमेवंगुणेष्वेव दानवेष्ववसं पुरा। 
प्रजासर्गुपादाय नेकं युष विपयंयम्‌ ॥ 
ततः कालविपर्यासे तेषां गुणविःयंयात्‌। 
अपश्यं निर्गतं घसं कामक्रोघवशात्मनाम्‌ ॥ (२२८.४९-५०) 


सज्जन, ज्ञानवृद्ध सभासद लोग जव विचार करते तो दानव उनकी 
दिलळगी उड़ाने लगते । ज्ञानवृद्ध, वयोवृद्ध लोगों से छोटे लोग ईर्ष्या करने लगे । 
वड़े-बूढ़ों के आने पर युवक लोग अभ्युत्याच और अभिवादन द्वारा पहले का-सा 
उनका आदर-सत्कार न करते और बठे ही रहते थे। पिता के सामने ही पुत्र का 
मालिकाना चलने लगा । स्वामी लोग नौकर पाकर निलज्जतापूर्वक अपना महत्त्व 
प्रख्यापित करने लगे । वे धर्मविरहित निन्दित कर्म द्वारा बड़े पदार्थों की प्राप्ति 
को बात सोचने लगे: 


खभासदां च वृद्धानां सतां कथयतां कथाः । 
प्राहश्न्व्यसूयश्च सवडुद्धान्‌ गुणावराः ॥ 
युबानश्च खमासोना बुद्धानपि गतान्‌ खतः। 
नाभ्युत्यानामिवादाभ्यां यथापूर्वमपूजयन ॥ 


१३३ 
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वतयत्येच पितरि पुत्रः प्रभवते तथा। 
अमित्रस्त्यतां प्राप्य ख्याणयन्त्यनपञपाः ॥ 
तथा घर्मादपेतेन कर्मणा गर्हितेन ये। 
महतः ग्राप्दुवन्स्यर्थास्तेषां दन्ञा्वत्‌ स्पृ ॥ ( २२८.५१-५४ ) 


रात्रि में वे लोग जोर-जोर से वाते करते और नीचे अग्नि जला करतो 
थी । पुत्र पिता का और स्त्री पति का अतिक्रमण करने लगी । वे माता, पिता, 
बुद्ध आचार्यं, अतिथि और गुरुका अभिनन्दन नहीं करते थे; किन्तु स्वयं अपने 
आपको बड़ा समझते थे। वे बालकों का पालन नहीं करते थे । विना हवन किये; 
पितर, देवता, अतिथि तथा गुरु का बिना आदर-सत्कार किये और बिना भिक्षा- 
बलि दिये स्वयं भोजन करने लगे : 


उच्चेशचास्यवदस्‌ रात्रौ नोचेस्तत्राण्निरज्चलत्‌ । 
पुत्रा पितृनत्यचरन्‌ मायंचात्यचरन्‌ पतीन्‌ ॥ 
मातरं पितरं वुद्धमाचार्ययतिथि शुरुम्‌ । 
गुरुत्वाञ्नाभ्यनन्द्न्त ङुप्रारान्‌ नान्वपालयन्‌ ॥ 
मिक्षां बङिमद्त्वा च स्वयमनज्ञानि भुञ्जते । 
अनिष्ठा संविभज्याथ पित देचातिथीन्‌ शुरून्‌ ॥ ( २२८.५५-५७) 


१३४ 


दानवोंके रसोइये मन, वाणी और कमं से पवित्रता की परवाह नहीं करने 
लगे। उनका भोजन खुला रहने लगा । धान्य ( जव, गेहूँ, चना, चावल आदि ) 
बिखरा हुआ रहने लगा। कौए-च्‌ हे उन्हें मनमानी खाने लूगे। दूध बिना ढेका रहने 
लगा ओर जूठे होकर लोग घी का स्पर्श करने लगे।. ( प्राचीन काल में लोग 
अनुच्छिष्ट भोजन में ही घृत डालते थे, अनुच्छिष्ट रहकर ही घृत का स्पशे करते 
थे, उच्छिष्ट भोजन में घृत नहीं डालते थे। ) कुद्दाल, हसुआ, पेटी, काँसे का 
बतन ओर सभी सामग्रीं इधर-उधर बिखरी रहती थी । गहस्वामिनी को उसका 
कुछ भी ध्यान नहीं था । मकानों की मरम्मत नहीं होती थी और पशुओं को रख- 
बाँधकर भी उन्हें घास-भुसा, पानी आदि नहीं दिया जाता था: 


न शोचमुरुद्यन्त तेषां सूदजनास्तथा । 
मनला कमणा कया अधक्ष्यमालीदनावुतम ॥ 

गनि घात्यानि काकमूषिछमोजनम्‌ । 
अपात पयोऽतिष्ठदुच्छिष्टाश्चास्पृशन्‌ घृतम्‌ ॥ 
 इेदाळ दात्रपिरकं प्रकोण कांस्यभाजनम । 


° 
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गाकारागारचिध्वंसान्न स्म ते प्रतिङुचते । 
नाद्रियन्ते पशून्‌ बद्ध्या यचसेनोदकेन च ॥ (२२८.५८६१ ) 


दानव लोग परिजन ( नौकर-चाकर ) और वाल-बच्चों का ध्यान न रख- 
कर अच्छी-अच्छी चीजें स्वयं खा लेते थे वे विना देवताओं के उद्देश्य से केवल 
अपने स्वार्थ के लिए पायस, कृसर, मांस, अपूप ( पुआ ) और पूड़ी बनवाते 
तथा वृथा मासभक्षण करते थे। उन्होंने सूर्योदय-काल और रात्रि के प्रारम्भ में 
( अर्थात्‌ दोनों सन्ध्याओं में ) शयन करना प्रारम्भ कर दिया और उनके यहाँ 
प्रतिगृह्‌ दिन-रात कलह होने लगा । दुष्टतावश छोटे लोगों ने बड़ों की बातें सुनना 
बन्द कर दिया । वे विकर्म ( निषिद्ध कर्मं ) करने लगे और सदाचारी, श्रमी 
लोगों से द्वेष करने लगे : 


बालानां | प्रेक्षमाणानां :स्घयं अक्ष्यानभरक्षयन्‌ । 
सथा अृत्यक्षनं॑ सर्वस्सन्तप्यं च दानवाः॥ 
पायसं ऊर मांलमपूपानथ शाष्कुलीः | 
अपाचपच्नात्मनोऽथं वृथा मांसान्यभक्षयन्‌ ॥ 
उत्सर्यशायिनश्चासन्‌ सर्व चासन्‌ प्रगेनिशाः । 
अवर्तन्‌ कळद्दाइचात्र दिचारात्रं गृहे रुहे ॥ 
अनार्याइचायंमासीनं पयुपासन्न . . तत्र इ । 
आश्रमस्थान्‌ विघमंस्था। प्राह्विषन्त परस्परम्‌ ॥ ( २२८.६२-६५ ) 


दानवों में सांकयं आ गया । पवित्रता की मर्यादा नष्ट हो गयी । वेदज्ञ 
और मूख ब्राह्मणों के आदर अथवा अपमान में कुछ फकं नहीं रह गया। क अर्थात्‌ 
सबको एक-सा देखा जाने लगा । योग्यता की कद्र नहीं रह गयी । दासियाँ दुर्जनों 
के समान हार, आभूषण और वेष धारण करने लगीं । उनका चलना, बठना 
और देखना सब दुजनों के समान होने लगा। स्त्रियाँ पुरुषवेष में तथा पुरुष 
्त्रीवेष में क्रीडा, रति, विहार करते हुए परम आनन्द का अनुभव करने लगे : 


सङ्कराइचाम्यवतन्त न च शोचमवतंत। 

ये च वेदविदो विप्रा :विस्पृष्टमजतशच ये॥ 
निरन्तरविशोषास्ते बहु मानावमानयोः ॥ 

हारमाभ्ररणं वेषं गतं स्थितमवेक्षितम्‌।। 

असेवन्त सुजिष्या वे दुज॑नाचरितं विधिम्‌ । 

स्त्रियः पुरुषवेषेण पुंसः स्त्रीवेषधारिणः 
क्रीडारतिविह्दारेषु परां सुदमवाप्लुवन्‌ ॥ (२२८.६६६९) 
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पहले के शक्तिशाली लोगों द्वारा योग्य पुरुषों को दिये दान को नास्तिकता- 
वश छीनना प्रारम्भ कर दिया गया, यद्यपि उसे न छीनने पर उनका कुछ बिगड़ता 
न था। कहीं सङ्कट की स्थिति में कोई मित्र कुछ अर्थ की सहायता माँगना तो उसे 
देना दूर, उलटे अपने क्षद्र स्वार्थवश मित्रका और भी धन हड़प लेते थे। उनमें दूसरों 
का धन हड़पने की प्रवृत्ति काम करने लगी। वे सभी व्यापारों के प्रेमी हो गये। शूद्र 
अपनी गणना आर्यो में करके तप करने लगे। वे बिना ब्रह्मचर्य-ब्रत के ही वेद का 
अध्ययन करने लगे। कोई-कोई ब्रह्मचयंब्रतका दम्भ करते थे। शिष्य गुरु की सेवा नहीं 
करते, बल्कि गुरु के मित्र बनते थे | माता-पिता के थक जाने पर उनकी प्रसन्नता 
समाप्त हो जाती थी और उनका मालिकाना भी नहीं रहता था । दीन होकर वे 
अन्न के लिए लड़कों से भीख माँगते थे । वहाँ वेद के गम्धी र विद्वान्‌ कृषि आदि से 
अपनी जीविका चलाते थे और मुखं लोगों को शराद्धों में भोज न कराया जाता था : 

प्रभवद्धिः पुरा दायानहभ्यः प्रतिपादितान्‌ । 

नाभ्यवर्तन्त नास्तिक्याद्‌ वर्तन्तः झञम्भवेष्वदि ॥ 

मित्रेणाभ्यर्थितं मित्रमर्थंलंशयिते क्यचित्‌। 

बाळकोस्यग्रमात्रेण स्वार्थनाच्न तद्वु ॥ 

परस्वादानरु ययो विपणव्यबह्ारिण। । 

अहऱ्यन्तायवणेषु शूद्राइचाणि तपोधनाः || 

अघीयन्तेऽवताः केचित्‌ वृथा बतमथापरे । 

अशुश्रषुगुंरोः शिष्यः कश्चिच्छिष्यसखो गुरुः॥ 

पिता चेव जनिन्नो च आरन्तो बुत्तोत्लबाविय । 

अप्रभुत्वे स्थितौ बुद्धाचन्नं पार्थवतः खुतान ॥ 

तञ्र वेइविद्‌ः प्रोज्ञा गा्प्रीयं लागरोपमाः । 
क्यादिष्वपवन्‌ का मूर्बा ्रादध\न्य भुञ्जत ॥ (२२८.६९-७५) 
भत झाल ही गुरु लोग बिना बुलाये शिष्यों के यहाँ आकर कुशल-प्ररन पछते 
थे । उनकी प्रेषण-न्रिया अर्थात्‌ दौत्य ( समाचार यहाँ-यहाँ ले जाना ) स्म 
र । सास-ससुर के सामने नौकरों पर भह का हुक्म चलने लगा । बहू अपने 
डकर उस पर भी हुक्म चलाने लगी । पिता को प्रयत्नपर्वक् पुत्र के 
चित्त का अनुसरण करना जता था तथा भाररूप जीवन व्यतीत करना पडता 

ज. तता के गाते पहले बहत सत्कार पाये लोगों ने भी मित्र की त्ति अग्नि 

में जली, चोरों द्वारा चुरायी गयी और रा SU र 
हँसना प्रारम्भ कर दिया * राजा के द्वारा छिनी गयी देखकर द्वेष से 
करने ~ लोग कतभ्न हो गये, नास्तिक हो गये, दुष्ट हो 


रह गयी, उनके चेहरों की कान्ति श Ei करने लगे । उनमें कोई मर्यादा नहीं 
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प्रातः प्रातइुख सुप्रद्तन॑ कद्पनं प्रेषणक्रियाः । 
शिष्यानप्रहितास्तेषामकुर्वन्‌ शुरबः स्वयम्‌ ॥ 
शवश्रूषशुरयोरग्रे वधूः प्रेष्यानशासत। 
अन्वशासच्च भर्तार समाहयाभिज्ञल्पति ॥ 
प्रयत्नेनापि चारक्षच्चित्तं पुरस्य थे पिता। 
व्यक्षजच्चावि संरस्भाद्‌ दु'खवासं तथाघस्रत्‌ ॥ 
अग्निदाहेन चोरेर्वा राजभिर्वा हतं चनम्‌ । 
दष्ट्वा द्वेषात्‌ प्राहसन्त सुहत्सस्मावित्ता ह्यपि ॥ 
कृतघ्ना नास्तिकाः पापा शुरुदाराभिमशिनः। 
अभक्ष्ञ्रक्षणरता निमंर्यादा दतत्विषः ॥ (२२८.७५-७९) 


'श्री ने आगे कहा : 


तेष्वेवमादीनाचारानाचरत्लु विपयये। 
नाह देवेन्द्र वत्स्यामि दानवेष्विति मे मतिः ॥ ( २२८.८०-८१ ) 


अर्थात्‌ हे देवेन्द्र, इस तरह दानवो में उलटा-पुलटा आचार आ गया 
इसीलिए अब मैं उनके पास नहीं रहना चाहतो । ` 


श्री के इन वचनों से स्पष्ट हो जाता है कि प्रथम कहे गये शास्त्रीय आच- 
रणों से लक्ष्मी की प्रसन्नता ओर अनुग्रह होता है तथा अन्तिम अशास्त्रीय आचरणों 
से लक्ष्मी विमुख होती हैं । 


श्री कहती है : 
तन्मां स्वथमचुप्रातामभिनन्द्‌ शाचीपते। 
त्वयाचितां मां देवेश पुरो चास्यस्ति देवताः ॥ 
यत्राहं तत्र मत्कान्ता महिशिष्टा मदर्पणाः । 
सप्त देव्यो जयाष्टम्यो वासमेष्यन्ति तेऽष्टघा ॥ 
आशा अद्धा चति! क्षान्तिविज्ञितिः सन्नतिः क्षमा । 
अष्टमी वृत्तिरेतासां पुरोगा पाकशासन ॥ (२२८.८१-८४) 


अर्थात्‌ हे शचीपते, मैं स्वयं तुम्हारे पास आयी हूँ । तुम मेरा अभिनन्दन 
करो। फिर देवता भी मेरा सत्कार करंगे। जहाँ मैं रहती हुं वहां मेरी प्यारी 
सखियाँ, जो मुझसे विशिष्ट हैं, रहती हैं । वे आठ प्रकार की हैं : ( १ ) आशा, 
(२) श्रद्धा, (३) घृति, ( ४ ) शान्ति, ( ५) बिजिति, ( ६ ) सन्नति, 
( ७) क्षमा और ( ८) वृत्ति । यह्‌ आठवीं बृत्ति सबसे आगे रहती है। 
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अश्रद्धा परमं पापं श्रद्धा पापप्रमोचली। 
जद्दाति पापं भ्रद्धावान्‌ सर्पो जीर्णामिव त्वचम्‌ ॥ ( २६४.१५ ) 


अश्रद्धा परम पाप है, श्रद्धा पाप से छटकारा देनेवाली है। जेसे सपं 
केचुली छोड़ देता है, वसे ही श्रद्धालु प्राणी पाप से छुटकारा पा जाता है। यद्यपि 
ध्मरक्षा, शिष्टपालन और दुष्टनिग्रह के लिए भी कभी-कभी कटनीति का भी 
अवलम्बन करना पड़ सकता है; फिर भी प्रशंसनीय नीति स्ंहितेषिता ही है । 


अद्रोहेणेच भूतानामर्पद्रोहेण . चा पुन्नः। 
या चृत्तिः स परो घर्मस्तेन जीषामि जाजले॥ ( २६२.६) 


तुलाधार वश्य जाजलि ब्राह्मण से कह रहा है कि प्राणियों से द्रोह न कर 


जो जीविका होती है, वह परमधमं है। यदि वैसा सम्भव न हो तो जहाँतक बने, 
अल्पद्रोह से ही जीविका चलानी चाहिए। जाजले, मैं वैसे ही जीविका चलाता दे 


सवषां यः सुहन्त्ित्यं सवषां थ हिते रतः । 
कर्मणा मनला वाचा स घम वेद जाजळे | ( २६२.९ ) 
जाजळे, जो सवका सुहृत्‌ है तथा मन, वाणी और कमं से सबके हित में 
लगा रहता है, वही धर्म का सम्यक्‌ जानकार है । 
यदा न ङुरुते आवं सर्वभूतेषु पोपकम्‌ । 
कर्मणा मनसा बाचा ब्रह्म सम्पद्यते तदा ॥ ( २६२.१६) 


जब पुरुष मन, वाणी और कर्म से सभी प्राणियों में पापमय भाव नहीं 
बनाता तव वह ब्रह्म हो जाता है । 


योऽभयः सवभूतानां स्र प्राप्नोत्यभय पद्म्‌। ( २६२.१७ ) 
सभी प्राणियों को अभय देनेवाला अभयपद पाता है । 


पुरा घिग्दण्ड एयासीद्‌ वाग्दण्डस्तद्नन्तरम । 
जाम्दादानद्ण्डोऽपि वघद्ण्डोऽद्य वर्तते। 
वधेनापि न शाक्यन्ते नियन्तुमपरे जनाः॥ (२६७.१९-२० ) 


पहले घिक्‌-दण्ड था, वाद में वाग्दण्ड चला । तदनन्तर अर्थदण्डकी प्रवत्ति 
हुई तो आज नथेखण्ड चल पड़ा है। किन्तु वध से भी सत्र पर नियन्त्रण नहीं किया 
जा सकता । धर्मनियन्त्रित अन्तर्मुख लोगों से कुछ अपराध वनने पर 'धिक्‌' शब्द 
ही पर्याप्त दण्ड था । उसीके भय से वे सदा प।प से बचते रहते । कुछ बहिमुंखों 
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के लिए कुछ रुक्ष वचन का दण्ड होने लगा । धर्म॑निष्ठों में प 
त्तर कठोर दण्ड आवए्यक हो गया । में ह्लास होने से _ 


आत्मानमसमाधाय समाधित्सति यः परान । 
विषयेष्विन्द्रियदशं मानवाः प्रहसन्ति तस्‌ ॥ ( २६७.२७ ) 


जो अपने मन पर विजय प्राप्त न कर दूसरों को जीतना चाहता है, प्रज्ञा 
उस इन्द्रिय-लोलुप की हँसी उड़ती है। 


अःत्मेवादो भियन्तव्यो दुप्क्ृतं सच्षियच्छछता । 
दण्डयेच्च मदादण्डोरपि वन्धूननन्सरान्न॥ ( २६७.२९ ) 


दुष्टों पर नियन्त्रण करनेवाले को पहले अपना नियन्त्रण करना चाहिए । 
अपने अन्तरङ्ग पुत्र, भाई आदि भी यदि दुष्कृतकारी हों तो उन्हें भी महादण्ड देना 
चाहिए । यही धर्मसापेक्ष पक्षपातविहीन राज्य का आदश है। इसी आइशं के 
अनुसार राम ने निरपराध-निष्कलंक साध्वी सती सीता को भी वनवास दिया था। 
इसमें भाई-मतीजा-वाद कभी पनपन ही नहीं सकता : ७ 





३. नीतिकारों की कसौटी पर 


मतु, शुक्र, कामन्दक आदि नीतिकारों की नीति की कसोटी पर राजधमं को 
कसा जाय तो सुस्पष्ट है कि राजा द्वारा सुरक्षित श्रोत्रिय प्रतिदिन जो धर्माचरण 
करता है, उससे राजा की आयु, र एवं राष्ट्र की वृद्धि होती है । स्वदेश में 
शाक-तृणादि स्वल्पमूल्य के क्रय-विक्रयादि व्यवहार से जीविका चछानेवाले साधारण 
व्यक्ति से भी राजा को कुछ-न-कुछ कर लेना चाहिए। राजा को चाहिए कि कारु, 
शिल्पी, लोहकार तथा देहिक श्रम से जीविका चलानेवालों से मास में एक दिन 
काम कराये । प्रजास्नेह से शुल्क्र ग्रहण करने पर राजा का मूलच्छेद और 
अतिलोम से प्रचुर कर ग्रहण करने पर दूसरों (प्रजा ) का सूलच्छेद होता है। 
अतः दोनों से ही बचना चाहिए । 


नोच्छिन््यादात्मनो भूल परेषां चातितृष्णया । 
उच्छिन्दन्‌ ह्यात्मनो मूलमात्मानं तांश्च पीडयेत्‌ ॥ ( मनु० ७.१३९ ) 


कार्य विशेष देखकर राजा को कहीं तीक्ष्ण तो कहीं मृदु होना चाहिए । 
स्वयं कार्यदर्शन में खिन्न होने पर धर्मज्ञ, जितेन्द्रिय, प्राज्ञ और कुलीन श्रेष्ठ 
अमात्य को कार्यदशन के लिए नियुक्त करना चाहिए । प्रजापालन क्षत्रिय का 
परमधर्म है । कारण, यथाशास्त्र फल, कर आदि का भोक्ता राजा धमे का भागी 


होता है । 


राजा रात्रि के चौथे प्रहर में उठकर शौच-स्तानादि से निवृत्त होकर अग्निः 
होत्र होम करे । तदनन्तर अ्जाह्मणों का पुजन कर जहाँ अमात्यादिकों से मिळना- 
जुळना होता है, उस सभा में पहुँचे । वहाँ दशंनार्थ आगत सभी प्रजा का सम्भाषण 
सम्प्रश्‍त आदि द्वारा अभिनन्दन कर उसे विदा दे और गिरिपृष्ठ, प्रासाद या 
अरण्यस्थित निर्जन प्रदेश में मन्त्रभेदक्ञारियों से अनुपलक्षित हो पः्चाङ्ग मन्त्र का 
चिन्तन करे । अर्थात्‌ कर्मारम्भोपाय, पुरुषद्रव्य-सम्पत्‌, देशकाल-वि भाग, विनिपात- 
प्रतीकार ओर कार्यसिद्धि के विषय में मन्त्रियों के साथ मन्त्रणा करे । जिस राजा 
का मन्त्र मन्त्रियों से अन्य दूसरे लोग नहीं जान पाते, वह कोशविहीन होते हुए 
भी सम्पूर्ण पृथ्वी का शासक वन सकता है । 


Ee मसत्रणा के समय जड़, मूक, अन्ध, वर, तियेग्योनि शुक-सारिकादिं, 
अतिवृद्ध, स्त्री, म्लेच्छ, रोगी, अंगहीन आदि सबको हटा देना चाहिए । कारण, 
इन सबसे मम्त्रमेंद की आशंका वनी रहती है। राजा को चाहिए कि दोपहर, 


नीतिकारों को कसौटी पर | १४१ 


आधी रात अथवा जव भी वह विगतक्लम हो अर्थात उसका शरीर या चित्त खिन्न 
न हो, तभी मन्त्रियों के साथ या अकेले ही धर्म, अथं और काम के अनुष्ठान के 
सम्बन्ध में विचार करे। राजा के लिए दूतप्षम्प्रेषण, प्रारब्ध कार्य की प्ति 
अन्तःपुरको स्थिति, गुप्तचरों को दूसरे गुप्त घरों द्वारा गतिविधि का ज्ञान और 
विचार आवश्यक है । 


राजा को सम्रग्न अष्टविध कमें का तित्रार करना चाहिए, जो नीति के 
आचाय उशनाने कहे हैं : 


आदाने च विसगे च तथा प्रेषतिषेधयोः । 
पत्रमे चार्थवचने व्यवहारस्य चेक्षणे॥ 
दण्डशुद्धयोः सदा युक्तस्ते नाष्टगतिको नुपः। 
अष्टकर्सा दिवं याति राजा शङ्राभिपुजितः॥ 


अर्थात्‌ करादि का आदान, भृत्यादि के लिए धन-प्रदान, अमात्यादिकों का 
दुष्टादुष्ट अनुष्ठानों में प्रेषण, दुष्टादृष्ट-दिएद्ध क्रियाओं से निषेध करना, अर्थ- 
व चन अर्थात्‌ कार्य का सन्देह होने पर राजाज्ञा से ही तियमन, व्यवहार ( ऋणादि 
अदालती कार्यवाही ) का निरीक्षण, दण्ड अर्थात्‌ ऋणादि-विवाद में पराजितों से 
शास्त्रोक्त धन-ग्रहण, शुद्धि अर्थात पापकृमं होने पर प्रायश्चित्त कराना-ये ही 
अष्टकम हैं । 

मेधातिथि के अनुमार अक्कतारम्भ, कृतागुष्ठान अर्थात्‌ प्रारब्ब कर्म की 
समाप्ति, अनुष्ठित कर्म-विशेष और उसका फल तथा साम, दान, दण्ड और भेद 
ये अष्टकर्म हैं। अथवा-वणिक्पथ, उदकसेतुवन्धन, दुर्गंकरण, कृत का संस्कार- 
निर्णय, हस्तिवन्धन, खनिखन7, शून्यनिवेशन ओर दारुवनच्छेइन ये अष्टकम हैं । 

कामन्दक के अनुसार कृषि, बणिक्पथ, दुगं, सेतु, कुञजरवन्थने, खान, वने- 
च्छेदन और सैन्याभिवेशन ये अष्ट्रविध कमे हैं । 

इसी तरह राजा पठ्चवग्ग का भी चिन्तन करे। अर्थात्‌ कापटिक, उदास्थित; 
गहपति, वेदेहिक एवं तापसवेषधारी पञ्चविध चारवग का तत्वतः विचार करे । 
परमर्मज्ञ, प्रगल्भ, छात्र, कपटव्यवहार करनेवाला होने से 'कापटिक कहलाता 
है । वह यदि जीविकार्थी हो तो अर्थदान एवं सम्मान द्वारा वश में करके य 
नियुक्त व्यक्तियों एवं प्रजा के दुव त्तज्ञान के लिए अधिकृत कर देना चाहिए । र 
प्रत्रज्या करके आरूढ-पतित हुआ हो, उसे 'उदास्थित्त' कहते हैं । वह भी य द्‌ 
लोगोंके दोषों का ज्ञाता, प्रज्ञा-शुद्धि से युक्त तथा निष्कपट हो और जीविका 
चाहता हो तो उसे भी पूर्वोक्त कार्ये में लगाया जा सर्ता है। उसे हर ज 
आमदनीवाले मठ में स्थापित करें और उसकी वृत्ति के लिए और भी उव 
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भूमि दी जाय । वह भी चारकमं में तियुक्त अन्प प्रब्रजितों को भोजनाच्छादना दि 
दे। क्षीणवृत्ति, प्रज्ञाशो चयुक्त किसान 'गृहुपति' कहलाता है । उससे भी वसा ही कह्‌- 
कर अपनी ही भूमि में कृषि-करम में लगायें। इसी प्रकार क्षी णवत्ति वेश्य 'वदेहिक' 
कहलाता है। उसे भी पुर्ववत्‌ कहकर और धन-मानादि अधीनकर अपना व्यापार 
कराये । मुण्डी या जटिल यदि वृत्ति की कामनावाला हो, तो उसे 'तापसवेष- 
धारी कहते हैं। वह भी किसी आश्रम में बहुत-से मुण्डी-जटिछों में रहता हुआ 
कपट-कुशल शिष्यगणों से घिरा हुआ राजोपकल्पित वृत्ति से युक्त हो तपस्या 
करे । प्रकाश में मास या दो मास पश्चात मुष्टिमित वदरीफल ( एक मूट्री बेर ) 
खाकर जीते रहने की ख्यापना करे और एकान्त में यथायोग्य राजोपकल्पित 
आहार ग्रहण करता रहे । शिष्य लोग उसके अतीत-अनागत ज्ञान का प्रस्यापन 
कर । ऐसे व्यक्ति वहुलोक-समुदाय से घिरे रहकर सर्वविशवसनीय वन जाते हैं । 
उनसे लोग कार्य-भकार्यसम्मन्धी सव तरह के प्रश्‍न करते और अन्य लोगों को 
कुक्रियाओं का भी वर्णन करते हैं। ये सव राजा के गुप्तचर हो सकते हैं, उनसे 
गुप्त-वृत्त विदित होता है। राजा का कव्य है कि इनके द्वारा प्रतिपक्षी राजाओं 
तथा अपने अमात्य आदिङों का अनुराग-विराग जानकर तदनुरूप व्यवस्था पर 
विचार करे । राजमण्डल में कौन सन्धि चाहता है और कौन विग्रह, इसका भी 
शान भ्राप्वकर तदनुगुण बिचार करना चाहिए। इन्हीं सव भावों को हृदय में 
रखते हुए नीतिकार मनु कहते हैं : 


कृत्स्नं चाष्टविधं कं पञ्चवर्गञ्न तत्वतः । 
अनुरागापरागो च प्रचारं मण्डलस्य च॥ ( ७.१५४ ) 


अर्थात्‌ राजा का कर्तव्य है कि ( पुर्वोक्त ) अष्टविध कर्मो तथा पदञ्चवर्ग को 
पर्वत: जानकर तथा राजमण्डछ के प्रचार का अणुराग-विराग जान तदनुसार 
अपने कतेव्य का निर्धारण करे । नीतिकार मनु आगे कहते हैं कि मध्यम का 
भचार, विजिगीषु की चेष्टा और उदासीन की नीति एवं त्रिविध शत्रुओं की गति- 
विधि पर राजा को विशेष रूप से विचार करना चाहिए । 
अरि और विजिगीषु के मध्य का भूम्यनन्तर' होता है। वह दोनों के 
सहत होने पर अनुग्रह-समर्थ और असंहत होने पर विग्रह-समर्थ होता है । इसी 
तरह उदासीन विजिगोषु और शम्यनन्तर ( मध्यम ) के संहत होने पर अनुग्रह- 
समर्थ और असंहत होने पर निग्रह-समर्थं होता है। मध्यम, विजिगीषु, उदासीन 
ओर शत्रु ये चार मूलप्रकृति होते हैं । 
अपने ' राज्य के अनन्तर चारों दिशाओं के राजाओं को अरिःप्रक्कति तथा 
उनके सेवी राजाओं को भी अरि ही समझना चाहिए। अरि के अनन्तरवाले 
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एकान्तर राजा को मित्र-प्रकृति जानना चाहिए । उन दोनों के अनन्तर राजाको 
उदासीन-प्रकृति जानना चाहिए । इन्हीं प्रक्ृतियों को 'अग्नवर्ती' और 'पञ्चाद्वतीं 
कहा जाता है । अग्रवर्ती को 'अरि' और पश्चात को 'पाष्णिग्राह” कहते हैं : 


अनन्तरर्मार विद्यादरिसेविनमेव च। 
अरेरनन्तरं सित्रमुदासीनं _ तयोः परम्‌ ॥ ( मनु० ७.१५८ ) 
अरिभुमि के आगे भूमिवाला 'मित्र' तथा उसके आगेवाला 'अरिमित्र', 
उससे आगेवाला 'मित्र-मित्र” और उससे भी आगेवाला 'अरिमित्र-मित्र? इस 
भकार चार आगे के और वेसे ही पीछेवाले “पाणण ग्राह , 'आक्रन्द', 'पाष्णिग्रहा- 
सार ओर आक्रत्दासार' कहलाते हैं। ये ही राजा की आठ प्रक्ृत्तियाँ हैं। इन 
प्रकृतियों की शाखाभूत पाँच प्रकृतियाँ होती हैं, जो निम्नलिखित हैं : (१) 
अमात्य, (२) राष्ट्र, ( ३ ) दुगं, (४) अर्थ, और (५) दण्ड। ये पाँचों द्रव्य प्रकृति' 
कहलाती हैं। ऊपर कही वारह प्रकृतियों की ( ४ मूरूप्रकृति और ८ शाखा- 
प्रकृतियों की ) प्रत्येक की ५ द्रव्य-प्रकृतियाँ होती हैं। इस तरह कुल ६० प्रकृतियाँ 
हुईं, जिनमें पहली १२ प्रक्कतियाँ मिलाने पर सव संकलित ७ २ प्रक्कतियाँ हो गयी। 
इन सभी राजाओं को साम, दान, भेद, दण्ड आदि व्यस्त या समस्त उपायों से बश 
में करना चाहिए । 


राज़ा को चाहिए कि सन्धि, विग्रह, यान, आसन, संश्रय और हेधीभाव 
इन ६ गुणों का भी चिन्तन करे। राजाओं का परस्पर विश्वास होना “सन्धि' है, 
अथवा उभयानुग्रहार्थ यान, आयुध, हिरण्यादि द्वारा हम दोनों आपस में एक 
दूसरे की पूर्ण सहायता करेगे”, इस प्रकार का नियम-बन्ध सन्धि है । वेरानुवन्ध- 
कार्य ही विग्रह है । शन्न॒ पर चढ़ाई करना 'यान' है। उपेक्षा करना 'आसन' है । 
स्वाथंसिद्धि के लिए बल का द्विघाकरण ही 'द्वैीभाव' और झत्रुपोड़ा होने पर 
अतिप्रबल दूसरे राजा का सहारा लेना संश्रय' है । 

कामन्दक के अनुसार विजिगीषु के आगे पाँच होते हैं: ( १) अरि, 
( २) मित्र, ( ३) अरिमित्र, ( ४) मित्रमित्र, ( ५) अरिमित्रमित्र। तथा विजि- 
गीषु के पोछे चार होते हैं : ( १ ) पाष्णग्राह, ( २) आक्रन्द, ( ३ ) पाषिणग्राहा- 
सार ओर ( ४ ) आकरन्दासार | इनके अतिरिक्त मध्यम, उदासीन और विजिगीयु 
ये सभी बारह राजमण्डल कहलाते हैं : ; 


अरिसित्रमरेमित्रं मित्रमित्रमतः परम्‌ । 
तथाऽरिमित्रमित्रं च विजिगीषुपुरस्सराः॥ 
पाष्णिग्राहस्ततः पश्चादाक्रन्दस्तदचन्तरम्‌ । 
आसारावनयोश्चंत्र विजिगीषोस्तु पुष्ठतः॥ 
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अरेशच विजिगीबोइच मध्यमो भूम्यनन्तरः । 
अनुग्रहे संहतयोर्व्यस्ताताञ्च वधे प्रभुः । 
मण्डलाद्वहिरेतेषामुदासीनो बलाधिकः 0 


शत्रुजय के लिए शत्रु का व्यसनादि देखकर उत्तम देश-काल के अनुसार 
निग्रह करना “स्वयंकृत विग्रह होता है। मित्र का अपकार करनेवाले अन्य राजा 
के साथ मित्र की रक्षा के लिए विग्रह करना “दुसरा विग्रह' है। अकस्मात्‌ शत्रु के 
व्यसनापन्त होने पर वलावळ देखकर शत्रु पर चढ़ाई करना एक प्रकार का और 
स्वयं असमर्थ होने पर मित्र के साथ चढ़ाई करना यह दूसरे प्रकार का 'यान' होता 
है । क्षीण होने पर और मित्र की रक्षा कें लिए उसके अनुरोध पर दो प्रकार का 
आसन होता है । अपने साध्य भ्रयोजन को सिद्ध करने के लिए सेनापति से अधि- 
ष्ठित कुछ सेना को शत्रक्ृत उपद्रव के निवारणार्थं नियुक्तकर अन्यत्र कुछ सेना से 
युक्त होकर राजा का दुर्ग में अवस्थित होना 'द्वेघीभाव' है। शत्रु को पीड़ा होने 
या पीड़ा की सम्भावना होने पर अथवा इसने अमुक बलवान्‌ राजा का आश्रय 
ग्रहण किया है, ऐसी ख्याति के लिए किसी धार्मिक वलवानुका आश्रयण करना 
'संश्रय कहा जाता है। 

अपने से वछवात शत्रु को कुछ धनादि उपहार देना स्वीकार करके भी 
उससे सन्धि करना उचित है। यदि अपनी 'अमात्यादि प्रकृतियों को हृष्ट-पुष्ट 
समझें और अपने को बलोपबूंहित समझे तो विग्रह करना ठोक है। शत्र को 
दुबल और अपने को प्रवल जानकर यान करना चाहिए । धन एवं बल से क्षीण 
हीने पर साम, दान आदि उपायों द्वारा शत्रु को सान्त्वना देते हुए आसन स्वोकार 
करना चाहिए । यदि शत्र को अपने से अत्यधिक बलवान्‌ और असन्धेय समझ, 
तो उस समय वल का विभाजन कर एक अंश से युद्ध और अन्य वळ के अंश से दुग 
का सहारा लेकर दृधीभाव का अवलम्धन करना चाहिए । 


जो घामिक ओर बलवान्‌ राजा क्षीणवल राजा की भमात्यादि प्रकृति को 
ओर उसके शन को नियन्त्रित कर सके, क्षीणबल राजा को गुरु के समान उसकी 
आराधना करनी चाहिए । यदि संश्रय में भी दोष प्रतीत हो तो निःशंक होकर 


युद्ध ही करना चाहिए। उससे मरने पर स्वगं और जीतने पर निष्कण्टक राज्य- 
सुख मिलता है : 


हूतो वा प्राप्स्यसि स्वगं जित्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌ । 


मित्र, उदासीन एवं शत्रु ये तीनों ही अपने से अधिक शक्तिशाली न हों, 
इसके लिए नोतिज्ञ को प्राणपण से कार्य से लगना चाहिए और सामादि का प्रयोग 
करना चाहिए; क्योंकि घनलोभ से प्रवल. मित्र भी आक्रामक हो सकता दै । 
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सभी कार्यों के उत्तरकालभावी गुण-दोषों को तथा शीघ्र कार्यसिद्धि के 
लिए वर्तमान काल का भी विचार करना चाहिए । अतीत कार्य के समनन्‍्तरभावी 
गुणों ओर दोषों में कितने सामने आ चुके ओर कितने आना वाकी हैं, इसका 
भी विचार करना चाहिए। कार्यो के समनन्तर भावी गुण-दोषों को जानकर 
दोषयुक्त कार्य का परित्याग कर गुणयुक्त कार्य का आरम्भ करनेवाला तथा 
वतमान काल में दीघंसूत्रता छोड़ शी घ निर्णय-निर्धारण कर कार्य प्रारम्भ करनेवाला 
े ei कायं के समनन्तर भावी अंक को जानेवाला कभी भी शत्रु से अभिभूत 
नहीं होता । 


आर्यात सर्वकार्याणां तदात्वं च विचारयेत्‌ । 
अतीतानां च सर्वेषां गुणदोषो च तत्त्वतः॥ ( मनु० ७.१७९ ) 


यान के लिए शुभ देशकार का विचार कर जांगल, अनूप और आटविक- 
रूप विषयभेद से त्रिविध मार्गों का तरुगुल्मच्छेदन और निम्नोन्नत (नीच, ऊच) 
का समीकरणादि द्वारा संशोधन कर हस्ति, अश्व रथ, पदाति, सेना, कमंकरादि 
का यथायोग्य आहार, ओषध, सत्कारादि द्वारा संशोधन कर साम्परायिक (सांग्रा- 
मिक) विधि से यान करना चाहिए । 


छिपकर शत्रु की सेवा करनेवाले मित्र एवं अपराग से जाकर फिर से 
आये भृत्य से अत्यन्त सावधान रहना चाहिए, क्योंकि वे ुग्रेह रिपु होते हैं : 


शत्रेसेविनि मित्रे च गूढे युक्ततरो भवेत्‌। 
` गतप्रत्यातते चेव स हि कष्टतरो रिपुः ॥ ( मनु‘ ७.१८६) 


दण्ड के आकार में व्युह-रचना 'दण्ड-व्यूह' है । जहाँ वलाध्यक्ष ( कम्पनी- 
कमाण्डर ) आगे, राजा मध्य में एवं सेनापति ( जनरल ) पीछे रहता है और 
दोनों बगल हाथी, हाथी के समीप घोड़े, उसके बगल में पेदल सेना हो-इस तरह 
की लम्बी, समविन्यास व्यूहरचना का नाम 'दण्ड-व्यरह' है । चारों ओर से भय की 
आशंका होने पर 'खण्ड-व्युह से यात्रा उचित होती है। यदि कोई व्यूह आगे सूच्या- 
कार ( पतली सूई की नोंक के समान ) और पीछे चोड़ा हो तो उसे 'शकट-व्यूह 
कहते हैँ । बगल से भय होने पर इन दोनों व्यूहों की रचना उचित है। 'वराह- 
व्यूह्‌’ के विपरीत 'मकरव्यूह' होता है। जव आगे आ पीछे दोनों हो ओर भय 
हो तो मकरःव्युह की रचना उचित है। पिपीलिका-पक्ति के समान आगे-पीछे 
क्रमबद्ध रूप से संहत सेनिकों का जहाँ अवस्थान हो ओर कषिप्रकारी प्रमुख 
वीर-पुरुष आगे हों तो वह 'सूचीमुख-वयूह' है। जिधर से भय की आशंका हो, उधर, 

सेना का विस्तार होना चाहिए। जहाँ चारों ओर समान विस्तार हो, उसे 'पद्म- 
१९ 
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यूह! कहते हैं । विजिगीषु राजा को स्वयं उसके. मध्य स्थित होना चाहिए। 
जिधर से भय है, उसी ओर की दिशा को प्रमुखता देनी च।हिए। संघर्ष-युद्ध के 
लिए देश में चारों ओर सेनापति और बलाध्यक्ष नियुक्त करने चाहिए । 


हस्ती, अर्व, रथ और पदातिरूप दशक का एक पति होता है। उसे “पत्तिक” 
कहा जाता है। दश पत्तिक का एक सेनापति और दश सेनापति का एक सेनानायक 
होता है। वही बलाध्यक्ष है। सभी दिशाओं में दूर-दुरतक गुल्म ( सेनिक-ट्क- 
झियाँ ) स्थापित करने चाहिए। उनमें आप्तपुरुष अधिष्ठाता हों । एक स्थान से 
अन्य स्थान पर अपसरण के समय विशेषरूप से इन गुल्मों का उपयोग होता है। 
भेरी, पटह, शंख आदि के शब्दों से संकेत मिळना चाहिए । उनमें निर्भय एवं 
सुस्थित योद्धा होने चाहिए । वे अवस्थान और युद्ध दोनों में कुशल हों । शत्रु- 
सेना का प्रवेश रोकने और शत्रु की चेष्टा का ज्ञान प्राप्त करने के लिए भी उनकी 
नियुक्ति आवश्यक है । 


पहले थोड़े से शक्तिशाली योद्धाओं को. संघटितकर युद्ध करना चाहिए । 
अन्य योद्धाओं का भले ही विस्तार किया जाय । समभूभाग में रथ, अश्वादि से; 
जलप्राय देश में. नौका ओर हाथियों से; वृक्ष, गुल्मादि से आवृत प्रदेश में धनुष 
आदि से ओर गढ्ढा, काटा, ककड़-पत्थर से रहित स्थर में खड़ग, फलक एवं कुन्त 
( भाला ) आदि से युद्ध करना चाहिए । कुरुक्षेत्र, मत्स्य, पाञ्चाल और शूरसेन 
देशवासी लोगों का डीलडोल बड़ा होता है तथा ये लोग अहंकारयुक्त होते हैं । 
अतः इन्हें युद्ध में आगे करना चाहिए । यदि अन्यदेशवासी भी अच्छे डीलडौल- 
वाले: या युद्धाभिमानी वीर हों, तो उन्हें भी युद्ध में आगे करना चाहिए । 


' सेता को व्यूह-रचना करके उन्हें इस तरह अर्थवादों से प्रोत्साहन देना 
चाहिए कि 'विजय से धमंलाभ और सम्मुख मरण में स्वर्गलाभ होता है तो पला- 
यन करने पर स्वामिक्ृत दुरित का भागी होना पड़ता है।' योद्धाओं को किस 
अभिप्राय से हषे एवं किससे क्रोध होता है, इसकी भी परीक्षा करनी चाहिए । 
शत्रु को चारों ओर से घेरकर उसके राष्ट्र को पीड़ा पहुँचाना, उसकी घास, अन्न, 
पानी आदि दूषित करना, तड़ागों को नष्ट करना, दुग्‌ का प्राकार आदि छिन्न-भिन्न 
कर देना तथा परिखाओं को निरुदक कर अनाशंकित दशा में ही अकस्मात्‌ रात्र 
गर आक्रमण कर शक्तिह्रण द्वारा उसे त्रस्त करना चाहिए । शत्रपक्षीय राज्या- 
'धियों से मन्त्रणा ओर क्षुब्ध अमात्य आदिकों को फोड़कर, उनकी चेष्टाएँ जानकर 
शुभग्रहयोग में निर्भव हो युद्ध करना चाहिए। फिर भी यह ध्यान रहे कि जहाँतक 
नी, साम, दान ओर भेद से शत्रु को जीतने का प्रयत्न करना चाहिए; युद्ध 
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साम्ना दानेन भेदेन समस्तेरथबा पृथक्‌ । 
विजेतुं प्रयतेतारीन्न युद्धेन कदाचन॥ (मनु० ७.१९८) 


कारण युद्ध में विजय अनिश्‍चित ही रहती है, कदाचित्‌ पराजय भी हो सकती है । 
अतः युद्ध से सदव वचना अत्यावश्यक है: 


अनित्यो विजयो यस्मात्‌ दृष्यते युद्धयमानयोः । 
पराजयश्च सङ्ग्रामे तस्माद्युद्धं विवजयेत्‌॥ ( मनु० ७.१९९ ) 
यदि युद्ध करना ही पड़ तो प्रयत्नवान्‌ होकर सम्यक्‌ युद्ध करना चाहिए । 
जीतने पर देवताओं एवं धमंश्रधान ब्राह्मणों की पूजा और प्रजा को अभय प्रदान 
करना चाहिए । शत्रु, नप, अमात्यादि का अभिप्राय जानकर उस राष्ट्र में यथा- 
सम्भव उस राजवंश में उत्पन्न को ही अभिषिक्त कर शास्त्रोक्त धमंगुक्त आचारों 


को प्रमाणित करना चाहिए । अभिषिक्त राजा और उसके अमात्यादिकों को 
रत्नादि से सम्मानित करना चाहिए । ' 


जसे छीनना अप्रिय होता हैं, बैसे ही दान प्रियकारक होता है, यह उत्संगे 
( स्वभाव ) है; तथापि विशेष अवसरों पर दान एवं आदान दोनों का ही महत्त्व 
बढ़ जाता है। साम, दान और भेद तीनों उपाय जव असफल हो जाय, तभी युद्ध 


का उद्योग होना चाहिए और ऐसा हर सम्भव प्रयत्न करना चाहिए, जिससे 
शत्रुओं को जीत ले । [ 


पृष्ठवर्ती पाष्णग्राह और उसके पीछेवाले आक्रन्द की गतिविधि.जानकर 

अमित्रों को स्थिति देखकर ही युद्ध करना चाहिए । हिरण्य और भूमिकी प्राप्तिसे 
बढ़कर महत्त्वपुर्ण लाभ आपत्तियुक्त, स्थिरमित्र का लाभ है। धर्मज्ञ, कृतज्ञ, अनु- 
रक्त, स्थिरकार्याम्भक, तुष्टप्रकृतिवाला मित्र अत्यन्त प्रशस्त होता है । साथ ही 
प्राज्ञ, कुलीन, शूर, दक्ष, दाता, कृतज्ञ, धृतिमान्‌ शत्रु अत्यन्त दुरुच्छेद्य होता है । 
उससे हर तरह सन्धि करना ही कल्याणकारी है। यदि उससे भी युद्ध करना ही 
पड़े तो आर्यता, पुरुष-विशेषज्ञता, विक्रान्तता, कृपालता, बहुप्रदता आदि गुणोंसे 
युक्त उदासीन का आश्रय करके ही युद्ध करना चाहिए : ' 

प्रज्ञं कुलीनं शूरं च दक्ष दातारमेव च | 

कृतज्ञं धृतिमन्तं च कष्टमाहुर्रार . बुधाः ॥ | 

आर्यता पुरुषज्ञानं शोयं करुणवेदिता । & 

स्थोललक्ष्यं च सततमुदासीनगुणोदयः ७ (मनु ० ७.२१०-११) 
आत्मरक्षा के लिए क्षेम्य, सस्यप्रदा, पशुवृद्धिकरी भूमिको भी बिना विचार किये 
तत्काळ त्याग देना चाहिए : [ :: 
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क्षेम्यां सस्यप्रदां नित्यं पशुवृद्धिकरीमपि । 
परित्यजेन्नुपो भूमिमात्मार्थमविचारयन्‌ ॥ ( ७.२१२) 


कोषक्षय, प्रकृतिकोष, मित्रव्यसन आदि सभी आपत्तियों के आने पर भी समस्त 
या व्यस्तरूप से साम आदि उपायों का ही अवलम्वन करना चाहिए । आज राजा 
नाम से कोई न हो,. तो भी जिसके हाथ में शासन की बागडोर है, वही राजा है, 
भले ही, वह राष्ट्रपति, प्रधानमन्त्री, अधिनायक या अन्य किसी नामवाला हो। 
उसमें राजा के सम्पूर्ण गुण होने चाहिए । यदि अनेक के हाथ में शासनसत्ता हो, 
तो उनमें भी उपयुक्त गुण होने चाहिए । 

इसी तरह यद्यपि आज न्यायपालिका कार्यपालिका और विधायिका से 
भिन्न होती है, तो भी राष्ट्र के कर्णधार को क्षमादान आदि का कुछ अधिकार 
होता है। अतः उसे न्यायशुद्धि का ध्यान भी अवश्य रखना चाहिए। धरमंज्ञ 
ब्राह्मणों और मन्त्रज्ञ मन्त्रियों के स।थ गूढ़ विषयों का विचार करना चाहिए। 
संक्षेपमें ऋणादान, निक्षेप ( धरोहर ), अस्वामिविक्रय ( मालिक न होने पर भी 
दूसरे की वस्तुएं बेचना ) सम्भूय समुत्थान ( मिलकर कुछ लोगों का कृषि, 
वाणिज्य महोद्योग आदि करना ), दत्तानपकर्म ( अपात्र-बुद्धि या कोधादि से दत्त 


 क्ेनकोन न छोटा+र ग्रहण कर लेना ), वेतन न देना, कृतव्यवस्था का व्यतिक्रम 





रू हरे . 


( शर्ते का उल्लंघन ), क्रय-विक्रयानुशय ( खरीदने और बेचने के बाद पछ्चा- 
तताप से विवाद करना ), स्वामी और पशुपाल का विवाद, ग्रामसीमादि-विप्रति- 
पत्ति, वाक्पारुष्य ( गाली देना आदि ), दण्डपारुष्य (ताडनादि), स्तेय (चोरी), 
साहस ( डाका ), स्त्री का परपुरुष-सम्पर्क, स्त्रीसहित पुरुष की धर्मव्यवस्था, 
पृतृकादि घन का विभाग, चूत, ( घनादि दाँव पर लगाना ), आह्वय ( पक्षियों, 
मेषादि प्राणियों के युद्ध पर दाँव लगाना ) इस तरह विवाद के अठ्ठारह विषय. 
होते हैं । इनसे अन्य भी कुछ विवाद के विषय हो सकते हैं । इनमें शाइवत धर्म के 
अनुसार ही कारय-निणय होना चाहिए । | >> 

एंषु स्थानेषु भूयिष्ठं विवादं चरतां नुणाम्‌ । 

घर्म शाइवतमाश्चित्य कुर्यात्‌ कार्यिनिणंयम्‌ ॥ ( मनु० ८.८) 

यदि कार्यान्तर में ब्यस्त होने से राजा स्वयं न्याय न कर न्याय 

करने के लिए योग्य विद्वान्‌ ब्राह्मण को नियुक्त करे : Se 


थदा स्वयं न कुर्यात्त. नुपतिः कार्यदर्शनस्‌ । 
तदा नियुज्याहिद्वांस ब्राह्मणं कार्यदशने ॥ ( मनु० ८.६) 


बहभी तीन विद्वान्‌ धामिक ब्राह्मणों के साथ सभा में बेठकर न्याय निर्णय करे : 
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सोऽस्य कार्याणि सम्पश्यन्‌ सस्येरेव न्रिभिवृतः । | 
सभामेव प्रविसयाग्र्यामासीनः स्थित एव बा॥ ( मनु० ८.१० ) 
: जिस सभा में तीन वेदवित्‌ ब्राह्मण एवं राजा द्वारा अधिकृत ब्राह्मण बेठते 

। वह सभा ब्रह्मसभा के तुल्य होती है ।:( ८.११ ) | | 
द 'सभा' का अर्थ होता है, “भा! अर्थात्‌ प्रकाश (ज्ञान ) के सहित । इस तरह 
विद्वत्‌ ( विद्वान्‌ ब्राह्मणों का समुदाय ) -सभा में सत्यरूप घमं असत्यरूप 
अध से विद्ध होता है। क्योंकि अर्थी ( वादी ) और प्रत्यर्थी ( प्रतिवादी ) में 
से कोई एक सत्य बोलता है तो दूसरा असत्य । यदि सभासद उस असत्यरूप शल्य 
का उद्धरण नहीं करते तो स्वयं उससे विद्ध हो जाते हैं । या तो सभा में जाना नहीं 
चाहिए या जाने पर सत्य ही बोलना चाहिए । बहाँ चुप रहने या मिथ्या बोलने पर 
मनुष्य किल्विषी ( पातकी ) होता है। समभ्यों के देखते जिस सभा में अर्थी- 
प्रत्यर्थी द्वारा अधमं से धमं का और साक्षियों द्वारा असत्य से सत्य का नाश किया 
जाता है और सभासद उसका प्रतीकार नहीं कर पाते तो उस पाप से वे सभी 

( सभासद ) आहत हो जाते हैं । | 3 

जब प्राडविवाक ( जज ) उत्पथप्रवृत्त हो यानी मनमानी कर असत्य'को | 
सत्य और अधमं को घमं सिद्ध करने लगे तो सभासद उसे इन शब्दों से सावधान 
करे कि “धमं ही रक्षित होकर रक्षण करता है; इसलिए धर्म का अतिक्रमण 
तुम्हारे सहित हम सवका वध न कर दे। धर्म ही घ्राणो का एकमात्र सुहुद्‌ हैं जो 
मरने के वाद भी उसके साथ जाता है। अन्य सब कुछ शरीर के साथ ही नष्ट 


हो जाते हैं : | 
एक एव सुहृद धर्मा निधनेऽप्यनुयाति यः। 
शरीरेण समं नाशं सर्वमन्यद्धि गच्छति।॥ ( मनु० ८.१७ ) 
अधर्म का एक पाद कर्ता, एक पाद साक्षी, एक पाद सभासद ओर एक 
धाद राजा को प्राप्त होता हवै। जहाँ निन्दाहं की निन्दा कर दी जाती है.वहाँ 
राजा और सभासद सभी निर्दोष हो जाते हैं, कर्ता को ही पाप प्राप्त होता हूँ। ' 
राजा का कतव्य है कि धर्मदशेन के लिए आसन पर बठकर अनन्यमना 
हो लोकपालों को प्रणाम करे और फिर न्यायविचार करे। स्वरादि बाह्य छिगों 
से अर्थी-प्रत्यर्थी के आन्तरिक भावों का ज्ञान होता हैं। गद्गद कण्ठ, मुख में 
स्वाभाविक वर्ण से भिन्त कालिमा आदि तथा इंगित ( अधघोनिरीक्षण आदि ) से 
भीतर के भावों का ज्ञान होता दै। | 
राजा को बालविधवा, वन्ध्या, निष्कुला, पतिव्रता, रोगिणी आदि के धन 
की रक्षा करनी चाहिए । मणु वर्णाश्रमव्यवस्था को महत्त्व देवे हैं, अतः वे कसे 
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सांकय के विरोधी हैं । वे धर्मविवेचन में ब्राह्मण का ही अधिकार मानते हैं। 
उनके-अनुसार शूद्रको धर्मविवेचन में कभी भी प्रवृत्त नहीं होना चाहिए । 

' प्राइविवाक आस्तिक. एवं धामिक होना चाहिए, तभी वह धमं की बातें 
बताकर साक्षियों से सत्य कहला सकेगा । कारण प्राड्विवाक का दूसरा नाम 
धर्मस्थ भी होता है । | 

साक्षी साक्ष्य ( गवाही ) में सत्य बोलकर ब्रह्मादि उत्कष्ट लोकों को 
प्राप्त होता है और इस लोक में भी कीति पाता है, क्योंकि सत्यवचन पुरुषं ब्रह्मा 
' द्वारा भी पुजित होता है: | 
सत्यं साक्ष ब्रुवन्‌ साक्षी लोकानाप्नोति पुष्कलान्‌ । 
इह चानुत्तमां कोति वागेषा ब्रह्मपुजिता॥ ( मनु० ८.८१) 


साक्ष्य में मिथ्याभाषण करता हुआ साक्षी बरुणपाशों (सर्पंरज्जुओं] और जलो- 
दरादि रोगों से सकड़ों जन्म पीडित रहता है, जब कि बह्‌ सत्यभाषण से पूर्वाजित 
पापों से छुटकारा पा जाता है। सत्यभाषण से उसके धर्म की वृद्धि होती है । 
धामिक न्यायाधीश कहता है कि आत्मा ही आत्मा का साक्षी एवं गति या शरण 
है । अतः मिथ्याभाषण द्वारा कथमपि अवज्ञा नहीं करनी चाहिए । 


पापी समझता है कि हमें पाप करते हुए कोई नहीं देखता । किन्तु दयौ, 
भुमि, जल, हृदयस्थ जीव, चन्द्र, आदित्य, अग्नि, यम, वायु, रात्रि, दोनों सन्ध्याएं 
तथा साक्षात्‌ धमराज ये सभी देवता प्राणियों के शुभाशुभ कर्मों को देखते रहते 
हैं । अन्ततः अपने भीतर का अन्तरात्मा तो सब कुछ देखता है ॒ 


धर्मस्थ भ्यायाधीश का कतंव्य हवै कि देवता एवं ब्राह्मण के सन्निधान में 
स्वयं स्नानादि से पवित्र एवं संयत होकर उत्तराभिमुख या पूर्वाभिमुख बेठ 
साक्षियों से प्ररन करे । यथायोग्य सत्य से, गो-बीज-का-न के अपहरण या सवंपाप- 
संग की शपथ से वह उससे सत्य कहलवाने का प्रयत्न करे । ब्रह्महत्या करतः 
वाळे, स्त्रीघातो, बाळघाती, मित्रद्रोही और कृतघ्नों को जो लाक मिळतं हैं, साक्ष्य 
में मिथ्याथाषण करनेवालों को वे सभी लोक प्राप्त होते हैं । 


“न्यायाधीश साक्ष्य देनेवाले से कहे कि 'हे भद्रपुरुष ! तुमने जन्म से लेकर 
आजतक जो कुछ पुण्यकमं किया है, यदि असत्य बोलागे तो वह सारा कुक्कुरादि 
को प्राप्त हो जायगा । यह मत समझो कि सें अकेला हूँ, मुझ कोई नही देखता । 
ुम्हारे हृदय में स्थित पुण्य-पाप का द्रष्टा परमात्मा सब कुछ देख रहा है. सव 
अयमन करनेवाला यम, दण्डधारी वेवस्वत तुम्हारे हृदय में ही अवस्थित है । 
यथार्थं ( सत्य ) बोलने पर उससे तुम्हारा कोई विवाद नहीं होगा । वह तुम्हारे 
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मन के. सत्यभाव को जानता है। फिर भी यदि तुम भाव छिपाकर अन्यथा बोलोगे 
तो उस अन्तर्यामी के साथ तुम्हारी विप्रतिपत्ति होगी । सत्य बोलने से ही प्राणो 
निष्पाप एवं कृतकृत्य होता हैं। फिर पापहरण के लिए गंगा या कुरुक्षेत्र जाने को 
आवश्यकता नहीं रहती” : | 


थमो वेवस्वतो देवो यस्तवेष हृदि स्थितः। 
तेन चेदविवादस्ते सा गङ्गां मा कुरून्‌ गमः ॥ ( मनु० ८.९२) 


“साक्ष्य में मिथ्या-भाषण करनेवाला नग्न, मुण्ड, अन्ध होकर क्षधा-पिपासा 
से व्याकुल हो थप्पड़ लेकर शत्रुकुल में भिक्षा के लिए भटकता है। धर्मनिश्चय 
के लिए पूछे जानेपर जो गवाह वनकर असत्य-भाषण करता है, वह किल्बिषी 
अन्धतम नरक में जाता है । जो उत्कोच ( घुस ) आदि से प्राप्त सुख के लोभ से 
सभा ( अदालत ) में झूठ बोलता है, वह सुखबुद्धि से सकण्टक मत्स्य भक्षण 
करनेवाले अन्धे की तरह सुखबुद्धि से प्रवृत्ति होकर भी दुःख ही पाता है। जिसके 
बोलने में अन्तर्यामी को कोई शंका नहीं होती, उसीको देवता लोग प्रशस्त पुरुष 
कहते हैं । 

पशु के संबन्ध में झूठ बोलनेवाला अपने पाँच वान्धवों को नरक भेजकर 
उनके हनन का फल पाता हे । गाय के विषय में झूठी गवाही देनेवाला दश ओर 
अश्व के विषय में झूठी गवाही देनेवाला सहस्र वन्धुओं को नरक में भेजने तथा 
उनके हनन के पाप का भागी होता है। सुवर्णं के लिए झूठी गवाह देनेवाला 
उत्पन्न, अनुत्पन्न सभी बन्धुओं को नरक में प्रेषित करता और उनके हनन का पाप 
भोगता है, तो भूमि के बारे में झूठ बोलने पर वह संवंप्राणियों के वध का पाप 
पाता है | अतः कभी भूमि के वारे में झूठी गवाही नहीं देनी चाहिए भय 


हन्ति जातानजातांइच हिरण्यार्थेऽनृतं वदन्‌ । 
सर्वभूम्यनृते हन्ति मा स्व भुस्यनुतं वदीः॥ ( मनु० ८.९९ ) 
एक धामिक न्यायाधोश के मुख से धर्मस्थान, देवता एवं ब्राह्मण के सन्नि- 
धान में ऐसी बातें सुनने पर साक्षो के मन पर निश्चय ही प्रभाव पड़ता है और वह 
सत्य बोलता है। हाँ, गायों के घासादि उपहार तथा अग्निहोत्रहोमादि उपहार 
तथा ब्राह्मण-रक्षादि के लिए मिथ्याभाषण में दोष नहीं होता । यह उसका 
अपवाद है । 
धर्मशास्त्रों ने लोभ, मोह, भय, मैत्री, काम, क्रोध, अज्ञात एवं बालिश्य 
( मुखता ) से मिथ्या गवाही देनेवालों के लिए दण्ड का विधान है । प एवं 
मन्वादिकों ने राजा-प्रजा तथा व्यष्टि-समष्टि जगत के लिए जिन नीतियों का 
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निर्देश किया है, इतिहास-पुराणों ने उन्हींका उपबूंहण कर सरल एवं सुगम बनाते 
का प्रयत्न किया है । 
मार्कण्डेयपुराण की महाविदुषी मदाळसाने अपने पुत्रों को छालन-पालन 

के प्रसंग से ही ज्ञान-वराग्यसम्पन्न बनाकर कृतार्थं कर दिया। जिस पुत्र को 
राज्यभार वहन करना था, उसे ज्ञान-वेराग्य के साथ-साथ नीतिनिपुण एवं व्यव- 
हारदक्ष बनाकर उसके लिए लोक-परलोक-व्यवहार का मार्ग प्रशस्त कर दिया ह 
मदालसा के निम्नलिखित उपदेश कितने महत्त्वपूर्ण हैं, यह विद्वानों से छिपा नहीं 
है। अध्यात्मवाद पर आधृत धमंनियन्वित शासनतन्त्र के राजा-प्रजा के लिए ये 
उपदेश प्रतीकरूप हैं : 

धरामरान्‌ पवंसु तर्पयेथाः समोहितं बन्धुषु प्रयेथाः । 

हितं परस्मे हृदि चिन्तयेथा मनः परस्त्रीषु निवतंयेथाः ॥ 

सदा मुर्रार हृदि चिन्तयेथास्तदृध्यानतोऽन्तःषडरीन्‌ जयेथाः । 

मायां प्रबोधेनेव निवारयेथा ह्यनित्यतामेव विचिन्तयेथाः ॥ 

: अर्थागमाय क्षितिपं जयेथा यशोऽ्नायार्थमपि व्ययेथाः । 

परापवादश्रवणादृविभीथा विपत्समुद्राज्जनसुद्धरेथाः ॥ 

राज्यं कुवंन्‌ सुहृदोऽनन्दयेथाः साधून्‌ रक्ष॑स्तात यज्ञेयंजेथा: | 

दृष्टाश्निध्नन्‌ वेरिणश्चाजिमध्ये गोविप्रार्थे वत्स मृत्युं भजेथाः ॥ 


( माकण्डेय पुराण २६.३६--३९ ) 


वत्स ! पर्षो पर ब्राह्मणों को तृप्त करो और अपने बन्ध्रुओं के अभीष्टों को 
पूरा करो । सदा दूसरों के हित का चिन्तन करो और परस्त्रियों से मन को सदेव 
निवृत्त रखो । हृदय में सदा मुरारि भगव [न्‌ का चिन्तन करो और उनके ध्यान से 
काम-कोधादि छः आन्तर शत्रुओं जीतकर वश में करो । शास्त्रोक्त प्रकृष्ट बोध से 
भागा तथा मायामय प्रपञ्च का विचार करो और उसकी अनित्यता का चिन्तन 
करों । अर्थाजन के लिए राजाओं पर विजय पाओ, यदा अर्जन के लिए धन का 
उचित पात्रों में व्यय करो । दूसरों का अपवाद सुनने से सदा भय करो और 
विपत्समुद्र में पड़े प्राणियों का उद्धार करो । राज्य-संचालन करते हुए सुहुदों को 
ps । साधुओं की रक्षा करते हुए यज्ञों द्वारा परमेश्वर का यजन 

म का गोः li | मृत्‌ 

प दुष्टों का हनन करो और गो ब्राह्मणों के लिए स्वयं मृत्यु 


Tg] 


8. कवियों की काव्य-कल्ा में 


महाकवि कालिदास, भारवि, माघ प्रभृति काव्य निर्माताओं ने भी उन्हों 
वेद-पुराण और इतिहासादि वर्णित, स्कृतगभित इन्हीं नीतियों 
भी रोचक ढंग से वर्णन किया है। go be ss 
भारतीय राजाओं का स्वरूप स्वभाव एवं महत्त्व का वणां * महा- 
कवि कालिदास ने अपने रघुवंश महाकाव्य मेका ; NTN 
सोऽहमाजन्म शुद्धानामाफलोदयकर्मणाम्‌ । 
आसमुद्रक्षितीशानामानाकरथवत्मंनाम्‌ \ 
यथाविधि हुताग्नीनां यथाकामाचिताथिनाम्‌ । 
यथाऽपराधदण्डानां ` यथाकारप्रबोधिनाम्‌॥। 
त्यागाय सम्भृतार्थानां सत्याय मितभाषिणाम्‌ । 
यशसे विजिगोषणां प्रजायं॒ गृहमेधिनाम्‌ ॥ 
शेशवेऽभ्यस्तविद्यानां यौवने  विषयेषिणाम्‌ । 
वाधेके मुनिवृत्तीनां योगेनान्ते तनुत्यजाम्‌ ॥ ( रघु० १.५-८ ) 
महाकाव्य के प्रारम्भ में महाकवि महनीय रघु राजा के कुल रघुवंश के 
राजाओं के आदश आचरण का वणेन करते हुए कहता दवै कि वे रघुवंशी राजा 
लोग जन्म प्रति निषेकादि संस्कारों से शुद्ध तथा सिद्धिपर्यन्त कमे करनेवाले, 
समुद्रपर्येन्त भूमि के एकमात्र स्वामी अर्थात्‌ सार्वभौम, स्वगंतक रथ से यात्रा करने 
वाळे अर्थात्‌ इन्द्र के सहचारी, विधिवत्‌ अरिनिहोत्र करनेवाले, कामना के अनुसार 
याचकों का आदरपूर्वक मनोरथ पुणं करनेवाले, अपराध के अनुसार दण्ड-विधान 
करनेवाले, समय पर जागनेवाले, त्याग _के लिए अर्थसंग्रह करनेवाले, सत्य के 
लिए मित भाषण करनेवाले, यश के लिए विजय की इच्छावारे, सन्तति के लिए 
दारसंग्रह करनेवाले, बालकपन में विद्याम्यास करनेवाले, युवावस्था में भोग की 
इच्छावाले, वृद्धावस्था में मुनिवृत्तिवाले और अन्त में योग से शरीर त्याग करने- 


वाल होते थे । 


महाराज दिलीप की बुद्धि उनके आकार के सदुश ही थी, बुद्धि के समान . 
ही उनका शास्त्र का परिश्रम था । शास्त्र के समान ही वे कर्म करते और कमं के 
समान ही फल पाते थे : । 

. आकारसदुदाप्रज्ञः प्रज्ञया सदृशागमः । 
आगमेः सदृद्ारम्भ आरम्भ सदृशोदयः ॥ ( १.१५) 
२० 





१५६ विचार-पोयूष । भारतीय राजनीति 


इतना सर्वेक्षमर्थ चक्रवर्ती राजा दिलीप भी अपने कुलगुरु वशिष्ठ के 
पास पहुँचने पर यह अद्भुत विनय की भाषा बोलता है कि गुरुदेव, मेरी प्रजा 
अतिवृष्टि, अनावृष्टि आदि इतियों से रहित हो निर्भय रहकर पुरुषायुषपर्य॑न्त 
जीवित रहती है,,उसका एकमात्र कारण आपका ब्रह्मतेज है : | 


पुरुषायुषजीवन्यो निरातङ्का निरीतयः 2: 
यन्‍्मदीयाः प्रजास्तस्य ेतुस्त्वदूब्रह्मवच्ंसस्‌॥ ` ( १.६३) 


महाकवि कालिदास के मतानुसार ब्राह्मवल और क्षात्रबळ के प्रभाव से ही. 
चक्रवर्ती सम्राट्‌ दिलीप के पुत्र रघु की जल, स्थल, पर्वत और आकाश सर्वत्र 
अव्याहत गति थी । वे लिखते हैं कि जसे वायु की सहायता से मेघ की संत्र 
अव्याहत गति होती है, वेसे ही वरिष्ठजी के मन्त्र के प्रभाव से महाराज रघु के 
रथ की गति समुद्र, आकाश, परंत सवंत्र ही अव्याहत थी । आजकल के संशयित 
विमानों की अपेक्षा रघु का रथ कहीं अधिक शक्तिशाली एवं महत्वपूर्ण था : 


बसिष्ठमन्त्ोक्षणजात्‌ ` प्रभावादुदन्बदाक्ताशमहीधरेषु । 
मरुत्सस्येन बाहुकस्य गर्तिविजघ्ले नहि तद्रथस्य॥ ( ५.२७ ) 


` ` „अध्यात्मवाद पर आधृत धर्मनियन्त्रित शासनतन्त्र का सः्चालक सम्राट्‌ 
दिीपःयुरु की. आज्ञानुसार काया को छ;या बनाकर नन्दनी गाय की सेवा में 
तत्मर हो. गये। इससे स्पष्ट है कि गोत्र। ह्यण-सेवापरायणता ऐसे शाक्षकों का 
स्वाभाविक धर्म था। महाकवि लिखते हैं कि महाराज दिलीप गोसेवा-ब्रत के समय 
नन्दिनी गो खड़ी होती थी तो खड़े होते थे, चलती थी तव चलते थे; बेठती थी 
तब'बठते थे; जंव वह जल पीती तो वे जल पीते थे। इस तरह छाया के समान 
उसका अनुसरण करःरहे थे : 
` स्थितः स्थितामुच्चलितः प्रयातां निषेडुषीमासनबन्धधीरः । ॒ 
,„ ¬. जलाभिलाषी जलमाददानां छायेव तां सुपतिरन्चगच्छत्‌॥ (२.६) 
जी ° भ्राट्‌ महाराज दिलीप स्वादिष्ट तृणों के कवलों ( ग्रासों ), कण्ड्यनों, 
र र आ ओर अव्याहत स्वच्छन्द गमनों द्वारा नन्दिनो गौ को आराधना 
छगेःथे : र 
TS आस्वादयद्धि | र र र क्ष लेस्तुणानां ` कण्ड्यनेदशनिवारणेइच ¢ f e | 3 
र स्वरगतः स॒ तस्याः सस्राट्‌ समाराधनतत्परोऽभृत्‌॥ ( २.५) 
$ शीर्यके,साथ ही दयात्मता भी उनमें अनिवार्य रूप से रहर्त 
बुंधर महाराज i द हर्ती थी । 
“उधर महाराज दिछीप को देखते हुए भी हरिणियों के मन में आशंका नही होती 
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_ 8. कवियों की काव्य-कला में 


महाकवि कालिदास, भारवि, माघ प्रभृति काव्य निर्माताओं ने भी उन्हों 
वेद-पुराण और इतिहासादि वणित, भारतीय संस्क्ृतगर्भितः इन्हीं नीतियों का और 
भी रोचक ढंग से वर्णन किया है । 
भारतीय राजाओं का स्वरूप स्वभाव एवं महत्त्व का वर्णन करते 
कवि कालिदास ने अपने रघुवंश महाकाव्य में कहा है : र झि 
सोऽहमाजन्म शुद्धानामाफलोदयकर्मगाम्‌ । 
आणसमुद्रक्षितीशानासानाकरथवत्संनाम्‌ ॥ 
यथाविधि हुतारनोनां यथाकामाचितार्थिनाम्‌ । 
यथाऽपराधदण्डानां यथाकालप्रबोधिनाम्‌ ॥ - 
त्यागाय सम्भृतार्थानां सत्याय मितभाषिणास्‌। ° | 
यशसे विजिगीषणां प्रजाय गृहमेधिनाम्‌ ॥ 
शेदादेऽभ्यस्तविद्यानां ` यौवने विषयेषिणाम्‌ । 
| , वार्धके मुनिवृत्तीनां योगेनान्ते तनुत्यजाम्‌ ॥ ( रघुः १.५-८ ) 
महाकाव्य के प्रारम्भ में महाकवि महनीय रघु राजा के कुल रघवंश के. 
राजाओं के आदर्श आचरण का वर्णन करते हुए कहता है कि वे रघुवंशी राजा: 
लोग जन्म प्रभति निषेकादि संस्कारों से शुद्ध तथा सिद्धिपर्यन्त कमें करनेवाले) 
समुद्रपर्यृन्त भूमि के एकमात्र स्वामी अर्थात्‌ सावभौम, स्वगंतक रथ से यात्रा करने. 
वाळे अर्थात्‌ इन्द्र के सहचारी, विधिवत्‌ अग्निहोत्र करनेवाले, कामना-के अनुसार 
याचकौं का आदरपूर्वक मनोरथ पूर्ण करनेवाले, अपराध के अनुसार दण्ड-विधानः 
करनेवाले, समय पर जागनेवाले, त्याग के लिए अर्थसंग्रह करनेवाले, सत्य के 
लिए मित भाषण करनेवाले, यश के लिए विजय की इच्छावाले, सन्तति के लिए 
दारसंग्रह करनेवाले, वालकपन में विद्याभ्यास करनेवाले, युवावस्था में भोग की 
इच्छावाले, वृद्धावस्था में मुनिवृत्तिवाले ओर अन्त में योग से शरीर त्याग करने- | 
वाले होते थे । 
के महाराज दिलीप की बुद्धि उनके आकार के सदुश ही थी, बुद्धि के'सम्रान:: 
ही उनका शास्त्र का परिश्रम था । शास्त्र के समान ही वे कमं करते ओर कम के 


समान ही फलं पाते थे : PR 

आकारसदृशप्रज्ञः प्रज्ञया सवृशागसः॥  ... 
आगसैः सदृशारम्भ आरम्भ सदृशोदयः ॥ ( १.१५ ) | 
| २०» * ह ४ क Ee 


१५६ विचार-पोयूष । भारतीय राजनीति 


इतना सर्वसमर्थ चक्रवर्ती राजा दिलीप भी अपने कुलगुरु वशिष्ठ के 
पास पहुँचने पर यह अद्भुत विनय को भाषा बोलता है कि गुरुदेव, मेरी प्रजा 
अतिवृष्टि, अनावृष्टि आदि इतियों से रहित हो निर्भय रहकर पुरुषायुषपर्यन्त 
जीवित रहती है, उसका एकमात्र कारण आपका ब्रह्मतेज है : 


पुरुषायुषजीवन्यो निरातङ्का निरीतयः 
यन्मदीयाः प्रजास्तस्य हेतुस्त्वदृब्रह्मचचसस्‌ ॥ ( १.६३) 


महाकवि कालिदास के मतानुसार ब्राह्मबल ओर क्षात्रबल के प्रभाव से ही 
चक्रवर्ती सम्राट्‌ दिलीप के पुत्र रघु की जल, स्थल, पर्वत और आकाश सर्वत्र 
अव्याहत गति थी । वे लिखते हूं कि जसे वायु की सहायता से मेघ की स्त्र 
अव्याहत गति होती है, वसे ही वशिष्ठजी के मन्त्र के प्रभाव से महाराज रघु के 
रथ की गति समुद्र, आकारा, पर्वत सवंत्र ही अव्याहत थी । आजकल के संशयित 
विमानों की अपेक्षा रघु का रथ कहीं अधिक शत्तिःशाली एवं महत्वपूर्ण था : 


बशिष्ठमन्त्रोक्षण्जात्‌ प्रभावादुदन्वदाकाशमहीधरेषु । 
सरुत्ससस्येव बलाहकस्य गर्तिविजघ्ने नहि तद्रथस्य॥ (५.२७) 


अध्यात्मवाद पर आधृत धर्मनियन्त्रित शासनतलन्त्र का सः्चालक सम्राट्‌ 
दिलीप गुरु की आज्ञानुसार काया को छाया बनाकर नन्दनी गाय की सेवा में 
तत्पर हो गये। इससे स्पष्ट है कि गोब्राह्मण-सेवापरायणता ऐसे शासकों का 
स्वाभाविक धमं था । महाकवि लिखते हैं कि महाराज दिलीप गोसेवा-ब्रत के समय 
नन्दिनी गौ खड़ी होती थी तो खड़े होते थे, चलती थी तब चलते थे ; बेठती थी 
तब बठते थे; जब वह जल पीती तो वे जल पीते थे। इस तरह छाया के समान 
उसका अनुसरण कर रहे थे : 


स्थितः स्थितामुच्चरितः प्रयातां निषेदुषीमासनबन्धधीरः । 
जलाभिलाषी जलमाददानां छायेव तां भूपतिरन्वगच्छत्‌ ॥ (२.६) | 
सञ्राट्‌ महाराज दिलीप स्वादिष्ट तृणों के कवलों ( ग्रासों ) , कण्ड्यनों, 
दंश के निवारणों और अव्याहत स्वच्छन्द गमनों द्वारा नन्दिनी गौ को आराधना 
में लगे थे : ३ 
आस्वादरयानदः कवलेस्तृणानां कष्डूयनेदशनिवारणेइ्च । 
भव्याहृतः स्वरगतः स तस्याः सञ्राट्‌ समाराधनतत्परोऽभुत्‌ ॥ ( २.५) 
चण्ड शोके साथ ही दयात्मता भी उनमें अनिवार रूप से रहर्त 
रहती थी । 
धनुंधर महाराज दिलीप को देखते हुए भी हरिणियों के मन में आशंका नहीं होती 
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थी । इसीलिए समझना चाहिए कि उनका हृदय दया से भरपूर था। दयाग्रे महा- 


राज दिलीप का शरीर देखते हुए हरिणियों ने अपनी आँखों के विस्तृत (लम्बी 
होने का फल पा लिया : म 


धनुभ्‌तोऽप्यस्य दयाः भावमाख्यातमन्तःकरणेविज्ञङकेः । 
वपुरापुरक्ष्णां प्रकामविस्तारफलं हरिष्यः॥ ( २.११ ) 
की धर्मनिष्ठ राजा अपने प्रभाव से प्रजा पर आये भौतिक एवं आधिदेविक 
सकटों को भी दूर कर सकता है। आज हजारों लौकिक प्रयत्नों से भी अन्न संकट 
नहीं कट रहा है, धामिकता के विना बरककत या समृद्धि नहीं हो रही है। किन्तु 
महाराज दिलीप के आगमन मात्र से वन के सब संकट दूर हो गये थे । कालिदास 
लिखते हैं : 

महाराज दिलीप के बन में प्रवेश करते ही बिना वृष्टि के जङ्गल में लगी 
आग शान्त हो गयी । जङ्गल में फलों और पुष्पों की विशेष वृद्धि हो गयी । 

पशुओं में बलवानों ने दुर्बलों को सताना छोड़ दिया । 


शशाम दृष्टयापि विनादवार्निरासीद्विशेषा फलपुष्पवृद्धिः । 
ऊनं न सत्वेष्वधिको बबाधे तस्मिन्‌ बनं गोप्तरि गाहमाने॥ ( २.१४) 


यह सब सेना, पुलिस या कोर का प्रभाव नहीं; किन्तु धर्मनिष्ठा का ही 
लोकोत्तर प्रभाव था । धमंनियान्त्रित शासक दिलीप धमंपालन क सामने राज्य एवं 
प्राणों को भी तुच्छ समझते थे । 

स्वयं को भक्ष्यरूप में समपित कर गायको बचाने को प्रस्तुत सम्राट 
दिलीपसे जब पिह ने कहा कि 'अपना एकच्छत्र साम्राज्य और नवीन यौवनभरा 
शरीर एक,छोटी-सी गाय के लिए त्यागनेवाले तुम मुझे कार्याकायं के विवेक में 
मुखें माळूम पड़ते हो, तंब महाराज दिलोप उसे उत्तर देते हैं : 


क्षतात्‌ किल त्रायत इत्युदग्रः क्षत्रस्य शाब्दो भुवनेषु रूढः । 
राज्येन कि तद्विपरीतवृत्तेः प्राणरुपक्रोशमलोमसेर्वा ॥ ( २.३५ ) 


क्षत ( विनाश ) से रक्षा करने ( बचाने ) के कारण क्षत्रिय-जाति वाचक 
क्षत्र -शब्द विश्वविख्यात है । इसके विपरीत यदि हम एक नन्दिनी गो को न बचा 
सके तो राज्य से ही हमारा क्या लाभ ? निन्दा से मलिन प्राणों को ढोने से फल 
ही क्या ह्वै ? अर्थात्‌ धमंविमुख निन्दित पुरुष का सब कुछ व्यर्थं है । धर्मनियन्त्रित 
शासक धमंप्रभाव से न केवल प्रजाओं के स्थूल शरीरॉपर ही शासन करता है, 
अपितु उनके मनों को तियन्त्रित कर उन्हें बुरे कामों से निवृत्त करता है । अपराध 
रोकने के लिए दण्डऽविधान ही नहीं, शासक की विशेष शक्ति सी अपेक्षित होती है। 


- १६० विचा<-पीयूष । भारतोय राजनोति 


से होने में!शासकीय प्रचारमात्र समझा जा सकता था। अतः श्रीराम ने बहुमत 
नहीं वरन्‌ अंल्पमत का भी आदर करते हुए श्रीसीता को अरण्यवास दिया और 
निष्पक्ष[वीतराग महर्षियों को अवसर दिया कि वे दूध का दूष और पानो का पानी 
के समान अपनी ऋतम्भरा प्रज्ञाद्वारा प्रजा के सम्मुख सत्य वस्तुस्थिति रखें । 


हुआ भी ऐसा ही । जिस वन में सीता को निर्वासित किया था, वहीं कुछ 
दूर पर महषि वाल्मीकि का आश्रम था। उनके कुछ ब्रह्मचारी छात्र समित्‌- 
कुशादि लेने के प्रसंग से उधर पहुँच गये ओर उन्होंने हो उस अलौकिक दिव्य 
महाशक्ति के दर्शन एवं रोदन की सूचना महषि को दी । महर्षि प्राचेतस वाल्मीकि 
ने अपने ध्यानयोग से वस्तुस्थिति समझकर सीता से कहा : 'पुत्रि, तुम्हारे पिता 
जनक मेरे मित्र हैं, तुम्हारे श्‍वसुर चक्रवर्ती दशरथ भी मेरे शिष्य थे । अतः तुम 
पितृगृहतुल्य मेरे आश्रम में चलकर रहो ।' ॒ 

श्रीःसीता महर्षि के पीछे-पीछे चलकर आश्रम में आयीं । महर्षि ने आश्रम 
की ऋषिपत्नियों को उनकी देख-रेख, रक्षण-पोषण आदि के लिए नियुक्त किया । 
वहीं उनके लव-कुश नामक दो पुत्ररत्नों का जन्म हुआ जिनका संस्क/र, शिक्षण- 
रक्षण सब महर्षि के ही देख-रेख में हुआ । 

* , 'घमधुरन्धर चक्रवर्ती नरेन्द्र राघवेन्द्र रामचन्द्र द्वारा निर्वासिता सीता को 
अपने आश्रममें प्रश्नय देते हुए महषि ने अपने उत्तरदायित्व को खूब समझ लिया 
ओर उस मिथ्याभिशाप का समूल उन्मूलन कर देने के लिए कृतसंकल्प थे । विञ्व- 
विधाता ब्रह्मा भी थह सब महृषि वाल्मीकि द्वारा ही करवाना चाहते थे। तमसा 
के तटपर विहरण-परायण क्रौंच-युग्म में से एक क्रौंच के व्याघ द्वारा मारे जानेपर 
करांची का करुण-क्रन्दन सुनकर महान्‌ क्लेशानुभूति करनेत्राले महषि की आँखों के. 
सामने सीता के करुण-क्रन्दन का दृश्य खड़ा हो गया। पहले से ही करुणारस- 
पुरित वाल्मीकि का हृदय इस दृश्य से आहत होकर छलक पड़ा और वही शोक 
करुणरस का इलोक बन महि के मुखारबिन्द से विध्वकल्याण के लिए प्रस्फुटित 
हो आया : शोकः इलोकत्वमागतः ॥ ( वा० रा० १.२.४० ) शोक इलोक वन गया । 
बह बलोक ob dro: | 


सा निषादं प्रतिष्ठां त्वमगमः शादवतीः समाः । 
यत्रोज्न मिथुनादेकमवधीः काममोहितम्‌ ॥ (वाऽ रा०१.२.१५) 


„~ भरद्वाज आदि शिष्यों ने आदिकाव्य के इस प्रथम इलोक को सुनकर धारण 
कर लिया । यह ₹लोक, लोकपितामह भगवान्‌ ब्रह्मा की इच्छा से, ब्रह्मी महा- . 
शक्ति सरस्वतीईकी कृपा से व्यक्त हुआ था। इलोक के ऊपरी अर्थ में तो निषाद _ 
| व्याध ) के लिए एक प्रकार का शाप ही है। यथा : हे निषाद ! तुम पुरुषा- 
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थी । इसीलिए समझना चाहिए कि उनका हृदय दया से भरपूर था। दयाद्रें महाः 


राज दिलीप का शरीर देखते हुए हरिणियों ने अपनी आँ गों के 
होने का फल पा लिया : हे शका क वस्तुत (सी | 


धनुभृतोऽप्यस्यः दयाद्रभावमास्यातमन्तःकरणेविशड के: । 
विलोकयन्त्यो वपुरापुरक्षणां प्रकामविस्तारफलं हरिष्यः ॥ (२.११) 
| म धर्मनिष्ठ राजा अपने प्रभाव से प्रजा पर आये भोतिक एवं आविदेविक्र 
संकट को भी दूर कर सकता है । आज हजारों लौकिक प्रयत्नों से भी अन्न संकट 
महीं कट रहा है, धामिकता के विना वरककत या समृद्धि नहीं हो रही है। किन्तु 
महाराज दिलीप के आगभेन मात्र से बन के सव संकट दूर हो गये थे । कालिदास 
लिखते हैं : एम 
महाराज दिलीप के बन में प्रवेश करते ही विना वृष्टि के जङ्ग में लगी 
भाग शान्त हो गयी। जङ्गल में फलों और पुष्पों की विशेष वृद्धि हो गयी | 
पशुओं में वळवानों ने दुर्बलों को सताना छोड़ दिया । | 


शशाम दृष्टयापि दिनादवारिनरासीद्विशेषा फलपुष्पवृद्धिः । 
ऊनं न सत्वेष्वधिको , बबाधे तस्मिन्‌ चनं गोप्तरि गाहमाने ॥ (२.१४ ) 


यह सब सेवा, पुलिस या कोट का प्रभाव नहीं; किन्तु धर्मनिष्ठा का ही | 
लोकोत्तर प्रभाव था । धर्मनियन्त्रित शासक दिलीप धर्मपालन क॑ सामने राज्य एवं 
प्राणों को भी तुच्छ समझते थे । | 
स्वयं को भक्ष्यरूप में समर्पित कर गायको बचाने को प्रस्तुत सम्राट्‌ 
दिलीपसे जब शह ने कहा कि अपना एकच्छत्र साम्राज्य और नवीन योवनभरा 
शरोर एक, छोटी-सी गाय के लिए त्यागनेवाळे तुप्त मुझे कार्याकाये के विवेक में 
मूर्ख माळूम पड़ते हो, तब महाराज दिलीप उसे उत्तर देते हैं : _ कर 
- क्षतात्‌ किल त्रायत इत्युदग्रः क्षत्रस्य शाब्दो भुवनेषु रूढः॥. : ` | 
राज्येन कि तद्विपरीतवृत्तेः प्राणरुपक्रोशमलोमसेवा॥ ( २.३५) ` 
क्षत ( विनाश ) से रक्षा करने ( बचाने ) के कारण क्षन्रिय-जाति वाचक 
क्षत्र -शब्द विश्वविख्यात हवै । इसके विपरीत यदि हम एक नन्दिनी गो को न बचा 
सके तो राज्य से ही हमारा क्या लाभ ? निन्दा से मालन प्राणों को ढोने से.फल 
ही क्या है ? अर्थात्‌ धर्मविभुख निन्दित पुरुष का सब कुछ व्यर्थ है । धमं नियन्त्रित « 
शासक धर्मप्रभाव से केबल प्रजाओं के स्थूळ रारीरॉंपर' ही शासन. करता है, ' . 
अपितु उनेके मनों. को विय॑न्त्रित कर उन्हें बुरे कामों से निवृत्तः क ता दै! अपराध , 
रोकने के लिए'दण्ड-विक्षान ही नहीं, शासक की विशेष शक्ति भी अपेक्षित होती दे। ' 





१६० विचार-पीयूष । भारतोय राजनोति 


से होने में शासकीय प्रचारमात्र समझा जा सकता था। अतः श्रीराम ने बहुमत 
नहीं वरन्‌ अल्पमत का भी आदर करते हुए श्रीसीता को अरण्यवास दिया ओर 
निष्पक्षावीतराग महर्षियों को अवसर दिया कि वे दूध का दूध ओर पानो का पानी 
के समान अपनी ऋतम्भरा प्रज्ञाद्वारा प्रजा के सम्मुख सत्य वस्तुस्थिति रखें । 


हुआ भी ऐसा ही । जिस वन में सीता को निर्वासित किया था, वहीं कुछ 
दूर पर महषि वाल्मीकि का आश्रम था। उनके कुछ ब्रह्मचारी छात्र समित्‌- 
कुशादि लेने के प्रसंग से उधर पहुँच गये और उन्होंने हो उस अलौकिक दिव्य 
महाशक्ति के दर्शन एवं रोदन की सूचना महर्षि को दी । महि प्राचेतस वाल्मीकि 
ने अपने ध्यानयोग से वस्तुस्थिति समझकर सीता से कहा : पुत्रि, तुम्हारे पिता 
जनक मेरे मित्र हैं, तुम्हारे श्‍वसुर चक्रवर्ती दशरथ भी मेरे शिष्य थे । अतः तुम 
पितृगृहतुल्य मेरे आश्रम में चलकर रहो ।' 


श्रीसीता महर्षि के पीछे-पीछे चलकर आश्रम में आयीं । महर्षि ने आश्रम 
की ऋषिपत्नियों को उनकी देख-रेख, रक्षण-पोषण आदि के लिए नियुक्त किया । 
वहीं उनके लव-कुश नामक दो पुत्ररत्नों का जन्म हुआ जिनका संस्कार, शिक्षण- ' 
रक्षण सब महर्षि के ही देख-रेख में हुआ । 
 _ धर्मधुरन्धर चक्रवर्ती नरेन्द्र राघवेन्द्र रामचन्द्र. द्वारा निर्वासिता सीता को 
अपने आश्रमम प्रश्रय देते हुए महषि ने अपने उत्तरदायित्व को खूब समझ लिया 
ओर उस मिथ्याभिशाप का समूळ उन्मूलन कर देने के लिए कृतसंकल्प थे । विश्‍्व- 
विधाता ब्रह्मा भी थह सब महर्ष वाल्मीकि द्वारा ही करवाना चाहते थे। तमसा 
के तटपर विहरण-परायण क्रोंच-युग्म में से एक क्रोंच के व्याध द्वारा मारे जानेपर 
क्रोंची का करुण-क्रन्दन सुनकर महान्‌ क्लेशानुभूति करनेत्राले महषि की आँखों के 
सामने सीता के करुण-क्रन्दन का दृश्य खड़ा हो गया । पहले से ही करुणारस- 
पूरित वाल्मीकि का हृदय इस दृश्य से आहत होकर छलक पड़ा और वही शोक 
करुणरस का शलोक बन महषि के मुखारविन्द से विश्वकल्याण के लिए प्रस्फुटित 
हो आया : शोकः इलोकत्वमागतः ॥ ( वा० रा० १.२.४०) शोक इलोक बन गया । 
वह षलोकथाः ..... कक जे DC 
सा निषादं प्रतिष्ठां त्वमगमः शाइवतीः समाः ॥ 
यत्रोज्न मिथुनादेकमवधीः काममोहितम्‌ ॥ (धा०रा०१.२.१५) 
` ` भरद्वाज आदि शिष्यों ने आदिकाव्य के इस प्रथम इलोक को सुनकर धारण 
कर लिया । यह इलोक, लोकपितामह भगवान्‌ ब्रह्मा की इच्छा से, ब्राह्मी महा- 
शक्ति सरस्वती की कृपा से व्यक्त हुआ था । इलोक के ऊपरी अर्थ में तो निषाद 
( व्याधः) के लिए एके 'प्रकार का शाप ही है। यथा: हे निषाद ! तुम पुरुषा- 
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युष्य तक शान्ति या प्रतिष्ठा न प्राप्त कर सकोगे; क्योंकि तुमने क्रौच-युरम में 
एक को मार दिया है ।' किन्तु अन्तरंग अर्थ यह है कि रावण-मन्दोदरीरूप युग्म 
ही वे क्रॉच-युग्म थे। रामरूप लक्ष्मीपति ने हो निषाद रूप से रावण को मारा 
था । इस दृष्टि से यह इलोक आशीर्वादात्मक मंगलाचरण ही है। यथाः | 


हे मानिषाद्‌ ( मायां लक्ष्म्यां निषोदतोति ) 


लक्ष्मीपते ! तुम. शाइवती : समाः = अनन्तकार तक प्रतिष्ठित रहो, वयोंकि तुमने 
रावण-मन्दोदरीरूप युग के एक रावण को मारकर वेद, धमं, संस्कृति सभी का : 
रक्षण किया है । 

महर्षि के हृदय में उक्त दृश्य के कारण नितान्त क्षोभ था ही, आश्रम में 
छोट आने पर भी वे उगी चिन्ता में निमग्न थे कि इतने में ही लोकपितामह 


ब्रह्माजी पधारे। महि ने पाद्य-अ्घ्यं-मधुपकं से उनका पुजन किया और फिर 


राम-वियुक्ता सीता के करुण-क्रन्दन के चिन्तन में ही निमग्न हो गये । 

ब्रह्मा ने वतलाया : 'मेरी ही प्रेरणा से आदिकाव्य रामायण का यह प्रथम 
श्लोक आपके मुख से प्रकट हुआ है। आप समाधि द्वारा राम-सीता, लक्ष्मण, 
भरत, शत्रुहन, दशरथ, कोशल्या केकेयी, एवं सुमित्रा आदि सभी के हसित-भाषित, 
इङ्गित-चेष्टित का प्रत्यक्ष साक्षात्कार कर इसी प्रकार इलोकों द्वारा राम-सीता के 
परम पवित्र चरित्रों का वर्णन करो । मेरे प्रसाद से तुम्हारे इस काव्य में तुम्हारी 
कोई भी वाणी अनृत न होगी : 


न ते प्रागनृता काव्ये काचिदत्र भविष्यति। ( वा० रा० १.२.३५ ) 


इस प्रकार ब्रह्मा की प्रेरणा से महषि ने समाधिजन्य ऋतम्भरा प्रज्ञा द्वारा 
सीता एवं राम के सम्पूर्ण चरित्र का पुणं एवं यथार्थ अनुभव कर दिव्य इलोकों 
में शतकोटि-प्रविस्तर रामायण का वर्णन किया । वह वर्णन निःसंकोच एवं परम 
सत्य था संवाददाताओं एवं टेलीप्रिटरों द्वारा भेजी गयी अथवा आँखों देखी घट- 
नाओं में भी भ्रान्ति हो सकती है, किन्तु ऋतम्भरा प्रज्ञा द्वारा तो सर्वथा ऋत 
( सत्य ) का हो दशन होता है। और जगह तो काव्य-सौष्ठव आदि को दृष्टि 
से कुछ औपचारिक वाते भी लायी जाती हैं, किन्तु यहाँ तो सीता-चरित्र वर्णन 
की दृष्टि से शुद्ध सत्य का वर्णन अपेक्षित था । 


महषि ने सीतापुत्र लव-कुश का यथावत्‌ संस्कार किया और वेदों, धनुरवेद, 

गान्धवंवेद आदि उपवेदों का भी सांगोपांग शिक्षण दिया । पश्चात्‌ वेदों के उप- 

बृंहण के लिए ही रामायण का अध्यापन किया ओर तन्त्री-वीणा के तालस्वर के 

साथ संगीत रूप में रामायण का अभ्यास कराया। वे दोनों द बालक दीप से 

उद्भूत दो दीपों के समान सवेथा श्री राम के ही अनुरूप थे सीतारामर्मय दिव्य 
२१ 
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दम्पती के दिंव्य दीप्ति एवं प्रभाव से युक्त थे । अश्विद्वय ( अश्विनीकृमारों .) 
से भी अत्यधिक सुन्दर वे दोनों बालक जब अपनी सम्पदा से युक्त वीणा-वादन 
पूवंक रामायण का गायन करते तो सभी मोहित हो उठते । अनेकबार उनका 
रामायण-गान सुन ऋषिगण मन्त्रमुग्ध हो जाते और प्रेमविद्ध छ हो कोई ऋषि 
अपना कमण्डलु, कोई मेखला, कोई वृसी आदि पुरस्कार के रूप में देने लगते । 


श्रो राम के अश्वमेध-यज्ञ में निमन्त्रित होकर महि प्राचेतस्‌ एवं उनके 
सब आश्रमवासी नैमिषारण्य पघारे हुए थे । वहाँ महषि दोनों बालकों ( लव- 
' कुरा ) को फल-मूल भोजन कराकर कुछ साथ के लिए भी दे देते और कहते कि 
जाकर अवधवासियों को रामायण सुनाओ और भूख लगने पर अपना हो फल 
खाओ, प्यास लगने पर अपने आप ही नदी या कूप से जल निकाल कर पीओ । 
किसी से कुछ देने पर भी लेओ नहीं, फिर भी जो श्रद्धा से सुने, उसे रामायण 
सुनाओ।' मह्दषि के आदेशानुसार दोनों बालकों ने अयोध्याकाण्ड का ही प्रसंग 
अवघवासियों को सुनाना प्रारम्भ कर दिया। जो भी इस प्रसंग को सुनता मन्त्र- 
मुग हो जाता, आँखों देखी पुरानी घटनाओं का प्रत्यक्ष चित्र उनके सामने उप- 
स्थित हो जाता । सबको आइचयें होता कि कितना सुन्दर, कितना सत्य, कितना 
सरल और कितना क था बह चरित्रचित्रण ! लोग बालकों के गान से 
प्रभावित होकर उन्हें बहुत कुछ देना चाहते, किन्तु वे कुछ न लेते । 
यह समाचार राम-दरबार में भी पहुँच गया। वहाँ भी सबको उस आइचये- 
जनक चरित्र-चित्रण के रसास्वादन की उत्सुकता हुई । अर्विकुमार के तुल्य 
सुभंग सीता-पुत्रों ने ऋषिकुमार के रूप में, वहाँ भी अपने स्वर संगीतसौण्ठव, 
तथा सौम्य-सुन्दर दिव्य आकृति से सभी को प्रभावित कर दिया । उनके रामायण- 
गान से राम, भरत, लक्ष्मण, शत्रुघ्न, वरिष्ठादि महर्षि एवं अमात्य वर्ग आदि 
सभी मोहित हो उठे। श्री रामचन्द्र ने रामायण-गान के अन्त में लक्ष्मण को आदेश 
दिया कि “इन बालकों को शतभार सुवणं एवं रत्न प्रदान किया जाय। किर 
बालकों ने परम निःस्पृहभाव से स्पष्ट कह दिया कि 'हम लोग कन्द- 
वल्कलवसनधारी आश्रमवासी हैं । हमें आपके सुवर्ण-रत्नों की अपेक्षा नहीं 
फिर भी यदि आप लोगों की इच्छा हो तो हम रामायण सुना सकते हैं । र 
विशेष रूप से रामायण-श्रवण का प्रवन्ध किया गया उ LN 
दि. पर । संसार के सभी गण्यमान्य 
ऋषि-महषि, राजषि, चातुवर्ण्य प्रजा के विशेष प्रतिनिधि, देव, असुर, गंधर्व सभी 
i Be । लोकोत्तर सौन्दर्य, अद्भुत वेदवेदांग-पण्डित्य, दिव्य वीणा- 


इ र 
र करे ङे गुणः भी ससपृदृता से फीके पड़ जाते हैं । सस्पृह्ठ की अच्छी से 
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अच्छी सच्ची बातों पर भी लोगों को आदर एवं विश्वास नहीं हो पाता । किन्तु 

जो निःस्पृह एवं त्यागी होता है, उसी वक्ता का जनता पर समुचित प्रभाव पंड॒ता 
है। फिर यहाँ तो कहना ही क्या? निःस्पृह परमविरक्त महषि की ऋतम्भरा 

प्रज्ञा द्वारा प्रत्यक्ष दुष्ट सत्यं शिवं सुन्दरम्‌ रामायण-महाकाव्य का निःस्पृह ऋषि- 

कुमारों द्वोरा गायन सुनकर सबको वर्णित घटना के सम्वन्ध में पूर्ण विश्वास हो 

गया । 'स्थालीपुलाक' न्याय से सम्पूर्णं चरित्र की सत्यता में सवका विश्‍वास हो 

गया । अयोध्यावाण्ड की सत्यता में सवका विश्वास हो गया । सत्य घटनाओं को . 
सुनकर अरण्य, किष्किन्धा, सुन्दर एवं लंकाकाण्ड के चरित्र-्रवण की सबको 

उत्कट उत्कण्ठा हुई। सीता-चरित्र की जिज्ञासा भी जागरूक थी ही । सबने सब 

सत्य घटनाओं को मन्त्रमुरध की भाँति सुना और श्रद्धा-विश्‍वास से भगवती सीता 

के परमपवित्र चरित्र की प्रशंसा की । कुटिलों को भी अपनी दुर्धावना पर पश्चा- 

ताप हुआ | सीतायाइचरितं मह॒त्‌ ( वा० रा० १.४.७) महृषि वाल्मीकि के इस 

वचन के अनुसार उसमें प्रधान रूप से तो सीता-चरित्र का ही वर्णन था; किन्तु 

पतिव्रता सीता का वह चरित्र जव तक उनके पति भगवान्‌ के चरित्र कां वर्णन न 

होता, तब तक अपूण ही रहता। अतः उसमें राम-चरित्र का भी वर्णन किया 

गया था। 


यह वर्णन राजकीय प्रकारभाव ( प्रोपेगेण्डा ) न था, किसी राज्याश्चित 
कवि की काव्य-कल्पना न थी, यह थी राज्याश्रय से दूर रहकर, राजान्न से वच- 
कर, कन्द-मूल, वल्कल-वसन पर निर्भर तपोनिष्ठ, समाधिसम्पन्न, त्रिकालज्ञ महषि 
प्राचेतस्‌ वाल्मीकि की समाधि भाषा, जिसका गान कर रहे थे उन महषि के ही 
परम प्रिय शिष्य, परमविद्वान्‌ परमत्यागी, वनवासिनी वनदेवी के पुत्र लव और 
कुश । ऐसी स्थिति में जनता का सुस्थिर विश्वास क्यों न हो ओर कुटिल हूदयों 
के भी काले कल्मष उससे क्यों न धुल जायं ! 

. सभी के हृदय पिघल गये, कण्ठ गद्गद हो गये, अंग रोमांचःकण्टकितःहो 
उठे, आँखों से आनन्दाश्रु एवं शोकाश्रु की धाराएँ बह पड़ीं । राम, भरत, लक्ष्मण, 
शत्रच्न, माताएँ, परिवार के अन्य लोग प्रेम-समुट्र में निमग्न हो गये । वशिष्ठादि 
ऋषिगण भी प्रेमोद्रेक में अधीर हो उठे। महाशक्ति भगवती चिदानन्द-स्वरूपा 
सीता के उज्ज्वल चरित्र ने सवके अन्तःकरण एवं अन्तरात्मा को उद्योतित कर 
दिया । महषि वाल्मीकि की रामायण से सबको स्पष्ट बिदित हो गया कि सीता 
के असाधारण तेज के सामने रावण का प्रभाव संथा नगण्य है। श्री सीता अपने 
अखण्ड पातिव्रत्य तेज के प्रभाव से रावण को लंका में रहती हुई भी रावण को 
तृण-तुल्य समझती थीं । सिहनी के तुल्य उस वीरपत्नी और वीरप्रसूने कहा 
था. ५ दुष्ट रावण ! सावधान, मेरे भगवान्‌ राम का सन्देश एव आदेश न.होते 
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नी तपस्या पालन करने के अभिप्राय से मैं तुझे अपने तेज से भस्म नहीं 
sid । अन्यथा क्षणभर में मैं तुझे अपने भस्माई तेज से भस्म कर सकती हूं : 


असन्देश्ात्त रामस्य तपसश्चानुपालनात्‌ । 
न त्वां कुसि दशग्रीव भस्म भस्माहंतेजसां ॥ ( वा० रा० ५.२२.२० ) 


ऐसे अवसरों पर रावण में श्री सीता के सामने स्थिर रहने की हिम्मत नहीं 
रहती थी । यह कोई कवि-कल्पना नहीं, महषि की समाधि भाषा की सत्य- 
वाणी है । 
वहीं कुछ क्षणों के पश्चात्‌ जब राक्षसियों द्वारा सीता को यह समाचार सुनाया 
गया कि “सीते, जो वानर आपके पास आया था, वह एकड़ लिया गया और 
उसको पूंछ में घृत-तलाक्त वस्त्र पेटकर आग लगा दी गयी ।' तत्काळ श्रोसीता 
ने अग्नि से कहा कि 'अग्ने यदि मैंने समुचित रूप से गुरुशुश्रूषा की है, और ठीक 
तपस्या तथा पातिब्रत धर्म का परिपालन किया है तो तुम हनुमान्‌ के लिए शीतल 
हो जाओ :' 


यद्यस्ति पतिशुश्रूषां यद्यस्ति चरितं तपः। 
यदि वात्वेकपत्नीत्वं शीतो भव हुनुमतः॥ ( वा० रा० ५.५३.२६ ) 
सौता का आदेश पाते ही दहनकर्मा आंग्न शीतळ हो गया । श्री हनुमान्‌ . 
को आश्चर्य हो रहा था कि मेरो पुच्छागिनि से सम्पूर्ण लंका भस्मीभूत हो रही है, 
पुच्छ में तो उष्णता का लेश भी नहीं प्रतीत होता । प्रत्युत दहनकर्मा अग्नि मुझे 
हिम से अधिक सुशील प्रतोत हो रहा है। हनुमान्‌ ने यह निश्चय किया था कि 
महाशक्ति सोता के तप, त्याग तथा पातित्रत का ही प्रभाव हदै । 


जो सीता अपने प्रभाव से अग्नि को ठंडा कर सकती थी, निशचय:ही वह 
अपने तेज से रावण फो भस्म कर देती । यह सरलता से समझा जा सकता है । 
यही कारण है कि रामायण सुनकर श्रो सीता का विराधी कुटिल समाज भरी प्ररचा- 
ताप को अक्षुधाराओं से अपन कल्मषों को घो उनका भक्त बन गया । 


यह थी महषि वाल्मीकि की लोकोत्तर सुमधुर कृति की कुशलता । वे 
अपने उद्देश्य में ईग सफल हुए। यही थी श्री राघवेन्द्र की नीति, जिसके फल- 
स्वरूप ये घटनाएँ घटित हुईं । जो काम किसी दण्डविध।न से या प्रचार ( प्रोपे- 
गण्डा ) से कभी सम्भव नहीं, वह उनकी नीति से अनायास सुसम्पन्न हुआ । फिर 
तो वशिष्ठ ने भी अपनी तपस्या एवं योगबल के प्रभाव से सत्य वस्तु का साक्षात्‌+ 
शा कर जनता को सीता-चरित्र की निर्मलता का ज्ञान कराया | त्रिजटा एवं 
विभीषण पत्नी ने भी सीता के परमपवित्र चरित्र का बखान किया। अन्त में 
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परमानन्द सच्चिन्मयी पराम्बा सीता का अपने परम दिव्य रूप से हिम 
वभवशालिनो माधवी देवी के अंक में प्रत्यक्ष प्राकट्य भी सबकी धरन्ति न्तियो [ 
मिटाकर उनकी परम उपास्यता का प्रमाण बना । | न 
श्री सीता, रामचन्द्र की काया की छाया थी । राम-रूप भानु की प्रभा एवं 
रामरूप चन्द्र की चन्द्रिका थी। रामरूप ईश्वर की मह्दाशक्तिरूपा प्रकृति थीं । 
आन न्दसिन्धु श्रीराम की माधुयंसार-सर्वस्व की अधिष्ठात्री महालक्ष्मी थीं । बहि- 
रंग दृष्टि से ही राम-सीता का विप्रयोग सम्भव था, अन्तरंग दृष्टि से तो वह 
सम्भव ही नहीं। इसीलिए जसे लेका में सीता की छाया ही रह सकी, वेसे बनवास 
में भी छाया ही थी । वस्तुतः जसे अमृत से उसकी मधुरिमा का पार्थक्य असम्भव 
है, वसे ही आनन्द्िन्धु राम से माधुरयंसारसवेस्वः सीता का पार्थक्य भी सर्वथा 
असम्भव है । फिर भी वह काल्पनिक प्रयोग भी राम के लिए असह्य वेदना का 
विषय था । यही कारण है कि अपने हाथों को श्रीराम निष्क्ररुण कह रहे हैं : 
निर्भरगर्भखिन्न-सीता-विनासनपटोः करुणा कुतस्ते ! हे हस्त ! अर्थात्‌ हे 
हस्त ! तुम आसन्नप्रसवा सोता के निर्वासन में दक्ष हो । अतः तुम में करुणा कसे 
हो सकती हू ?' 5 
फिर भी स्नेह एवं प्रेम के उद्देग में भी राम ने कतंव्य से विचलित न होने 
की प्रतिज्ञा ले रखी थी । वे किसी भी स्नेह, दया या सुख के मोहमें पड़कर लोका+ 
राधन, प्रजारंजन के कार्य से कसे विमुख हो सकते थे? उन्होंने सीता का भी इसी 
में हित समझा था और वह हुआ भी । इस कठोरता का आश्रयण किये बिना 
महषि बाल्मीकि का समागम नहीं हो सकता था । उनके द्वारा विश्वपावन रामाः 
यण-महाक्ाव्य का निर्माण सम्भव न हो पाता ओर सीता के सुपुत्र रूव-कुश इस 
प्रकार संस्कारो विद्वान्‌, बलवान, धनुष्मान्‌, कीतिमान्‌, प्रतिभावान्‌ नहीं बन 
सकते थे । सीतां का कष्ट राम का ही कष्ट था । स्वथं राम ने ही सीता को वन 
वास दे स्वयं को कष्ट में डालकर उनके निमंल, भिष्कलंक्र परमपवित्र उज्ज्वल 
चरित्र को संसार के सामने उपस्थित कर दिया। परम सानुक्रोश होते हुए भी 
राम निरनुक्रोश से बन गये । 
श्रीराम ने वहीं लूव-कुश से पूछा : तुम्हारी माता का क्या नाम दवै ?' 
उन्होंने कहा : हमारी माँ का नाम वनदेवी है। पिता का नास पूछने पर कुश ने 
कहा : 'हम लोगों को मालूम नहीं । किन्तु लव ने कहा : मैं जानता हूँ, मेरे पिता 
का नाम तिरनुक्रोश है । क्योंकि एक दिन माताने ही कहा था 'निरनुक्रोश्तनयो' 
यह सुनकर श्रीराम के नेत्र भर आये । | | 
वस्तुतः जगज्जननी सीता राम के हृदय को पहचानती शीं । पहले उन्होंने 
बन में छोड़कर लोटब्े हुए लक्ष्मण से कद्दा था । Mabe: 


विचार-पीयूष ¦ भारतीय राजनीति 


वाच्यस्त्वया महचनात्‌ स राजा वह्नो विशुद्धामपि यत्समक्षम्‌ । 
मां लोकवादश्रवणाद्ृहासीः श्रुतस्थ कि तत्सदृशा कुलस्य ॥ 
( रघुवेश १४.११) 
अर्थात्‌ लक्ष्मण, मेरी ओर से उन राजा से यह कहो कि आपके सामने ही 
मेरी अग्निपरीक्षा एवं अग्निशुद्धि हुई थी, फिर भी आप लोकापवाद सुनने के कारण 
जो मेरा परित्याग कर दिया, क्या वह आपके कुल एवं श्रुत के सदृश है ?' 
किन्तु दूसरे ही क्षण सीता ने फिर कहा: 'नहीं नहीं प्रभो ! आप तो 
प्राणिमात्र के हितेषी एवं कल्याण की कामना करनेवाले हैं । फिर मेरे सम्बन्ध में 
आपकी अन्यथा बुद्धि कंसे हो सकती है ? वज्त्रोपम असह्य श्रीचरण-विप्रयोगरूप 
दुःख तो मेरे ही पुरवेजन्मों के कर्मों का फल है: 
कल्याणबुद्धरथवा तवायं न कामचारो मयि दाड्धानीयः। 
ममेव जन्मान्तरपातकानां विपाकविस्फूर्जथुरप्रसह्यः ॥ 
| र ( रघुवंश १४.६२ ) 


प्रतित्रता,मुकुटशिरोमणि सीताजी ने कहा कि मैं 'प्रसव के परचात्‌ सूर्य में 
दृष्टि लगाकर ऐसी तपस्या करू गी, जिससे जन्मान्तर में भी आप ही मेरे भर्ता 
हों ओर फिर कभी ऐसा विप्रयोग न हो' : 


साहं तपः सुयंनिविष्टदृष्टिरध्व॑ प्रसुतेश्चरितुं यतिष्ये । 
सूयो यथा मे जननान्तरेऽपि त्वमेव भर्ता न च विप्रयोगः॥ ( १४.६६ ) 


श्रीर।म ने सीता को वन भेजकर स्वयं तपस्या करते हुए ग्यारह हजार वष 
तक अखण्ड ब्रह्मचय ब्रत का पालन किया और यागादि के लिए विहित होने पर 
भी दसरा परिणय ( विवाह ) नहीं किया । सुवर्णमयी सीता को अपने दक्षिणाड्क 
में बिठलाकर अश्वमेधादि बड़-बड यज्ञों का अनुष्ठान किया । _ 


. श्रीरामका स्मरण कर विह्वल होनेपर श्रीसीता की सखी वासन्ती ने पछा 
कि सखी, तुम ऐसे निष्ठुर राम का स्मरणकर क्यों दीघ एवं उष्ण उच्छवास 
छती हो ? इस पर सीता ने कहा : 'सखि, राम निष्टुर नहीं हूँ । मैं बहिरंग दृष्टि 
से ही उनसे दर ह, वस्तुतः उनके हृदय की रानी मैं ही हें। सखी, श्रीराम के 
हृदय को अन्य किसी स्त्रियों का श्‍वास भी कभी स्पर्श नहीं कर सका ।' 


र इस भकार श्रीराम ने नीति के साथ ही साथ पूर्णरूप से प्रीति का भी 
[लन किया था। श्रीराम ने अनन्य अद्भृत अनुराग के साथ ही सीता को 
वनवास देकर उन्हें अवसर दिया कि वे महषियों के मुखारविन्द से अध्यात्मचर्चा 
भवण कर सक और समाधिनिष्ठ होकर आध्यात्सिक उच्च स्थिति की परमार्थ: 


१६६ 
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'साधना में प्रतिष्ठित हों ! साथ ही स्वयं वे भी विषय विरक्त होकर ब्रह्मनिष्ठा 


सम्पादन कर सक । इस प्रकार प्रजारंजन के साथ-साथ परमार्थ-साधन भी 
सम्पन्न हो । 


श्रीराम का यह हादिक भाव था कि किसी भी मातृमान्‌, पितृमान्‌, 


आचार्यवान्‌ के लिए मातृपवित्रतास्याति अत्यावश्यक होती है। अतः अपने 


उत्तराधिकारी लव-कुश को उच्च स्थिति के लिए सीताचरित्र का उज्ज्वळ- 
निष्कलंक होना अत्यावश्यक था । राजमहलों में पालन-पोषण एवं संस्कारों की 
अपेक्षा, आरण्यक ऋषियों के आश्रमों के पालन-पोषण एवं संस्कार बहुत अधिक 
महत्वपूर्ण होते हैँ। इसीलिए अपने उत्तराधिकारी पुत्रों का उत्कृष्ट संस्कार एवं 
उत्कृष्ट शक्तिशाली चरित्र निर्माण हो सके, इस कार्य में सीता का बनवास ही 
अधिक उपयोगी था । 

श्रीमहषि वाल्मीकिजी ने स्वयं ही इन रामपुत्र लव-क्रुश को वेदवेदांगों को 
शिक्षा के समान ही, धनुर्वेद, एवं गाऱ्धर्ववेदादि की भी शिक्षा दी थी । इसीलिए 
वे धनुवेंद के भी प्रतिष्ठित रहस्यज्ञ हुए । अयोध्या, किष्किन्धा, लंका एवं संसार 
के सभी शुरवीरों ने उनका लोहा माना । राम।श्‍वमेध के अश्‍व को अवरुद्धकर 
लव-कुश ने श्रीराम सहित उनके सभी शुर-वीरों के साथ युद्ध में महत्वपूर्ण सफ- 
लता प्राप्त की । इस तरह सीतानिर्वासनरूप एक कारये में भी 'नीति, प्रीति, 
परमार्थ एवं स्वार्थः सबका सामञ्जस्य सम्पादित किया था । 

नीतिज्ञों ने नीतिनिष्ठा में राम को ही सर्वोत्कृष्ट आदश माना है : 

यान्ति न्यायप्रवृत्तस्य तिर्यञ्चोऽपि सहायताम्‌ । 
अपन्थानं तु गच्छन्तं सोदरोऽपि विमुञ्चति॥( अ० रा० १.४) 

न्यायपर चलनेवाले के साथी वानर, भाळू, गृध्र मादि पशु-पक्षी भी बन 
जाते हैं । न्याय पथ छोड़कर चळनेवाले का सगा भाई भी साथ छोड़ देता है। 
दुष्टान्त रूप में श्रीराम एवं रावण को देखा जा सकता है। 

कुछ पाश्चात्त्य अज्ञ कुप्रचारक, ुःसंस्कार-दूषित मस्तिष्क अपने अधकचरे 
रामायण-ज्ञान का दुष्प्रचार में दुरुपयोग करते हैं। वे सीता के लड्का-निवास एवं 
वनवास दोनों के रामायणबणित स्वरूप को विक्ृतकर उससे श्रीसीता के दुश्चरित्र 
होने तथा दण्डित होने की कल्पना करते हैं। श्रीसीता के निर्माण को सीता को 
राम द्वारा जीवित धरती में गड़वा देने के रूप में वणन करते हैं, और राम की 
कररता और पिछड़ हुए जंगलियों के उदाहरण खूप में उपस्थित करते हैं । 
`. किन्तु यह उनका कथन उपहासास्पद और 'अर्घेकुक्कुटी' च्याय का उदा- 
हरण मात्र है। जैसे कोई आधी मुर्गी का भक्षण करके आधी को अण्डा देते के 


ee विचार-पीयूष १ भारतीय राजनीति 


लिए रखना चाहे वैसे ऐसे ही लोग रामायण के ही आधार पर श्रीसीता एवं 
राम का अस्तित्व मानकर रामायण द्वारा ही वर्णित श्री सीता-राम के परमे- 
छवरत्व तथा उनके दिव्य अलौकिक चरित्रों को अस्वीकार देते हैं । 
- ` वस्तुतः रामायण आदि भारतीय आं ग्रन्थों का प्रामाण्य अस्वी 
से श्री. सीता एवं राम का अस्तित्व किसी भी आधुनिक इतिहास एवं be र 
“अनुमान से नहीं सिद्ध हो सकता । अतः यदि रामायणादि का प्रामाण्य मान्य है 
तब तो रामायण-वणित श्री सीता-राम के दिव्य चरित्रों को मानना भी अनिवार्य 
ही है । यदि रामायण का प्रामाण्य भान्‍्य नहीं तो फिर सीता-राम का अस्तित्व 
तथा विरोधियों द्वारा कल्पित घटनाओं की भी सिद्धि नहीं हो सकती । अन्यथा 
“ईसा आदि सम्बन्धी इतिहासों में भी उनके विरुद्ध बहुत-सी कल्पनाएँ की जा 
सकती हैं। किन्तु यह शिष्टता, सभ्यता न होकर असभ्यता की पराकाष्ठा ही होगी। 
' रामायण के अनुसार श्रीसीता के नि्मेल-निष्कलं र 
प्रामाणिकता राक्षसों, वानरों के समक्ष साक्षात्‌ अग्नि ने, ra हक 
तथा सभी देवताओं ने सिद्ध कर दी है । सीता-वनवास का पवित्र ङ य भी 
पूवं वर्णित प्रकार से श्रीराम की नीति, प्रीति तथा परमार्थं एवं स्वार्थ-सामञ्जस्य 
सम्पादन करना ही है। श्री सीता का निर्णय तो रामायण-र्वाणत सर्वोत्कृष्ट दिव्य 
चरित्र है, जिससे सवसाधारण को भी सीता के साक्षात्‌ दिव्य परमेश्वरी होने 
विश्वास हो जाता हे । श्री सीता ते धरती देवी से प्रार्थना की कि 'यदि ते पवित्र 
तथा निष्कलंक हूँ तो कृपाकर आप स्वयं प्रकट होकर मुझे अपने अंक में 
द्‌। यह कहते ही तत्क्षण धरती फटती है, उनमें से एक दिव्य परमते मोर 
on पक पल व के उप्त पर विराजमान विष्णपत्नी सावी 
ता को प्यार से अपने अंक में बिठा रे हैं 
सबके देखते-देखते अन्तर्धान हो जाती है । प्रजा esas 
र भारत में आज भी कितनी सतियाँ जनसमूह के समक्ष ही अपने शरीर से 
व्य अग्नि प्रकटकर पति के साथ सहगमन करती हैं। श्री सीता , तो - 
| ही के अनुसार जन्म भी पृथ्वी से ही हुआ था । ये सब बातें काहि | को भर 
बाकि हि न आय, किन्तु, आध्यात्मिक, आधिदैविक तत्त्वों में विश बात ला 
के लिए ऐइ्वर्य-माधुर्यं की अधिष्ठात्री महालक्ष्मी नाक का 
ल्य री के समान ही य्ह ह्‌ तथा श्री गंगा को अधि- 
ण्ड भुमण्डल की अधिष्ठात्री विष्णुपत्नी 


माधवी भीं स्वंमान्य 
मे निवेश लय शी ४ : उससे श्रीसीता का आविर्भाव तथा उसके अंक 


साथ ही देवता विग्रहवती 
ह है ह होती (ष दिव्य लीलाविग्रह 
३ मे ब्रह्म का दिव्य अप्रधृष्य तेजोमय यक्षरूप 


कवियों की :काव्य-कला में. १६९ 


में आविर्भाव श्रुत है ।. छान्दोग्य में आदित्यमण्डलान्तर्गत पुरष का हिरण्यस्मश्च 
हिरण्यकेश, पुण्डरीकनेत्र, ज्योतिर्मय स्वरूप स्पष्टरूप से वणित हैः। मनन्न-संहित्ताओं 
में भी नील-ग्रीव शिव तथा त्रिविक्रम विष्णु के. श्रीविग्रह वर्णित हैं । इसी दृष्टि 
से सबंव्यापी शक्तिमान्‌. विष्ण या. ब्रह्म का रामस्वरूप में एवं साधिष्ठान दिव्य- 
शक्ति का श्रीसीता के रूप में आविर्भाव शास्त्र एवं युक्ति-तकंसंगत है । 

श्री कांमिल बुल्के ने भी अपनी 'राम-कथा' में राम के लौकिक रूप-का; ही 
विस्तृत वर्णन करके यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया है कि वेदों में कहीं भो 
श्रीराम का वर्णन'नहीं है।' यद्यपि दशरथ'का' वर्णन वेदों में है; यह वे स्वयं मागते 
हैं; किन्तु'वे वेदःशंत्रद से केवल मन्त्रसंहिता ही समझते हैं, जब' कि पूर्वोत्तर मीमां- 
सक, कल्पसूत्रकार तथा मिताक्षरा प्रभृति सभी निवन्धकार मन्त्र और ब्राह्मण 
दोनों को ही वेद मानते हैं-।. उपनिषदों में पूर्वरूप से श्रीराम. और. श्रीक्षीता तथा 24 
श्रीकृष्ण और श्रीरावा, श्रीनृिह आदि का शुद्ध सच्चिदानन्दघन परब्रह्म होना ` 


“अत्यन्त प्रसिद्ध है।इस विषय में भवानीम सरह रामलारासााह रामरहस्य, रामतारसार, गोपाल- er 
तापनोय; नृ सिहतापनीय'आदिः उपनिषद द्ष्टव्य है। ˆ वप व) 
= नली ईसाई श्रीराम, श्रीकृष्ण' आदि' के दिव्यचरित्रों पर विश्वास नहीं 
करते, उन्हें वाइविल-वर्णित ईसा के दिव्य-चरित्रों को भी मिथ्या' ही मानना 
पड़ गा । फिर कुमारीं के उदर से ईसा का आविर्भाव भी कसें सिद्ध होगा ? 
आखिर, ईसा ईश्वरःपुत्र-है' याकिसी'नरविशेष के.सम्बन्धःसेः'बिवाह के पूर्व हो 
किसी कुमारी के'गर्भे से संभूत हैं; इसका निणयःकसेः'हो सकेगा? 
. रघुवंश के अनुसार महाराजःअतिथि ने: दान और रक्षा केविषंय' में जो कुछ 
वहा; वहः मिथ्या'नहीं हुआ । उन्होंने! जो दान दे'दिया; उसका कभी अपहरण नहीं 
किया । हाँ, एक ही. विषय-में उनका. ब्रत टूटा,कि उन्होंने शत्रुओं को उजाड़कर 
पुनः नहीं बसाया..:. 
यदुवाच:न तन्मिथ्या यददो न जहार तत्‌: -: 
सोऽभूद्‌ भग्नव्रतः इत्रूनुद्धुत्य प्रतिरोपयन्‌ ॥ ( .१७:४२:} ;: 
अवस्था ( यौवन ), रूप ( सौन्दर्यं ) और विभूति (/घनःसम्पत्तिं') ` 
एक-एक भी गर्व का-कारण होता है;। अतिथिः में येः सभी-वस्तुएं थीं, फिर भी 
उनका 'मन.गर्वीला.नहीं हुआ; हा. 
वयो - रूम-- विभुतीनामेकेकं .  मदकारणम्‌ः।' . -- 
तानि तस्मिन्‌ समस्तात्ति.न. तस्योत्सिषिचेः मनः ॥ (.१७.४३ ) +; 
दिष्नों से तप की तथा चोरों से सम्पत्ति'कीं रक्षा करने के कारण उने 
२१ 
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महाराजःअतिथि को ब्राह्मणादि वर्णो और ब्रह्म चा री-आदि आश्रमियों .ने अपने 

अपने तप और सम्पत्ति के छठे हिस्से का भागी बना दिया: . 

| तपो रक्षन्‌ स विष्नेभ्यस्तस्करेभ्यशच सम्पदः । 
यथास्वमाअमेशचक्रे वर्णेरपि षडंशभाक्‌ ॥ ( १७.६५ ) 


रक्षण के समान ही पृथिवी ने. खानों से रत्न, खेतों से अन्न और वनों से 
हाथियों का उत्पादन कर उस राजा अतिथि के लिए वेतन दिया 


खनिभिः सुषुचे. रत्नं क्षेत्रः सस्यं चनंगजान्‌। 
दिदेश वेतनं तस्म॒॑ रक्षासदृशमेव भुः॥ ( १७.६६ ) 


कातिकेय'के समान पराक्रमी वह राजा अतिथि सन्धि, विग्रह आदि छह 
गुणों एवं मूल-भृत्यादि बलों का प्रयोजन के अनुसार यथाथ ज्ञाता था 


गुणानां बलानां च षण्णां षण्सुखविक्रमः । 
बभूच विनियोगज्ञः साधनीयेषु बस्तुषु ॥ ( १७.६७ 
. वह राजा अतिथि कटयुद्ध का विशेषज्ञ होता हुआ भी अपनी वीरता के 
कारण सरल, धामिक-गुद्ध ही करता था । विजय-श्री अभिसारिका के समान स्व॒यं 
उसका वरण करती थी । कारण, वह वीर पुरुष के ही पास पहुंचती है 
` कूटयुद्धविधिज्ञेपि . तस्मिन्‌ . सन्सागंयोधिनि। 
भेजेऽभिसारिकार्वात्त जयश्रीर्वोरगासिनी ॥ ( १७.६९ ) 


- चन्द्रमा बढ़कर क्षीण होता है तो समुद्र भो बढ़कर क्षीण होता है । किन्तु 
राजा अतिथि उनकी तरह बढ़ा तो अवश्य, पर उनको तरह क्षीण नहीं हुआ ॥ 


प्रवृद्धो हीयते ` चन्द्रः समुद्रोऽपि तथाविधः 
स तु तत्समवृद्धिच न चाभुत्ताविव क्षयो ( १७.७१) : 
प्रशंसनीय काये करने पर भी ग्रदि कोई राजा अतिथि की प्रशंसा करता, 


तो बह्‌ सुनकर लज़्जित ही होता था । प्रशंसकों का द्वेषी होने पर भी उसका यश 
बराबर बढ़ता रहा 
, ' ` स्तूयमानः स॒ जिह्लायः स्तुत्यमेव . समाचरन्‌ । 
तथापि ववृधे तस्य तत्कारिद्ठोषिणो यदाः॥ ( १७.७३ ) 
कमल में चन्द्रमा की ओर कुमुद में सूर्य की किरणें प्रवेश नहीं पातीं, किन्तु 


गुणवान्‌ महाराज अतिथिः के गुण शत्रुओं के यहाँ भी स्थान पाते थे। शत्रु भी 
उनके गुणों की प्रशंसा करते थे.। , ह 


ec 
r+ 


कवियों की काव्य-कलामें : | १५१ 
इन्दोरगतयः  पदूमे सूर्यस्य कुमुर्देऽशवः\ ` |. 
गुणास्तस्य ` विपक्षेऽपि गुणिनो ऊेभिरेऽन्तरम्‌॥ ( १७.७५ ) 

_ अश्वमेघ-यज्ञ करने के लिए अतिथि-राजा ते विजय की कामना से शत्रुओं के 
सार्थ छल-छद्म-प्रधान कमं किया । फिर भी उसका 'छरू-छद्म' घमंयुक्त ही रहा: 
पराभिसन्धानपरं यद्यप्यस्य विचेष्टितम्‌ । 

- जिगीषोरश्वमेधाय धम्यंमेव . बभूच तत्‌॥ ( १७.७६ EE 


बाहर के दात्रु कार्यवशात्‌ कभी शत्रु वन सकते हैं तो कभी मित्र शी; अतः 
वे अनित्य शत्रु हैं तथा दूर भी रहते हैं। इसलिए अंतिथि राजा ने पहले अपने 
हृदय में रहनेवाले काम-क्रोधादि छह शत्रुओं पर ही विजय पा ली : 
अनित्याः शत्रवो बाह्या विप्रकृष्टाइच ते यतः। 
अतः सोऽभ्यन्तरान्नित्यान्‌ षट्‌ पुद॑मजयद्विपन्‌ ॥ ( १७.४५) 


पराक्रमरहित केवल नीति कायरता है और नीतिरहितं केवल पराक्रम है 
हिसकपन, अतः राजा अतिथि ने नीति और पराक्रम दोनों का समन्वय कद 
सफलता प्राप्त करने का यत्न किया : 


कातयं केवला नीतिः शौरयं इवापदचेष्टितम्‌। | 
अतः सिद्ध समेताभ्यामुभाभ्यामस्वियेष सः॥ ( १७.४७) 


गुप्तचरों का जाल बिछाने के कारण राजा अतिथि के लिए अपने राज्य में 
कुछ भी वसे ही अज्ञात नहीं था, जसे मेघरहित सूर्य को कुछ भी अज्ञात नहीं रहता : 


न तस्य मण्डले राज्ञो न्यस्तप्रणिधिदीधितेः। 
अवृष्टमभवत्‌ किद्धिद्‌ व्यभ्रस्येव विवस्वतः ॥ ( १७.४८) 


राजा अतिथि समयानुसार सोते हुए भी परस्पर अविज्ञात गुप्तचरों को शतुः 
देश में और अपने अधिकारियों के बीच नियुक्त कर उनके द्वारा सब कुछ जानता 
रहता था : क फ 
`` * 'परेषु स्वेषु च क्षिप्तेरविज्ञातपरस्परेः । 

सोऽपसर्पेनंनागार यथाकालं _ स्वपञ्नप ॥ (११७.५१ ) 

राजां अतिथिं स्वयं हो दूसरे ( शत्र ) लोगों के किले का अवरोधक थां । 
उसके किले का दूसरा कोई अवरोध नहीं कर सकता था । तब भी यह कहना ठीक न 
होगा कि ऐसी स्थिति में उसे किले की क्या आवश्यकता थी ?'कारण, स्वभाव से 


१७२ . विचारःपीयूष । भारतीय राजनीति 


राजा के लिए किला अपेक्षित ह दै । हाथियों के झुण्ड पर आक्रमण करने- 

बाज िंह!गिरि-गुहा में भयवश नहीं, स्वभाव से सोता है : ` | 
| दुग्रंहाण्यासंस्तस्थ रोद्धरपि - डिषाम्‌ । 
~ गजास्कत्दी अयाद्‌ गिरिगुहारयः ॥ ( १७.५३) 

राजा अतिथि के कार्य कल्याण-प्रधान होते थे ओर साठी धान की तरह 

छिपे-छिपे ही'उनका परिपाक ( फल ) होता था। इसीलिए उनमें कोई बाधा 

नहीं पड़ती थी : | 

भव्यमुख्याः समारम्भाः “प्रत्यवेक्या निरत्ययाः । | 
गर्भशालिसधर्माणस्तस्य गुढं विपेचिरे ॥ ( १७.५३ ) . 


अतिथि वृद्धि होने परःभी अपथ पर नहीं चले अर्थात्‌ उन्होंने कभी मर्यादा 
का उल्लंघन नहीं किया । ज्वार आने पर समुद्र नदी-प्रवेश के मागे से ही बढ़ता है, 
दूसरे माग से नहीं : | 


अपथेन प्रववृते न जातूपचितोऽपि सः । ` 
वृद्धौ नदीमुखेनेव प्रस्थानं लवणाम्भसः ॥ (-१७.५४ ) 


अतिथि यद्यपिःशक्तिसम्पन्न थे; तथापि अपने से'हीनशक्ति राजाओं पर ही 
उन्होंने आक्रमण किया। दवाग्नि वायु की सहायता पाकर भी जलाने के लिए 
'त॒ण, काष्ठादि को ही अपेक्षा रखता है, जल की-नहीं : 


शक्येष्वेवाभवद्यात्रा तस्य शक्तिमतः सतः। 
-समीरणसहायोऽपि नाम्भःप्रार्था दवानलः॥। ( १७.५६ ) 
अतिथि ने अथ-कामपरायण होकर धमं को खतरे में नहीं डाला और न 
प्राण होकर अर्थ और काम को ही संकट में डाला। काम से अर्थ ओर अर्थ 
से काम को भी पीड़ित नहीं किया : क | 
न धर्ममर्थकामाभ्यां बबाघे न च तेन तो । 
नार्थे कामेन कामं वा सोऽ्थेन सदुदास्त्रिषु ॥ ( १७.५७ ) 
' क्षीणरशक्ति'मित्र उपकार नहीं 'कर सकता ओर वृद्धिगत मित्र विकृत हो 
सकता है इसरिए-अतिथि ने मध्यम-शक्ति मित्रों की स्थापना की : . . 
हीनाव्यनुपकतांणि प्रवृद्धानि चिकुवते। जमे $ 
-तेन {मध्यमशक्तीनि मित्राणि स्थापितान्यतः ॥ ( १७.५८) ‰ 
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_ अतिथि _ शत्रु के देश, काळ, शक्ति और परिस्थिति का बलाबल 
पहले निश्चित कर लेते थे बलवान्‌ होने पर आक्रमण करते थे, अन्यथा सन्धि 
आदि की वार्ता से शत्रुओं को सान्त्वना देठे हुए अपने घर पर ही रहते थे : 

परात्मनोः परिच्छिद्य शक्त्यादीनां बलाबलम्‌ । 
परस्मादास्त सोऽन्यथा ॥ ( १७.५९ ) 
खजाने से ही संसार में आदर होता है। इसलिए महाराज अतिथि ने 
खजाने का संग्रह किया । कारण, चातक जलपुर्ण मेघ का ही अभिनन्दन किया 
करता है : 
कोशेना्यणीयत्वमिति तस्यार्थसङ्ग्रहः । 
अम्बु हिं जीमूतइचातकेरभिनन्द्यते ॥ ( १७.६० ) 
राजा अतिथि सदा शत्रुओं के कायो में रोड़ा अटकाता अपने कमं में उद्यत 
रहता था । शत्रुओं के रन्ध्र में प्रहार करता हुआ वह सदेव अपना रन्ध्र छिपाये 
रहता था: 


परकर्मापहः सोऽभूदु्यतः स्वेषु कसंसु। 
आवुणोदोत्मनो रन्ध्रं रन्ध्रेषु प्रहरन्‌ रिपन्‌॥ ( १७.६१ ) 
जसे कोई सपं के सिर के रत्न को खींच नहीं सकता, वेसे ही अतिथिको 
तीनों शक्तियों (प्रभुशक्ति, उत्साहशक्ति और मन्त्रशक्ति ) को किसीते नहीं 
खींचा । किन्तु चुम्बक जेसे लोहे को खींच लेता है, वेसे ही अतिथि ने छात्रुओं की 
तीनों शक्तियों को खींच लिया : 
सपस्येव शिरोरत्नं नास्य शक्तित्रयं परः। 
स चकष परस्मात्तदयस्कान्त इवायसम्‌ ॥ ( १७:६३ ) 
इस प्रकार महाकविं कालिदास के शब्दों में राजा ओर उसकी राजनीति 
काःजो चित्र खींचा गया, वह सर्वथा मन्वादि नीतिविदों के मार्ग का अनुसरण 
ही कहा जायगा । 
भारवि के शब्दों में: महाकवि भारवि के अनुसार राजनीतिक कार्य मैं 
नियुक्त कार्यकर्ताओं को निष्कपटभाव से स्वामी या नेता के समक्ष सब वाते स्पष्ट 
बता देनी चाहिए । राजा या नेता को भी चाहिए कि अप्रियवचन सुनकर भी वह 
क्षमा करे ; क्योंकि हितकर और मनोहर वाणी दुलभ ही होती है: | 


क्रियासु युत्तेनुंप चारचक्षुषो न वञ्तीयाः प्रभवोऽनुजीविभिः । | 
'अतोऽहसि क्षन्तुमसाधु साधु वा हितं. मनोहारि च दुल॑भं वचः॥ (किराता०:१०४ ९ 


` विचार-पोयूष ॥ भारतीय राजनीति 


* वह सखा कुत्सित सखा है, जो अपने सखा को हित की बात नहीं बत- 
छाता। वह प्रभु भी कुत्सित प्रभु है जो हित की बात नहीं सुनता । जहाँ अमात्य 
एवं नृप दोनों ही परस्पर अनुकल होते हैं, वहीं सब प्रकार की सम्पदाएँ निवास . 
करती हैं । feo nN | 

` “महाकवि भारवि के अनुसार महापुरुषों के साथ विरोध भी लाभदायक | 
होता है; क्योंकि उनके संसग से दुष्टजनों की प्रवृत्तियाँ सुधर जाती हैं। युधिष्ठिर 
के साथ संघर्ष होने के कारण दुर्योधन ने ठीक नीतिशास्त्रों के अनुसार अपने आप- 
को नियन्त्रित और जितेन्द्रिय बना लिया । वह प्रजा से धनसङ ग्रह चाहता था, 
पर लोभ या क्रोध से नहीं। ठीक धर्मशास्त्र की दृष्टि से लोभादिरहित होकर 
कतंव्य-पालन की बुद्धि से ही वह धनसड ग्रह करता था । शास्त्रों में स्पष्ट [न देश 
है कि जो राजा लोभादिवशात्‌ अदण्डच को दण्ड देता है तथा दण्डय को दण्ड 
नहीं देता, वह महान्‌ अपयश का भागी होता और अन्त में नरक जाता है । 
नीतिकार महाराज मनु कहते हैं: 


अदण्ड्यान्‌ दण्डयन्‌ राजा दण्डयांइचेवाप्यदण्डयन्‌। : 
अयशो महदाप्नोति नरकं चेव . गच्छति ( मनु० ८.१२८ ) 


` दुर्योधन प्राइविवाक-निदिष्ट दम के अनुसार ही शत्रु तथा अपने पुत्र में 
सम होकर धर्मविप्लवकारी को ही दण्ड देता था। वह चिरकाल से प्रजा के 
अभ्युदयार्थं यत्नशील रहता था । उसका राज्य दैवाधीन वृष्टि के पराधीन नहीं 
था, किन्तु आवश्यकतानुसार कर्षकों की सुविधा के लिए विविध कूप, कुल्या 
( नहर ) आदि का प्रबन्त्र कर रखा गया था । 'उद्ारकी रि दयावान्‌ एवं दूसरों 
का इख दूर करने की इच्छावाले सुयोधन के प्रयत्न से चतुमुंखी रक्षा की सुव्य- 
वस्था से निविघ्न अभ्युदय-सम्पादन के कारण राज्य को वसुन्धरा उसके गुणों से 
भसन्न हो बिना श्रम ही सम्पत्ति प्रदान किया करती थी । 


: ` _ वनवासी धर्मराज युधिष्ठिर से पराभव की शङ्का करता हुआ: दुर्योधन 
राज्यसिहासनासीन होकर भी चूत से विजित पृथ्वी को नीति से जीतने की..इच्छा 
ऊ ता पा। सश, कुटिल होकर भी वह युधिष्ठिर को जीतने की इच्छा से दान, 
दाक्षिण्यादि गुणों से शुश्रयश का उन्नयन ( सम्पादन ) करता था । इसी दृष्टि से 
ह दै कि अनायंसङ्ग की अपेक्षा महापुरुषों से वैर भी श्रेष्ठ होता है : बरं विरोधो- 
र ह महात्मभिः । ( किराता० १,८ ) वह अहङ्काररहित होकर अपने अनुजीवियों 

जैसा ब्यवहार करता था, कुट्म्वियों के साथ राज्याधिकारियों जसा 
नदार करता था। उसका त्रिवर्ग ( धर्म, अर्थं और काम ) विरोधरहित होकर 
` पर सस्यभाव से ही सहता था। कारण, दानवजित अमायिक साम भी सफल 
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नहों होता । भुरिदान भी बिना सत्त्रिया के फलीभूत नहीं होता । सत्क्रिया भी 
गुणानुसारिणी द होनी चाहिए । शुष्क-प्रिय वाक्यों से लब्ध व्यक्तियों का वशीोऽ 
करण सम्भव नहों : Fs 
निरत्ययं साम न दानवजितं न सुरि दानं विरहस्य सत्क्रियाम्‌ । 
भवतते तस्य विशेषशाछिनी गुणानुरोधेन विना न सल्किया ॥(किरा० १,१२) 
इसीलिए कहा है : | 


लुब्धमर्थेन गृह्हीयात्‌ शरमञ्जलिकर्मणा। 
सूल छन्दानुरोधेन तत्त्वार्थन च पण्डितम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ लोभी को धन से, शुर-वीर को हाथ जोड़कर, मूर्ख को छन्दानुरोध से 
( इच्छानुसरण ) और पण्डित को यथार्थवाद से वश करना चाहिए । 


जसे धर्म एवं रोगियों की चिकित्सादि विषयों में के तकं या लौकिक अन्वथ- 


. व्यतिरेकादि के आधार पर ही व्यवहार नहीं चल सकता, अपितु परम्पराःप्राप्त ` 


शास्त्र का भी अनुसरण आवश्यक होता है, वैसे ही राजनीति या दण्डनीति में 
भी कामकारिता त्यागकर परम्पराप्राप्त शास्त्रों का ही अनुसरण आवश्यक होतां 
है । दुर्योधन भी लोकप्रिय तथा धामिकजनादरणीय होने को दृष्टि से उसी 
परम्परा का अनुगामी बन छोभ-क्रोधविवर्जित होकर कारणरहित स्वधमंबुद्धया 
गुरूपदिष्ट मागं से ही रिपु एंबं पुत्र में समान रूप से पक्षपातहीन धर्ममार्ग का 
चिन्तन करता था । ध्मंशास्त्र भी यही कहते हैं : 


ध्ंशास्त्रं पुरस्कृत्य. प्राइविवाकमते स्थितः । 

ससाहितमतिः पइ्येद्‌ व्यवहाराननुक्रसात्‌ ॥ ( नारद ) 
अर्थात्‌ धर्मशास्त्र को पुरस्कृत कर प्राड्विवाक ( धमंप्रवक्ता ) का अनुसरण करता 
हुआ समाहितबुद्धि बनकर राजा व्यवहारों ( मुकदमों ) का विचार करे। 


किसी भी राज्य में महाबलसम्पन्न, मानधन एवं घनादि से पूजित लब्धः 

कोति सेनिकों की आवश्यकता होती है। किन्तु उनमें परस्पर विरोध होने पर वे 

राष्ट्रका में बाधक होंगे और यदि गुटबन्दी हुई तो भी कभी राष्ट्रहित में बाधा 

हो सकती है । अतः ऐसा प्रयत्न होना चाहिए कि वे स्वार्थमूलक गुटबन्दियों से 

बचे रहें ओर परस्पर विरुद्धवृत्तिवाले भी न हों तथा अपने प्राण देकर भी राज्य 
का हित चाहते हों । दुर्योधन के सिक ऐसे ही थे : 

महोजसो सानधना धनाचिता धनुभुतः संयति लब्धकीतंयः । $: 

न संहतास्तस्य नभिन्नवृत्तयः प्रियाणि वाञ्छन्त्यसुभिः समीहितुम्‌ ॥(कि० १.१९) 


१७६ विचार-पोयूष ॥-यारतीय राजनोति 


“उसके महाबलवान्‌, मानधन, धनपूजित, संग्राम में लब्धकीति घनुर्घर थे । 
त थे ओर विभिन्न वृत्तिवाळे ही । वे अपने प्राणों से भी उसका 
अभीष्टसाबन चाहते थे । भारतीय नीति की यहाँतक महत्ता थी कि बिना शास्त्र 
उठाये और क्रोध से मुख को बिना कुटिल किये गुणानुराग से ही शासक के शास" 
को.माला के समान राजा लोग प्रसन्नता से शिरोधाय कर : 


न तेन सज्यं क्वचिदुद्यतं धनुः कृतं न वा कोपविजिह्यमाननस्‌ । 
गुणानुरागेण शिरोभिरुह्मते नराधिपर्माल्यमिवास्य शासनम्‌ ॥(१.२१) 


अर्थात्‌ दुर्योधन ने कभी धनु सज्य नहीं किया और न मुख को कोप से कुटिल 
हो किया। फिर भी उसके गुणों के प्रति अनुराग के कारण राजा लोग माला 
के समान उसका शासन शिरोधार्य करते थे । 

यद्यपि बहुत ऊँची दृष्टि यहो है कि सत्य से अनृत को, दान से अदान को 
ऋजुता से अनुजुत्व को, साधुता से मायावी को जीता जाय । फिर भी व्यवहार 
में सामान्य लोगों के लिए मायावी के साथ माया का बर्ताव ही आदरणीय है। 
तभी तो युधिष्ठिर से द्रौपदो कहतो हैं : | 

त्रजन्ति ते मुढधियः पराभवं भवन्ति सायाविषु ये न सायिनः 4 

प्रविश्य हिं घ्नन्ति शठास्तथाविधानसंवृताङ्भान्निशिता इवेषवः॥ (१.३०) 


अर्थात्‌ वे मूढ्बुद्धि पराभव को प्राप्त होते हैं, जो मायावियों के साथ मायावी 
नहीं होते । दुष्ट लोग आत्मीय बन उनके भीतर प्रविष्ट हो ऐसा आघात करते हैं, 
जसे कवचरहित शरीर में प्रविष्ट: होकर तीक्ष्ण'बाणः। 

इसी।लए व्यवहार में लोग 'जैसे के साथ तसा' ही व्यवहार ठीक समझते 
हुए साधु के: साथ साधुता और मायावी के साथ माया का व्यवहार करते हैं। 
महाभारत ( उद्योग० ३७,७ ) भो कहता है : 


यस्मित्‌ यथा वतते यो भनुष्यस्तस्मिन्‌ तथा बतितव्यं स ध: । -. 
मायाचारो मायया वर्तितव्य: साध्वाचारः साधुना प्रत्धुवेपेयः ॥ 
ऐसे'छोगों के उतार शम से भुनियों को ही सिद्धि मिलती है, राजा को नहु।: 
भजन्ति श्र लवधूय निस्पूहा: शेन सिंद्ध भुयो न भुभृतः। ( १:४२ ) 


| लोग कपटपूर्वक' “ किसो 6 पाजः से: कोई | र 
2 साबन कते कक सेः कोई न कोई दोष लगाकर सन्धिभंग 'करके 
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कवियों की काव्य-कळा में १७७ 


आ्वीक्षिक्यात्सविज्ञानं धर्माधर्मौ त्रयीस्थितौ । 
अर्थानथौं तु वार्तायां दण्डनीत्यां नयेतरौ ॥ 
( कामन्दकीय-नीतिसार २.७ ) 


इस वचन के अनुसार आत्मा-अनात्मा का याथात्म्यज्ञान आन्वीक्षिकी का विषय है 
तो धर्माधर्म वेदत्रयी का, अर्थ-अनर्थ और सम्पत्ति-विपत्ति वार्ता का एवं नय तथा 
अनय दण्डनीति का विषय है। 


व्यवहार में इन चारों विद्याओं की अपेक्षा होती है; फिर भी कामन्दक ने 
दण्डनीति की प्रधानता मानी है। उसके अनुसार दण्डनीति का विप्लव होने पर 
शेष तीनों विद्याएँ सती होती हुई भी असती वनकर अकिच्चित्करी हो जाती हैं : 


आन्वीक्षिकी त्रयी वार्ता सतीर्विद्याः प्रचक्षतेत . | 
सत्योऽपि हि न सत्यस्ता दण्डनीतेस्तु विप्लवे ॥ ( काम० २.८ ) 
नीति के अनुसार आयतिशुन्य महान्‌ उदय भी पूर्णचन्द्र के तुल्य उपेक्ष्य है । 

आयति ( उत्तरकाल ) से युक्त परिक्षय भी प्रतिपद्‌ के चन्द्र के तुल्य वन्द्य होता 
हैं । समृद्धि पराक्रम के आश्रित रहती है, विषाद के साथ नहीं । वौरवृत्ति के लोग 
पराक्रमप्राप्त वेभव का ही आदर करते हैं, साम-दान द्वारा अन्यायत्त वैभव कभी 
पसन्द नहीं करते, जसे कि मृगपति स्वयं हत मदमत्त गजेन्द्रों से हो बृत्ति चलाता 
है। अपने से सम्पूर्ण जगत्‌ को लघु बनाता हुआ सिंह अन्य द्वारा प्राप्त ऐश्वर्य को 
कभी इच्छा नहीं करता : 


मदसिक्तमुखेमृगाधिपः करिभिवंतंयते स्वयं हतेः । 
लघयन्‌ खलु तेजसा जगत्‌ न महानिच्छति भूतिमन्यतः ॥ (किराता० २.१८) 
यहाँतक कि मानधन तेजस्वी लोग क्षणभंगुर प्राणों से भी स्थायी यश का ही 
संचय करते हैं.। विद्युच्चपला लक्ष्मी उनको कभी अभिलषित नहीं, वह तो आनु- 
षंगिक ही फल होता है : 
अभिमानधनस्य गत्वरेरसुभिः स्थास्नु यशक्चिचीषतः। | 
अचरांशुविलासचञ्चला ननु लक्ष्मीः फलमानुषङ्गिकम्‌ ॥ ( २.१९ ) 
प्रज्वलित अग्नि अभ्रधृष्य होता है, किन्तु भस्मपुञज को कोई भी पादाक्रान्त 
कर सकता है। यही कारण है किमा नी लोग पराभव के भय से सुख से प्राण 
त्याग देते हैं, पर प्राण के लोभ से कभी मान का त्याग नहीं करते : 
ज्वलितं न हिरण्यरेतसं चयमास्कन्दति भस्मनां जतः । 
अभिभूतिभयादसुत्ततः सुखमुज्झञन्ति न धाम सातिनः॥ ( २.२० ) 
२३ 


विचार-पीयूष । भारतीय राजनीति 


क्या कारण है कि गरजते मेघों को देख उनसे युद्ध के लिए सिंह सन्नद्ध होकर 
दहाड़॒ता है ? वस्तुतः महत्तर लोगों की प्रकृति ही वसी होती है, जिससे वे अन्यः 
प्तमुन्‍्नति सहं नहीं पाते, उसका उत्सादन ही उनका पुरुषार्थ होता हैः 


किमपेक्ष्य फलं पयोधरान्‌ ध्वनतः प्राथयते स्गाधिपः। 
` प्रकृतिः खलु सा महीयसः सहते नात्यससुन्नात यया॥ ( २.३१ ) 


किन्तु अन्य सुक्ष्मदर्शी महापुरुषों के अनुसार गस्भीरता के साथ धर्म, अर्थ, 
काम ओर मोक्ष को ध्यान में रखते हुए ही पुरुषार्थं करना उचित है। किसी काये 
का सहसा आरम्भ करना उचित नहीं, क्योंकि अविवेक ही परम विपत्तियों का 
स्थान होता दवै। विवेकपूर्वक काये करनेवाले पुरुष के पास गुणळुब्ध सम्पत्तियां 
अपने आप आकर उनका वरण करती हैं : | 


स हसा विदधीत न क्रियामविवेकः परमापदां पदस्‌ । 
वृणुते हि विमृश्य कारिणं गुणलुब्धाः स्वयमेव संपदः ॥ ( २.३) 


कभी-कभी सन्धि आदि तोड़कर साहसिक को भी फल की प्राप्त हो जाती 
है, किन्तु साहसिक की फलसिद्धि काकतालीय-न्याय से ही होती है । 


` लेकिन जो विवेक-वारि से अभिवर्षण करता हुआ कतेव्यरूप विबिबीज 
को सींचता है वह सदेव फलशालिनी क्रिया का अधिष्ठान होता है । उनके अनु- 
सार सम्प्रदायसिद्ध शास्त्रश्रवण ही विवेक का अंग-भुषण है, अन्यथा विद्वान्‌ भी 
शोच्य होता है। शम एवं क्रोधोपशान्ति उस श्रुत का भुषण है, अन्यथा श्रुत 
निरर्थक ही होता है। अवसर के अनुसार पराक्रम उस प्रशम का भूषण होता है, 
अन्यथा बिना पराक्रम के शमनिष्ठ प्राणी का पराभव ही होता है, नीति से आसा- 
दित विवेकपूविका सिद्धि उस पराक्रम का भूषण है: ` 


शुचि भूषयति भतं वपुः प्रशस्तस्य भवत्यलङक्रिया। | 
भ्रशमाभरणं पराक्रमः स नयापादितसिद्विभूषणः॥ ( २.३२ ) 


र  जोजोग स्पृहणीय गुणवाळे महात्माओं द्वारा सेवित मार्ग में मन लगाये 
रहते तथा सन्मार्गं से व्यवहार करते हैं, उनका अपराधों का अहेतु देवमूलक 
भराभव भी समुन्नति के ही समान होता है। उस विनिपात या पराभव को, जो 
उच्वापराघ के कारण नहीं, देवाधीन हुआ हो, समुन्नति ही समझना चाहिए : 

स्पुहणीयगुणेमंहात्मभिश्चरितेवत्सनि यच्छतां मनः। 


विषिहेरहेरागसां चिनिपातोऽपि स्मः समुन्नतेः ॥ (२.३४) 


१७८ 


ec ९ 





कवियों की काव्य-कला में .. १७९ 
कामन्दक ने भी यही कहा है : 
यत्तु सम्यगुपक्रान्तं कार्यमेति विपयंयस्‌ । 
पुरुवस्त्वनुपालभ्यो देवान्तरितपोरुषः॥ ( १२.१९ ) 
जो कार्य यथायोग्य, यथाविधि आरम्भ किये जाने पर भी विफलता को 
प्राप्त होता है उसके लिए पुरुष को उपालम्भ नहीं देना चाहिए, क्योंकि उसमें 
देव द्वारा विक्रम या पुरुषार्थ का बिधान किया गया है । 


परमबळवान्‌ होने पर भी जो राजा क्रोधजन्य तमोमय मोह के आक्रमण को 
नहीं रोक नहीं पाता, वह कृष्णपक्षोय चन्द्रद्वारा कला के नाश की तरह प्रभुशक्ति, 


मन्त्रशक्ति एवं उत्साहशक्ति सभी सम्पदाओं का विनाश कर लेता है । अन्धपुरुष के 


जंघावल के समान ही क्रोवान्ध पुरुष का लोकोत्तर बल भी व्यर्थं हो जाता है :. 


बलवानपि कोपजन्मनस्तससो नाभिभवं रुणद्धि यः। ; 
क्षेयपक्ष इवेन्दवीः कलाः सकला हन्ति सशक्तिसम्पदः ॥ ( २.३७) ` 


जो राजा समवृत्ति होकर यथावसर मृदुता एवं तोक्षणता धारण करता हैन वह 

सूर्यं के समान सम्पूर्ण लोक का अधिष्ठान वनता है । कहाँ चिरकाळ के लिए संम्प- 
दाओं का संग्रह और कहाँ दुष्ट इन्द्रियहूपी घोड़ों के पराधीन होना ! शरत्कालिक 
'मेघों के तुल्य चच्चल, वहुब्याज एवं बहुरन््रवाली सम्पदाओं को रक्षा अजितेन्द्रियों 
द्वारा कभी नहीं हो सकती । जो लोग शास्त्रों का ज्ञान प्राप्त 'करके भी काम- 
क्रोधादि रिपुओं का नियमन नहीं करते, वे कभी भो चञ्चल सम्पदाओं का आश्रय 
नहीं वन' सकते । संसार में आयति अर्थात्‌ समोचीन उत्तरकाल का उपकारक, 
प्रभूत कमंफल का कारण एवं शत्रओं के विनाश का असाधारण हेतु तितिक्षा के 

समान और कोई साधन नहीं है । | 

. ` मद-मानसमुद्धत राजा को कार्थाकार्यं का अपरिज्ञानरूप मूढता कभी नहीं 
छोड़ती । अतिमूढ राजा निश्‍चय ही नीतिमागे से दूर हो जाता है और नीतिहीन 


शासक से जनापराग होना भी अवश्यम्भावी है: _ | 
मदसानसभुद्धतं नुपं न वियुङ्क्त नियमेन भूढता । न्‍ 
अतिसूढ उदस्यते नयात्‌ नयहीनादपरज्यतं जनः ॥ ( २.५९) 
अन्तःप्रकृति, अन्तरंग अमात्य आदि के अपराग या प्रकोप से उठा थोड़ा- 
सा भी विग्रह सम्पूणं प्रभुशक्ति को वैसे ही नष्ट कर देता है, जसे तरुशाखाओं के 
संघर्ष से उत्पन्न अग्नि संपूर्ण अरण्य को । अतएव बुद्धिमात्‌ नीतिज्ञ अविनीत शत्रु की 
समुन्नति की सदेव उपेक्षा करते हैं; क्योंकि. किसी भी रनन्‍्प्न में उसे जीता जा 
सकता है । अविनीत की सम्पदाओं का उदकं ( भविष्य ) विपत्तिमय ही होता हैं । 


‘gs विचार-पीयूष ॥ भारतीय राजनीति 


महाकवि माघ के शब्दों में : महाकवि भारवि की तरह महाकवि माध भी 
राजा या शासक के लिए यही नीति बताते हैं। नीतिशास्त्र के अनुसार सदाय 
( पुरुष द्रव्यसम्पद्‌ ) राधनोपाय, देश-काळ का विभाग और विपत्ति का प्रतीकार 
कार्यसिद्धि के ये राजनीति के पञ्चाङ्ग हैं : 


सहायाः साधनोपाया विभागो देशकालयोः । 
चिपत्तेच प्रतीकारः सिद्धिः पञ्नाद्गसिष्यते ॥ 
( कामन्दकीय० १२.३६ ) 


कुछ लोगों के अनुसार सन्धि विग्रह्‌, यान, आसन, संश्रय और द्वैधीभाव थे 
षड्गुण एवं प्रभुशक्ति, मन्त्रशक्तिः उत्साहशक्ति ये तीन शक्तियाँ मन्त्रणीय विषय 
हैं । कोश, दुगे, दण्ड, सम्पत्‌ यह प्रभशक्ति है। विज्ञानसंयत मन्त्रशक्तिः है। परा- 
क्रमसंयत उत्साहशक्ति है । भूमि, हिरण्य, मन्त्र ये तीन सिद्धियाँ तीनों शक्तियों से 
से जनित तीन सुख एवं वृद्धि, क्षय, स्थान यह त्रिविध उदय भो मन्त्रणीय विषय 
हैं ! किन्तु जसे लक्ष्यच्युत धानुष्क का वागाडम्बर व्यर्थ होता है, वैसे ही कार्यकार्य- 
विवेकेशुन्य नीतिशास्त्रका सन्ध्यादि-विचार व्यर्थं ही होत। है । 

. सन्त्र भी अधिक काल तक गुप्त नहीं रह सकता । मन्त्र में अधिक काल का 
'क्षपण व्यथं है। अपना अभ्युदय और शत्रु का क्षय, ( आात्मोदय; परज्यानि ), 
इसे छोड़कर और कोई नीति ही नहीं । सारा नीतिशास्त्र इसीका विस्तार है। 
उत्कृष्ट आधिपत्य से भी सन्तुष्टि न होना बुद्धिमान्‌ राष्ट्राधिकारियों का स्वभाव 
ही है। तभी तो जलपुर्ण होता हुआ भी समुद्र अधिक वृद्धि के लिए चन्द्रोदय की 
आकांक्षा करता है : 


तृप्तियोग: परेणापि महिम्ना न महात्मनाम्‌ । 
पुणश्चन्द्रोदयाकाङक्षी दृष्टान्तोऽत्र महाणंनः॥। ( शिशुपालवघ २.३१ ) 


नीतिशास्त्र कहते हैं.कि द्विजन्माका असन्तोष, राजा का सन्तोष, गणिका 
की हे ओर कुलांगना की निलेज्जता दोष ही है, और वह उन्हें नष्ट कर 
देता है : 


असन्तुष्टा हिजा नष्टाः स्ुष्टाइच महीभुजः । 
सरुज्जा गणिका नष्टा निळंज्जा च कुलांगना ॥ 


क्यों थोड़ी सम्पत्ति से ही सन्तुष्ट मनुष्य को समृद्धि को देव भी नहीं बढ़ा सकता; 

जनक, तो इमी ही पुरक होता है। मानी पुरुष बैसे ही समूल शत्रुविनाश 

® पा अभ्युदय नहीं प्राप्त कर सकते, जसे अन के बिना 
ये उदित नहीं होता : समुळ अन्धकार के विनाश 


SEN 
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ससुल्घातमधघ्तन्तः परान्नोद्यन्ति मान्तिनः। 
प्रध्वंसितान्धतमसस्तत्रोदाहरणं रविः ॥ ( २.३३ ) 


अभ्युदय ही क्यों, विपक्ष के उन्मूलन के विना राजा की स्थिति भी वेसे ही 
सम्भव नहीं होती जसे धूलि को पंक बनाकर वनाये बिना जल की अवस्थिति 
नहीं होती : 
विपक्षमखिलीकृत्य प्रतिष्ठा खल्‌ डुलंभा। 
अनीत्वा पङ्कतां धुलिसुदकं नावतिष्ठते ॥ ( २.३४ ) 


जबतक एक भी शत्रु है तबतक सुख कहाँ; क्योंकि एक ही राहु आज तक 
चन्द्रमा को क्लेश पहुँचाता है : 


ध्रियते यावदेकोऽपि रिपुस्तावत्‌ कुतः सुखम्‌ । 

पुरः क्लिइनाति सोमं हि सेंहिकेयो विधुन्तुदः ७ 
यद्यपि नीतिशास्त्रानुसार सहज, प्राकृत और क्लत्रिम तोन प्रकार के मित्र 
एवं शत्रु होते हैं । मातुल, मातृष्व्रीय ( मौसी के पुत्रादि ) सहज मित्र एवं शत्रु, 
राज्य के सीमन्त का अनन्तर राजा एवं पितृपरम्परागत मित्र ये प्राक्त मित्र 
होते हैं । साम-दानादि से अजित भित्र कृत्रिम मित्र होते हैं । ऐसे ही कुल्य पितृव्य, 
तत्पुत्रादि सहज शत्रु, स्वराज्य का अनन्तरीय राजा प्राकृत शत्रु अपराध करनेवाला 
या जिसके प्रति अपराध किया गया हो वह कृत्रिम शत्रु होता है। फिर भी राजनीति 
में कृत्रिम ही मित्र या शत्रु प्रधान होते हैं। इसीलिए कहा गया है कि जाति से 
कोई मित्र या शत्रु नहीं होता; किन्तु कार्य के सम्बन्ध से हो मित्र या शत्रु वनते 
हैं । कालयोग से कभी मित्र भी शत्रु हो जाता है तो कभी शत्रु भी मित्र बन जाता 
है । स्वार्थयोग से ही अमित्र मित्र बन जाते हैं और [मित्र द्रोह करने लगते हूँ: 


तास्ति जात्या रिपुर्नाम मित्रं नाम न विद्यते। 
कार्ययोगाद्विजायन्ते मित्राण रिपवस्तथा 0 
मित्रं च शत्रतामेति कदाचित्‌ कालकार्ययोः । 
शत्रुच मित्रतां याति स्वार्थो हि बलवत्तरः॥ 
अमित्रो मित्रतां याति मित्रं वापि प्रदुष्यति । 
साम्ययोगात्‌ कार्याणामतित्या हिं सदा गतिः ॥ 
( शिशुपालवध-व्याख्या २.३६ ) 


अतएव उपकारक शत्रु से भी सन्धि हो सकती है, उपकारक मित्र से नहीं: 
यस्त्वमित्रेण सन्धत्तै मित्रेण च विरुद्यते । 
अथंयक्तं समालोच्य समं तद्विदते फलम्‌ 0 
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इसीलिए तो शिशुपाल कृष्ण का फूफेरा भाई होता हुआ भी प्रधान शत्रु माना 
गया है। कारण, कृष्ण ने रुक्मिणी का हरण कर शिशुपाल का अपकार किया 
ओर शिशुपाल ने भी द्वारका पर आक्रमण कर कृष्णके अनेक अपकार किये थे।जो 
सक्रोध शत्रु से वर कर उदासीन होता है, वह मानो वाताभिमुख तृणसमूह में 
अग्नि डालकर उसी पर शयन करता है : | ह 


विधाय वेरं सामषं नरोऽरौ य उदासते । 
अक्षिप्योदचिषं कक्षे शेरते तेऽभिमारुतम्‌ ॥ ( २.४२ ) 


कोई क्षमावान्‌ एकवार का अपराध सहन भी कर सकता है, किन्तु बार- 
बार अपराध करनेवाले को कौन क्षमा कर सकता है? कभी घम पुरुष का भूषण 
भी होता है, किन्तु अभिभव होने पर तो आक्रमण ही भषण है। जैसे सत्री का 
गुरुजनों के सन्निधान में छज्जा ही भूषण है, परन्तु सुरत में तो घृष्टता 
( निलंज्जता ) ही भूषण माना जाता है : 


अन्यदा भुषणं पुंसः क्षमा छज्जेंब योषितः। 
पराक्रमः धरिभवे वेयात्यं सुरतेष्विव ॥ ( २.४४) 


शनुङृत पराभवरूप अग्नि से दरघ पुरुष का जीवन की अपेक्षा भरना ही 
श्रेष्ठ है। माता को प्रसव-क्लेश से दु:खी करने के अतिरिक्त उसके जीवन का और 
कोई भी फल नहीं : 


मा जोवन्‌ थः परावज्ञादुःखरमोषपि जीवति। 
तस्याजननिरेवास्तु जननीक्लेशकारिणः ॥ ( २.४५ ) 
पाद से आहत होकर रज भी सिर चढ़ जाती है । जो पुरुष अपमानित होने 
पर भी स्वस्थ एवं सन्तुष्ट रहता है, उसकी अपेक्षा वह रज भी कहीं श्रेष्ठ है : 


पादाहत यदुत्थाय मूर्धानमधिरोहति । 
स्वस्थादेवापमानेऽपि देहिनस्तद्वरं रजः॥ ( २.४६ ) 


जो जाति, क्रिया और गुण से कोई प्रयोजन सम्पादित नहीं कर पाता, 
डित्थ-डवित्थ आदि यदृच्छा-शब्दों ० नामों ) की तरह उसका जन्म केवल देव- 


ओर समुद्र में ता ही होती है, उत्तंगता नहीं । किन्तु मनस्वी पुरुष में दोनों 
ण होते है । सूर्य, चन्द्र दोनोने ही अमृत-वितरण के समय छद्मवेषी राहु को सूचित 
केया । इस प्रकार दोनों का अपराध समान हीने पर भी राहु शीघ्रता से चन्द्रमा 


को ही ग्रसता है, सूयं को विलम्ब से,. यह चन्द्रमा की मृदुता का ही परिणाम है: 
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तुल्येऽपराधे स्वभानुर्भानुमन्तं चिरेण यत्‌। | 
हिमांशुमाशु ग्रसते तन्स्रदिम्नः स्फुटं फलम्‌॥ ( २.४९ ) 


जो स्वल्प भी शात्रुरूपी वायु के आने पर विनम्र होकर सन्धि कर लेता है, 
तृण भी उसकी उपमा-योग्य नहीं होता, क्योंकि वह भी तो विशिष्ट वायु के 
संसग से ही झुकता है, अन्यथा नहीं । तेजस्वी दूर रहने पर भी तेजस्वियों में 
गिना जाता है, जसे पः्चारित तपनेवाले तपस्वियों में सूर्ये दुर रहने भी वह पाँचवाँ 
अग्नि गिना ही जाता है। उसत शत्रुओं के मूर्धाओं पर अनायास पाद-विन्प्रास 
किये बिना दुर्लभ यश प्राप्त नहीं होता। जसे कोई आलम्बनभूत सोपानों पर 
पाद-विन्यास करके हो सौधपर आरोहण करता है, वेसे ही शत्रुओं के मूर्धाओं पर 
पाद-वित्यास करके ही कीतिमान्‌ की कीति स्वर्गं तक पहुंचती है: 


अकृत्वा हेलया पादमुच्चेमूंधंसु विद्विषाम्‌ । 
कथङ्कारमनालम्बा कोतिद्यामधिरोहति ॥ 


मृग को अङ्कु ( गोद ) में रखनेवाला चन्द्रमा 'मृग-लाञछन” कहा जाता . 


किन्तु मृग-समूहों का हिसन करनेवाला केसरी 'मृगपति' कहलाता है : 


अङ्काधिरोपितमृगश्चन्द्रमा मृगलाञ्छनः । 
केसरीनिष्ठुरक्षिप्त मृगयथो सृगाधिपः॥ ( २.५३ ) 
. दण्डसाध्य शत्रु पर सान्त्वना का प्रयोग करना अपकार ही होता है । स्वेद 
की अपेक्षा रखनेवाळे आमज्वर को पानी से कोन सीचेगा ? : [ 


चतुर्थोपायसाध्ये तु रिपो सान्त्वसपक्गिया । 
स्वेद्यमामज्वरं प्राज्ञः कोऽभसा परिषिश्नति ॥ ( २.५४ ) 
साम्ना दानेन भेदेन ससस्तंरथवा पृथक्‌ । 
विजेतुं प्रयतेतारीन्‌ न युद्धेन कदाचन ॥ ( ७.१९८ ) 


आदि वचनों में कहा गया है, कि साम, दाम आदि समस्त या व्यस्त उपायों से श्नु 


को वश में करना चाहिए, कभी युद्ध से जीतने का प्रयत्न न करना चाहिए। फिर 
भी दण्ड-साध्य शत्रु के लिए सहसा सामवाद वसे ही उत्तेजक हारते हूँ, जसे 
प्रतप्त घृत में जळविन्दु : 
सामवादाः सकोपस्य तस्य प्रत्युत दीपकाः। 
प्रतप्तस्येव सहसा सरपिषस्तोयबिन्दवः ॥ ( २.५५ ) 
जो अमात्य सन्धि, विग्रहं आदि के तत्त्वों से अनभिज्ञ होता हुआ भी राजा 
को सन्धि की ओर प्रवृत्त करता है, उसे उसका शत्रु ही समझना चाहिए । कई 
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लोग स्वशक्ति के उपचय होने पर ही यान ( चढ़ाई ) आवश्यक समझते हैं । 
अन्य नीतित्ञ शत्रु के व्यसन या आपत्काल में ही विजय-यात्रा आवश्यक मानते हैं । 


प्रायेण सन्तो व्यसने रिपुणां यातव्यमित्येच समादिशन्ति। 
तथा विपक्षे व्यसनानपेक्षी क्षयो द्विषन्तं सुदितः प्रतीयात्‌ ॥ 
( काम० नी० १६.२ ) 


फिर भी शत्रु के विपत्काळ में आक्रमण करने की नीति मानियों के लिए लज्जास्पद 
होती है, तभी तो राहु भी पूर्णचन्द्र पर ही आक्रमण करता है, अपूण चन्द्र को 
कभी नहीं ग्रसता : 


नीतिरापदि यद्गम्यः परस्तन्मानिनो हिये। 
विधुविधुन्तुदस्येव = पूर्णस्तस्योत्सवाय सः॥ ( २.६१ ) 


फिर भी सूक्ष्मदर्शी इससे भी सुक्ष्मतत्त्व का निरूपण करते हैं : 


अत्यदुच्छ्ड्ललं सत्त्वमन्यच्छास्त्रनियन्त्रितम्‌ । 
साभानाधिकरण्यं हि तेजस्तिमिरयोः कुतः॥ ( २.६२ ) 


शास्त्र-नियम्त्रित प्राणी एवं उच्छुङ्कल लोगों के स्वभाव पृथक्‌-पृथक्‌ होते 
हैं, तेज और तिमिर के समान ब.भी उनका समान अधिकरण नहीं हो सकता । 


कतिपय परिमित वर्णों के लिए ही निर्धारित वेदादि अनन्त वाङ मय सद्‌ग्रन्थ 
के रूप में प्रसिद्ध होते हैं। षड्ज आदि कतिपय स्वरों द्वारा गान-बै चित्य प्रस्तुत 
किया जाटा है। स्वेच्छा से प्रकीर्णं बहुत कुछ कहा जा सकता है, किन्तु नीति- 
शास्त्रानुसारी, सम्बद्ध कार्यानुकूल नीतितत्त्व का निरूपण कठिन ही होता है। 
कोई कुशलवक्ता सुकुमार लक्षणोंवाली सुबोध, किन्तु महार्था, अनल्प-गुण-समन्बित, 
नानाशास्त्रसम्मत आइचयेकारी वाणी का वेसा ही विस्तार करते हैं, जैसे तन्तु- 
वाय चित्रपटी का विस्तार करते हैं । 


वस्तुः नीतिज्ञ को चाहिए कि प्रयत्नपूर्वक अपने में प्रज्ञा और उत्साह 
अर्थात्‌ नीति एवं पराक्रम दोनों का ही आधान करे । विजिगीषु राजा की उदयो- 
मुली प्रभुशक्ति का मूल बुद्धि एवं पराक्रम होता है । धीर पुरुष युक्तियुक्त, 
अव्याकुल, स्थिरबुदधिरूप ही अपने लिए सोपधाना खट्वा ( बिस्तर-तकियेसहित 
खाट ) बनाबर आनन्द से उस पर बेठ कभी अशान्त नहीं होते । अर्थात्‌ विचार- 


ुरवेक कायं की सफलता निदिचित ही है 
सोपधानां धियं धीराः स्थेयसीं खट्वयन्ति ये। 
तत्रानिञ्चं निषण्णास्ते जानते जातु न अरसम्‌ ॥ ( २.७७ ) 
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कुशाग्रबुद्धि लोग उसी तरह थोड़ा ही बोलते हैं, परन्तु कार्यतत्त्व के भीतर : 
प्रविष्ट हो जाते हैं, जिस तरह शर थोड़ा ही ब्रण कर भीतर प्रविष्ट हो ममंभेद 
करता है । लेकिन जड़बुद्धि प्राणी निःशेषरूप से कार्य की आलोचना करता हुआ 
भी कार्य का हृदय-स्पशं नहीं कर पाता । वह अश्मा ( पत्थर ) के तुल्य बाहर 
ही भटकता रहता है: 


स्पुरन्ति शारवत्तीक्ष्णाः स्तोकमन्तविशन्ति हि। 
बहुस्पृशापि स्थूलेन स्थीयते बहिरश्मवत्‌ ॥ (:२.७८ ) 
मुखे लोग थोड़ा-सा ही कार्थ आरम्भ करते हैं, पर व्यग्र बहुत होते हैं । 
लेकिन शास्त्रज्ञ महारम्भ होते हुए भी निराकुल हो स्थिर रहते हैं : ( 
आरभन्तेऽल्पमेवाज्ञः कामं व्यग्रा भवन्ति हि। 
महारम्भाः ,क्ृतधियस्तिष्ठन्ति च निराकुलाः ॥ ( २.७९ ) 


असावधान पुरुष के उपाय करने पर भी अभीष्ट अथ नष्ट हो जाते हैं । 
अजागरूक लुब्धक मृगों के समूह में रहता हुआ भी मृगों को नहीं मार पाता : 


उपायमास्थितस्यापि नइयत्त्पर्थाः प्रमाद्यतः ।. 
हन्ति नोपशयस्थोऽपि शयालुPंगयुसृंगान्‌॥ ( २.८० ) 


अरि, मित्र आदि द्वादश राजाओं के मध्य एक ही विजिगीषु राजा, अभ्युदय 

के लिए प्रयत्नशील रहकर वसे ही दीप्त होता है, जसे अदिति-पुत्रों में सूर्य दीप्त 

होता है। जसे गारुड-मन्त्र और सर्षपादि का फेंका जाननेवाला मन्त्रविद्‌ देवता- 

यतन-मण्डल पर अधिष्ठित हो ध्यानयोग से फणीन्द्रों को निगृहीत करता है, वसे | 

ही स्वशक्ति के उत्पत्ति-विधानतरूप तन्त्र एवं परशक्तियों का आत्मा में अध्या- 

रोपलक्षण अवाय को जाननेवाला तथा योगों, प्रच्छन्न प्रणिधियों, ( गुप्तचरों ) 

द्वारा परराष्ट्रों पर आक्रम करनेवाला उत्साहवात्‌ विजिगीषु शत्रुओं को निगृहीत 

कर लेता है : Eo 
तन्त्रावापविदा योगेमंण्डलोन्यघितिष्ठता । 

सुनिग्रहा नरेन्द्रेण फणीन्द्रा इव दात्रवः॥ ( २.८२) 


प्रज्ञाल जिसका मूल है, ऐसे उन्नत तथा पराक्रमरूप वृक्ष से प्रभुशक्ति- 
रूप फल ( कोश एवं चतुरंग बल ) उत्पन्न होता है। वह प्रभुशक्ति दण्ड द्वारा 
वृद्धि को प्राप्त होती है, अर्थात्‌ मन्त्रसहित उद्यम से प्रभुशक्ति उत्पन्न होती ह। 
जसे उन्नत एवं बृहन्मूरू वृक्ष, महती ओर हस्तप्राप्य फल-सम्पत्ति पदा करता हैवसे.ही. _ 5 
प्रजावलमय और वृहन्मुलवाला तथा महाप्रभावशाली उन्नत उत्साहरूप ( पराङ्गम- 
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~ वृक्ष दण्ड, वर्धनीय प्रथीयसी, अति-महतो प्रभुशक्ति (कोश, चतुरंगबळरूप ) 
फल-सम्पत्ति का जनन करता हैं: 

करप्रचेयामृत्तद्गः प्रभुक्त प्रथीयसीम्‌। 

घ्ज्ञाबलब्ृहन्सूलः फलत्युत्साहपादपः ॥ ( २.८९ ) 


बुद्धि जिसका शस्त्र है, अमात्यादि जिसके अङ्ग हैं, मन्त्रगुप्ति जिसका 
कवच है, चार ( गुप्तचर) जिसके चक्षु हैं, दूत ही जिसके मुख हैं, ऐसा कोई 
असाधारण व्यक्ति. ही राजा होता है। अन्य कोई आगुध-विशेष से हनन करते है, 
परनोतिज्ञ तो बुद्धि से हो प्रहार करता है। धनुर द्वारा प्रयुक्त शर तो एक को 
मारता है या नहीं भी मारता । किन्तु बुद्धिमान्‌ द्वारा प्रयुक्त बुद्धि राजासहित प्रे 
रा ट्र का हनन करती है: 
एकं हन्यान्न वा हन्यादिषुमुंक्तो धनुष्मता । 
बुद्धिबुंद्धिमतोत्सृष्टा हन्याद्‌ राज्यं सराजकम्‌ ॥ 

. इसरे लोग इस्त-पाद'दि अंगों से कार्थ करते हैं, किन्तु प्रथमप्रकृति स्वामी 
अर्थात्‌ नीतिज्ञ राजा के तो जनपद, अमात्य, कोश, दुर्गे, वल, ये सूहृत्‌ छह प्रकृ- 
तियाँ ही हस्त-पादादि अंग होते हैं; उन्हीसे वह सारा कार्य कराता है। कालज्ञ 
महोपति के लिए केवळ शीयं या केवल क्षमा ( मृदुता ) हो आश्रयणीय नहीं होती । 
सिद्धि के लिए केवल ओज और केवल प्रसाद आश्रयणोय नहीं होता । कभी-कभी 
शत्रु के अपराध करने पर भी बुद्धिमान्‌ विक्रिया नहीं प्रकट करते, शक्ति-सम्पत्ति 
होने पर हो पौरुष व्यक्त करते हैं। कभी शत्रु को कन्धे पर भी वहन करके समय 
सानेपर पत्थर पर कच्चे घड़े के समान उसे पटक कर फोड़ देना चाहिए : 


_ वहेदमित्रं स्कन्धेन यावत्कालविपर्ययः । 
तमेब चागते काले भिन्द्याद्वटमिवाइमनि ॥ 


मार्देवयुक्त शीयं ही भूम्यादि अर्थ-भोगों के सम्पादन में समर्थं होता है । 
यही कारण है कि तेज:स्वभाव प्रदीप मध्यवर्तिनी मृद्वी विका द्वारा स्नेह ग्रहण 
करता है । विका के विना तेज:स्वभाव भी दीप तैल नहीं प्राप्त करता :: 


` मृदुव्यवहितं तेजो भोक्तुमर्थान्‌ प्रकल्पते । 
: स्नेहमादत्ते दशया ्यन्तरस्थया॥ ( २.८५ ) 
लोग मृदु का अपमान करते: हैं और तीक्ष्ण से उद्विग्न होते हैं, यह समझकर 
2 ऐृडुता या केवल पुरुषार्थं का नहीं, आश्रय किन्तु दोनों का अवलम्वन ही 
उचित है। चसे सत्कवि काव्य-सोष्ठव के लिए शब्दालंकार और अर्थाल्द्धार 
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दोनों का अवलम्वन करते हैं, वेसे ही बुद्धिमान्‌ देव और पुरुषार्थ दोनों का 
आश्रयण करते हैं : 

नालम्बते देष्टिकतां न निषीदति पोरुषे 

शब्दाथौ सत्कविरिव दयं विद्वानपेक्षते॥ ( २.८६) 


जसे एक स्थायी श्रृंगारादि रस के लिए ही तैंदीस व्य भिचारीभाव उपयुक्त 
होते हैं, बसे ही एक विजिगीषु राजा के लिए एकादश माण्डलिक राजा प्रयत्नशील 
रहते हैं गुणवान्‌ त्रिजिभीषु राजा सारे नृपचक़् को नाभि की तरह सर्वशक्ति, 
सम्पत्ति एवं गुणयोग से अनन्य एवं प्रधान होता है। अन्य नुति उपके उसी तरह 
परिवार होते हैं, जैसे बहुलध्वनि उदात्तस्वर के अनुदात्त आदि स्वर । जसे भेरी, 
पटहादि द्वारा उत्पादित शब्द भी विभु आकाश के गुण हो जाते हैं, बसे समर्थ 
विजिगीषु पराक्रम न कर निष्क्रिय रहे तो भी दूसरे राजाओं द्वारा उत्पादित 
अजित भूम्यादि अर्थ उसीके भोग्य हो जाते हैं : 


अप्यनारभमाणस्य : विभोरुत्पादिताः परंः। 
ब्रजन्ति गुणतामर्थाः शब्दा इव विहायसः ॥ ( २.९१ ) 


जैसे सूत में पिरोयी माला में धान तेजस्वी मणि सुमेरु या नायक होता है, . 
वेते ही एक भूमिझूप अर्थसूत्र में पिरोये अभिगम्य, पाण्णग्रहादि केः माला में | 
विजिगीषु ही नायक होता है । 

` यातव्य-पार्ष्णग्राहादि-सालायासधिकद्युतिः । 
एकार्थतन्तुप्रोतायां नायको नायकायते ॥ ( २.९२ ) 


कुछ लोगों का कहना है कि “माघ आदि की भारतीय राजनीति में अपना 

अभ्युदय-सम्पादन एवं शत्रु को हानि पहुंचना ये ही दो राजनीति के सार हूँ । 
विद्वानों ने इन्हीं दो बातों का विस्तार किया है : 

आत्मोदयः परज्यातिहयं नीतिरितीयतो । 

तदूरीकृत्य कुतिभिर्वाचस्पत्यं प्रतायते \ ; 
किन्तु रामचरितमानस को यह नयी विशेषता है कि उसमें श्रीरामजी अंगद मो | 
लंका भेजते हुए कहते हैं कि अंगद तुम लंका जाकर शत से इस ढंग को बात करो 
जिससे हमारा काम बने भोर उसका भी हित हो”! धर 


काज हमार तासु हित होई । 
रिपुसम॒ करेहु बतकही सोई 0 | 


किन्तु ऐसे लोगों को यह समझ लेना चाहिए कि श्रौतुरंसीदासजी के राम 
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चरितमानस में सभी भारतीय धमंशास्त्रों एवं भारतीय नीतिशास्त्रों का ही सारः 
संकलन किया गया है । उभय पक्ष के हित का प्रयत्न करने के अनन्तर भी अन्त में 
युद्ध एवं शत्रुविनाश का प्रयत्न करना हो पड़ता दै । अतएव अन्त में राम को भी 
रावण का संहार ही करना पड़ा। यह अलग है कि अन्यायी को दण्ड देना भी 
उसके हित के लिए ही होता है। सन्धि के समय तो अनिवार्य रूप से उ भयहित 
की बात सोचनी ही पड़तो है। फलत: 'आत्मो दयः? और 'परज्यानिः' ( परहानि ) 
यह स्पष्ट नीति ठहरती है। फिर भी वह उक्ति बलरामजी की है। वह माघ की 
नीति का . सिद्धान्त नहीं, किन्तु पूर्वपक्ष है। उद्धव द्वारा वर्णित नीति ही उसका _ 


सिद्धान्त पक्ष है: 
विवक्षितामर्थविदस्तत्क्षण - प्रतिसंहृताम्‌ । 
भ्रापयन्‌ पवनव्याधेगिरमुत्तरपक्षताम्‌ ॥ ( २.१५ ) 
'माघ कविके शिशुपालवध में भी सिद्धान्त-पक्ष में शत्रुओं की भी भलाई 
करने का ही समर्थन किया गया है : | 
महात्मानोऽनुगृह्हन्ति भजमानान्‌ रिपु्पि । 
सपत्नीः प्रापयंत्यब्धि सिन्धवो नगनिम्नगाः ॥ ( २.१०४ ) 
अर्थात्‌ महानुभाव अनुगुण रिपुओं पर अनुग्रह करते हैं, तभी तो गंगादि महानदियाँ 
अपनी सपत्नी पहाड़ी नदियों को समुद्र के पास पहुँचा देती हैं । 
उद्धवजी ने कृष्ण को यह भी परामर्श दिया है कि आपने अपनो पितृष्वसा 


( बुआ ) को यह आश्वा्न दिया है कि मैं शिशुपाल के सौ अपराध सहन करूंगा । . 
उसका पालन करना भो आपका कतंव्य है : 


सहिष्ये शतमागांसि सुनोस्त इति यत्त्वया । 
'_ ७ प्रतीक्ष्य॑ तत्प्रतोक्ष्याये ` पितृष्वस्र प्रतिशतम्‌ ( २.१०८ ) 
` वस्तुतः रामचरितमानस की काज हमार तासु हित होई यह अर्धाली भी 
महाभारत की श्रीकृष्णोक्ति का ही अनुवाद है। श्रा कष्ण ने तेरह वषं वनवास के 
बाद पाण्डवों का अब क्या कतंग्य चाहिए, इस विषय में विचार के लिए 
भ्रस्ताव रखते हुए कहा था : ४ 
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धमं प्रत्यक्ष या अनुमान का विषय नहीं है। जिन कार्यों एवं कारणों का 
परस्पर कार्य-कारणभाव प्रत्यक्षानुमानगम्य होता है, वहाँ जन-सामान्य या नेतृ- 
सामान्य का अल्पमत या बहुमत उपादेय हो सकता है । किन्तु जिनका कार्य-कारण- 
भाव प्रत्यक्षानुमानगम्य नहीं, वहाँ तत्त्वज्ञान के लिए अपौरुषेय वेद एवं तन्मुलक 
शास्त्रों को छोड़कर अन्य कोई साधन नहीं है। ऋषियों, किद्धों, महापुरुषों एवं 
महात्माओं की शास्त्रानुसारिणी उक्तियाँ ही सदा-सर्ददा आदरणीय हैं; शास्त्र 
विपरीत नहीं । कारण, उनमें भी मतभेद होने पर कौन सिद्ध है ओर कोन असिद्ध, 
यह निर्णय अन्ध-श्रद्धा के विना असम्भव हो है । समीके ही कुछ-न-कुछ अनुयायी 
होते हैं ओर उन अनुयायियों की दृष्टि से सभी सिद्ध हो सकते हैं; फिर भी मत- 
भेद का समाधान नहीं हो पाता । अमुक को अमुक कर्म का अमुक फल अमुक 
जन्म या अमुक देश में मिलेगा, इसका ज्ञान ईश्वर को ही होता है। जो अनन्त 
ब्रह्माण्ड के अनन्तानन्त प्र/णियों, उनके अनन्तानन्त जन्मों, प्रत्येक जन्म के अनन्ता- 
नन्त कर्मो तथा उनके विचित्र फलों को जानता है और फल देने की क्षमता रखता' 
है, वही 'इशवर' होता है। कोई राजा, प्रजा या पालेमेंट लौकिक नियम वना 
सकती है, वह उ-हींके फलों का नियन्त्रण कर सकती है। किन्तु मरने के परचात्‌ 
कौन नेत। कहाँ गया या किस कमं का फल उसे क्या मिला, यह ज्ञान राजा, प्रजा, . 
नेता, लोकसभा या विधानसभा किसीको भी नहीं होता । Es 


जसे शास्त्रानुसार सुरां ( मदिरा ) के'एक विन्दु से ही ब्राह्मण का पतन 
हो जाता है, वसे ही एक भगवन्नाम से पापपुञ्ज का नाश होता है। जैसे कंमं- 


` नाशा को पुण्य-नाशक़ता, गंगाजल को पापनाशकता, गोमूत्र की पवित्रता आदि 


सभी शास्त्रगम्य हैं, वेसे ही शास्त्रानुसार ही किसीको प्रणाम करने से पुण्य और 
किसीको प्रणाम करने से पाप होता है। पिता पुत्रको प्रणाम करेगा तो पुत्र का 
अनिष्ट ही होगा । वेसे ही यदि ब्राह्मग किसी क्षत्रिय या वेश्य को प्रणाम करेगा 
तो अपना और उसका दानों का हो कल्याण करेगा । वेष-परिवर्तत या किसी 
विशेष आचरण के कारण भी उसमें अन्त नहीं पड़ता । तमो तो तुलसीदास जी ने. 
कहा है । 

ते विप्रन सन पाँव पुजावाह। उभय लोक निज हाथ नसार्वाह॥ 


शास्त्रों के अनुसार ब्रह्महत्या अदि बुरे कर्मों से ब्राह्मण भी अस्पुइय होते हैं। 
इसी तरह कई जन्तु रवानःशूकरादि जत्मना अस्पृश्य होते हुँ; $ 





१९० विचार-पोयूष । भारतीय राजनीति 


इवान-कुक्कुट-चाण्डालाः समस्पर्शाः प्रकीतिताः । 
रासभोष्टो विशेषेण तस्मात्तात चव संस्पृशेत्‌ ॥ 
शद्रान्नं शाद्रसंसगंः शूद्रेत्चापि सहासनम्‌ । 
शद्राय च नमस्कारो ज्वलन्तमपि पातयेत्‌ ॥ 


भगवद्बुद्धि से सभीको हो साष्टाङ्ग दण्डवत्प्रणाम किया जा सकता हू। 
किन्तु यह तो प्रणाम करनेवाले का अन्तःकरण ही जनता है कि वह किस दुष्ट 
से प्रणाम कर रहा है। जो कभी भी शवान-गदंभ को कोन कहे, अशव-वृषभ को 
भी साष्टाङ्ग दण्डवत्‌ प्रणाम नहीं करता, वही जव किसी वेष-विशेष, व्य क्ति-विशेष 
को शास्त्रोक्त-मर्यादा के बिपरीत प्रणाम करता है तो वहाँ कसी भावना है, यह 
विद्वानों से तिरोहित नहीं है । 

कुछ लोगों का कहना है कि “आद्य शंकराचार्य के भक्तों ने जव काशीक्षेत्र 
में एक चाण्डाल को {दुरं गच्छ मागं छोड़कर हट जाने को कहा, तो उसने शङ्कु- 
राचायं से कहा : “आप मेरे इस शरीर को दूर हटाना चाहते हैं या आत्मा को ? 
विचार करने पर दोनों ही वातं असङ्गत एवं असम्भव हैं; क्योंकि सभो शरीर 
पाँचभौतिक हैं । जसा आपका वेसा ही मेरा, फिर पश्चभूत्त को केसे हट।ते हैं? 
आत्मा शुद्ध-बुद्ध-मुक्त ही है । फिर आप किसे हटाना चाहते हैं ?' कहा जाता है 
कि उसकी इन बातों से निरुत्तर होकर श्री शद्धूराचार्य ने उसे गुरु मानकर प्रणाम 
किया। इसी आधार पर उनका कहना है कि 'शङ्कराचायं को जाति-भेंद या 
वर्णाश्रमाचारं आदि भी मान्य नहीं था ।' 


वस्तुतः ऐसे बिचार अत्यन्त भ्रामक हैं। शङ्कराचार्य 'सब भूतों में अजर- 
` अमर, व्यापक, अद्वितीय एक ही आत्मा है' इस तत्त्वज्ञान की बात सुनकर समझ 
गये कि ये साक्षात्‌ विश्वनाथ ही हैं। इक्षी दृष्टि से उन्होंने उसे प्रणाम किया । 
वस्तुतः भगवान्‌ विश्वनाथ ही उनको ब्रह्मनिष्ठा की परीक्षा के ७िए उस रूप में 
उनके सामने आये । फिर भी उन्हें प्रणाम करते देख वे मर्यादारक्षार्थ तुरन्त ही 
उस रूप को छोड़कर अपने शिवरूप में ही प्रकट हो गये। . 


उक्त बातों से तो निरुत्तर होने का कोई प्रश्‍न ही नहीं । उ5की बातों का 
ह सहज-सा उत्तर था कि यद्यपि आत्मा व्यापक है, पत्चभूत भी व्यापक है, 
आत्मा से आत्मा और भूत से भूत हटाये नहीं जा सकते; तथापि जीवित ब्राह्म- 
णादि-शरीरविशिष्ट आत्मा से जीबित शुकरानि-शरीर को व्यावहारिक पवित्रता 
के लिए दुर रखना सम्भव है और उचित भी है। व्यवहार में पवित्र गङ्गादि का 
जळ भाह्य होता है और कमनाशा का जल अग्राह्य । गोमूत्र पञ्चगव्यादि रूप में पेय. 
होता है, यदेभादि-मून्न अग्राह्म । अस्थि होने पर भी शङ्क पित्र है ओर नरकपालं 
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अशुद्ध । व्याघ्रचमं पवित्र है और गर्दभ-चमं अग्राह्य । इसी व्यावहारिक दृष्टि से 
जाति-भेद, वर्ण-भेद मास्य हैं । शङ्कराचार्य की परम मान्य उपनिषदों में ही रम- 
णीय कर्मों से ब्राह्मणादि-योनि एवं कपूय ( निन्द्य) आचरणों से ₹व-शूकर्‌, 
चाण्डालादि योनियों की प्राप्ति कही गयी है : 


तद्य इह रमणीयचरणा अभ्याशो ह्‌ यत्ते रमणीयां योनिमापद्येरन्‌ ब्राह्मणयोनि 
वा क्षत्रिययोनि वा वेइययोनि वा। अथ य इह कपुयचरणा अभ्यशो ह यत्ते कपुयां योनि- 
मापच्चेरन्‌ इवयोनि वा शूकरयोनि या चाण्डालयोनि वा । ( छा० ५.१०.७ ) 


अन्त में इस व्यावहारिक दृष्टि का ही सम्मान करते हुए शिवजी से उन्होंने 
कहा था कि 'देहदृष्टि सं मैं आपका दास हूँ, जोवदृष्टि से आपका अंश हूँ और 
वस्तुतः मैं आपका ही रूप हूँ : 


दासस्तेऽहं देहदृष्ट्यास्मि शम्भो जातस्तेऽशो जीवदृष्टया त्रिदृ्टे। 
सवंस्यात्मन्नात्मदृष्टया त्वमेवेत्येवं मे धीनिश्चिता सकंशञास्त्रेः ॥ 
( शङ्करदिरिविजय ६.४९ ) 


अतः उक्त घटना से जातिभेद एवं वर्गाधमधम-मेद का अपलाप और उसकी 
अनुपादेयता सिद्ध करना नितान्त असङ्गत है। | 
किक्षी उच्चभ्ूमिकाइढ़ ज्ञाती या भक्त का कोई व्यवहार कदाचित्‌ वर्णाश्रम- 
धर्मं के विपरीत हो, तो उनके लिए वह क्षम्य होने पर भी अन्य के लिए क्षम्य नहीं 
है । जिसने नौका से नदी पार कर ली तो वह नौका त्याग सकता है । किन्तु 
जिसे अभी नदी पार करना है, उ भके लिए तरण-साधन नौका का त्याग कथमपि 
सङ्गत नहीं कहा जा सकता : | 
शद्भूरदिग्विजय' में यह्‌ प्रसंग इस प्रकार उद्धत है: 
गच्छ दूरमिति देहमुताहो देहिनं परिजिहीषंसि विद्वन्‌। 
भिद्यतेऽन्नमयतोऽन्नमयं कि साक्षिणश्च यतिपुद्धव साक्षी 0 
शुचिद्विजोःह॑ शवपच त्रजेति मिथ्याग्रहस्ते मुनिवयं कोऽयम्‌ । । 
सन्तं शरीरेष्वशारीरमेबमुपेक्ष्ण पूर्ण पुरुषं पुराणम्‌ ॥ (६.२८,३०) - 


अर्थात आप कहते हैं कि 'दूर हटो तो क्या आत्मा को दूर करना चाहते हैं? 
यदि आत्मा एक हो है तो उसका परिहार कंसे किया जा सकता है ? यदि देह को 
दूर करना चाहते हैं तो क्या अन्नमय से अन्नमय में भेद सिद्ध हो सकता दै ? भले 
ही अनिवंचनोयरूप से द्विजत्व, श्वपचत्व का भेद हो, पर वह पारमाथिक भेद तो 
हो ही नहीं सकता । फिर तत्त्वविदु को मिथ्या-वस्तु में अभिनिवेश क्यों ? . 





विधार-पोयूष । भारतोय राजनोति 


विद्यामवाप्यापि विमुक्तिपद्यां जागति तुच्छा जनसड़ग्रहेच्छा। 
महो महान्तोऽपि महेन्द्रजाले मज्जन्ति भायाविवरस्य तस्य ॥ (६३२) 


अर्थात्‌ लोकसंग्रह के लिए उक्त भेद मान्य होता है, किन्तु ब्रह्मविद्या प्राप्त करके भी 
तुच्छ जनसंग्रह की इच्छा से शुद्ध ब्रह्मबुद्धि से दृष्टि क्यों हटायी जाय ? सर्वेबाध- 
पूवंक अखण्ड ब्रह्मदर्शन ही क्यों न किया जाय ? 

अगले प्रसंग से प्रतीत होता है कि वे अन्त्यज नहीं, साक्षात्‌ शंकर थे और _ 
शंकराचार्य को ब्रह्मनिष्ठा की परीक्षा के लिए हो अन्त्यजरूप से प्रकट हुए थे । 
लोकसंग्रह की दृष्टि से व्यावहारिक भेद दोनों को मान्य है । 


्रह्मक्षत्ादिभेदशून्य, निदृ श्य, अखण्ड, अद्वेत, सच्चिदानन्द ब्रह्मात्मना 
अवस्थान ही यथार्थ में ब्रह्मज्ञान है । यद्यपि द्वेत-दर्शन होते ही शास्त्रीय व्यवहार 
उपस्थित होता है; तथापि द्व त-दर्शन ही क्यों आने दें, यही उनका आशय था । 
श्री शंकराचार्य ने यह आशय समझकर अन्य उत्तर न देकर यही कहा कि 
'आपका वचन सत्य है। आत्मा शुद्ध, अनन्त, अद्वितीय हैं । व्यावहारिक भेद भी 
परमार्थतः असत्‌ ही है । अतएव घट-पट, स प-नकुल, गंगा-कम नाशा, गोमुत्र-अन्य- 
मुत्र का भेद भी व्यवहार में सर्वथा मान्य होने पर ब्रह्मात्मदष्टि से परमार्थतः 
बाधित ही है। आप ब्रह्म विद्‌ हुँ । मैं आपके वचन से शुद्ध ब्रह्मबुद्धि से अन्त्यज- 
बुद्धि को वाबित कर त्याग देता हें। पर प्रारब्धवशात्‌ अविद्यालेश का अवशेष 
रहता है । तद्वशात्‌ दुद्य द्रत और उसमें जो भेद का भ [न होता है, उसका त्यागना 
बहुत कठिन है ।' 

यह भी कहा है कि सभी आस्तिक वेदान्त पढ़ते हैं । जितेन्द्रिय होकर उसका 
मतन भो करते हैं। योगाभ्यासी निदिध्यासन द्वारा त्रह्माकार हृदय भी बनाते 
हैं। फिर भी ्रारब्तर-प्रतिवन्धवशात्‌ भेदशून्य बुद्धि कोई भी नहीं कर पाता : 

जानते श्रुतिशिरांस्यपि सर्वे मन्वते च विजितेन्द्रियवर्गा: । 
युञ्जते हृदयमात्मनि नित्यं कुवंते न घिषणामपभेदाम्‌ ॥ (६.३५ ) 
अर्थात्‌ किन्तु जिस दृढ़-बुद्धि को सम्पूर्ण जगत्‌ प्रतिक्षण आत्मरूप से ही भासमान 
होता है, वह पुरुष ब्राह्मण हो शवा रवपच सर्वथा वन्दनीय ही है : 

भाति यस्य तु जगद्‌ दृढबुद्धेः सवंमप्यनिशमात्मतयेव । 
त भतु शवपचो वा वन्दनीय इति से दृढनिष्ठा ॥ ( ६.३६ ) 


अर्थात्‌ जो तत्तद्विषयों को बाघ्रित करके अवरिष्ट बोधमात्र को आत्मा जानता है, 
वह कोई भी हो, गुरु है और तद्वत्‌ वऱदनीय है । ; के 


१९३ 
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निर्व्यलीक भाषण करते हुए शंकराचाय ने उस अन्त्यज को अपने सामने 
न देख वेदों के साथ चन्द्रमौलि भगवान्‌ शंकर को ही देखा । वह्‌ अन्त्यज शंकर- 
रूप में और उसके साथ चार इवान चारों वेदों के रूप में दिखाई पड़े । तब श्री 
शंकराचार्य ने भय से, भक्ति से, विनय से, धैर्य से, विस्मय एवं हषं के साथ भग- 
वान्‌ की स्तुति को, जो पीछे 'दासस्तेऽहम्‌' इलोक द्वारा वर्णित है । अर्थात्‌ 'हे सवं- 
सुखदायक शम्भो ! देहद्ष्टि से मैं आपका दास हूँ, हे त्रिलोचन ! जीवदृष्टि से मैं 
आपका ही अंश हूँ ओर हे सर्वात्मन्‌ ! आत्मदृष्टि से मैं आपका स्वरूप ही हूँ । 
सभी शास्त्रों से मेरी यह बुद्धि निश्चित है।' 


. इस दृष्टि से देखते हुए कौन कह सकता है कि व्यावहारिक सत्ता से भी 
शकराचाय को जाति भेद मान्य नहीं था । उनका स्पष्ट मत हैः 


भावाद्वेतं सदा कुर्यात्‌ क्रियाद्वोतं न काहिचित्‌। 
अद्गतं त्रिषु लोकेषु नाद्वोतं गुरुणा सह॥ 


अर्थात्‌ सदा ज्ञानदृष्टि से अह्वत की भावना करनी चाहिए । क्रिया में कभी भी 
अटत नहीं होता । गुरु के साथ सदा ही व्यावहारिक भेद स्वीकार करके प्रणामादि 
करना चाहिए । 

तत्वतः जातिभेद भो वसे ही नहीं जसे घट-पट, काशी-मगह, गंगा-कर्म- 
नाशा, कसाई एवं ब्राह्मण में भेद नहीं; कांटों एवं फूलों में, मधुर भोजन एवं विष्ठा 
में भेद नहीं । किन्तु क्या कोई भी व्यवहारतः इन भेदों का अपलाप करता है ? 
कोई ज्ञानी भी पवित्र भोजनके समान ही काँटों और विष्ठा आदि से पेट भरता है ? 
गंगाजल के तुल्य ही नरमूत्र का प्रयोग करता है ? यदि नहीं तो समझना चाहिए 
कि समाधि एवं पूर्णंतत््वदृष्टि में अवश्य ही सवं-भेद-शून्य अद्वेत है, किन्तु दवेत 
दृष्टि होते हो शास्त्र सामने होते हैं । शास्त्रानुसार हो व्यवहार होना चाहिए । 

इसीलिए कहा गया है: : | 


बुद्धाह तसतत्त्वस्थ. यथेष्टाचरणं यदि। 

शुनां तत्त्वदशां चेव को भेदोऽशुचिभक्षणे ॥ 
अर्थात्‌ यदि तत्त्वज्ञ अद्वतदृष्टि से व्यवहार में यथेष्टाचरण करता है तो अशुचि- 

भक्षणादि समान होने से उसकी शवानं की समानता ही उपस्थित होगी । 

वेदान्तशास्त्रों में नित्य अनेकसमवेत रूप “जाति' का खण्डन किया गया 
है, किन्तु “व्यवहारे भाट्टनय:' के अनुसार व्यवहार में भट्टपाद का ही सिद्धान्त 
' मान्य है। यज्ञ, तप, दान आदि की कतंव्यता को मुक्तकण्ठ से शंकराचाय ते भो. 
5 पेपर 
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स्वीकार किया है । वेदाध्ययन, यज्ञादि सभी जातिमूलक होते हैं जाति स्वीकृत न 
होने पर वेदाध्ययन, यज्ञादि असम्भव हो ठहरगे । 

कुछ लोग किसी महात्मा की बातचीत के आधार पर वर्ण-भेद का खण्डन 
करते हैं। किन्तु संसार में महात्मा भी अनेक प्रकार ही हुए हैं ओर होते हैं, सबके 
व्यवहार एक से नहीं होते । शास्त्रानुसारी महात्माओं के ही वचन एवं आचरंण 
मान्य होते हैं, शास्त्रविपरीत भाषी के नहीं, यह कहा ही जा चुका है । शास्त्र तो 
स्पष्ट कहते हैं कि ३४कार के उच्चारण, होम, शालिग्राम की पुजा और कपिला 
क्षीरपान करने पर शूद्र चाण्डाल हो जाता है: 


प्रणवोच्चारणाद्धोमात्‌ शालग्रामशिलाचंनात्‌ । 
कपिला-क्षीरपानाच्च शाषद्रशचाण्डालतां व्रजेत्‌ ॥ 


कुछ लोग कहते हैं कि 'वेदिक प्रणव से लौकिक प्रणव भिन्न है, अतः उसका 
उच्चारण सभी कर सकते हैँ। किन्तु यह निराधार है । प्रणव वेद का मूल है, वेद 
है, वह कभी भी वेद से पृथक्‌ नहीं रहता : न वेदः प्रणवं त्यक्त्वा । 


कहा जाता है कि शुगस्य तदनादरअ्रवणात्‌'` (इस ब्रह्मसूत्र ( १.३.३४ ) के 
अनुसार जो शोक-व्याकुल हो रहा है, वही शुद्र है : "शुचा द्रवतीति शूद्र: ।' उसीका 
वेदान्त या संभ्यास में अधिकार नहीं। जो शोकव्याकुलू नहीं, उन अन्य सभी 
वर्गों का वेदान्त या संन्यासमें अधिकार है।' ॒ ॒ 


किन्तु यह कथन उसी प्रकरण से विरुद्ध है; क्योंकि जिन जानश्रुति को 
शोक आने के कारण 'शूद्र' कहा गया है, उसे ही छान्दोग्य में संवर्ग-विद्या का 
उपदेश किया गया है। अतः शोकंव्याकुल होनेवाले गुणकृत शूद्र के लिए वेदान्त- 
विद्या का निषेध न होकर जाति-शूद्र के लिए ही वह निषेध है। अतः अन्य 
अभिप्राय ब्रह्मसूत्र के विरुद्ध है । 


वहाँ पूर्वपक्ष में यह कहा गया है कि यद्यपि कर्मकाण्ड में मनुष्यों का ही 
` अधिकार होता है; तथापि ब्रह्मविद्या में मनुष्यों के अतिरिक्त देवताओं का अधि- 
कार 'देवताधिकरण' में मान्य हुआ है। इसी तरह यज्ञों में शूद्र का अधिकार 
न हो, तस्माच्छूद्र यज्ञे अनव्लूप्रः ( वै० सं० ७.१.६ ); तथापि ब्रह्मविद्या में उसका 
भी अधिकार मास्य होना चाहिए । क्योंकि द्र ब्रह्मविद्या में अनधिकृत्य है, श्र 
ब्रह्मविद्यायामनवक्लुप्तः ऐसा कोई वचन नहीं है। कर्मो में अनधिकार का कारण 
शूद्र के लिए अग्न्याधान का विधान न होना है, किन्तु विद्या में अग्नि की आव- 
श्यकता नहीं होती । आहवनीय अग्नि का न होना ब्रह्म-विज्ञान में बाधक नहीं । 
त्युत छान्दोग्य से तो पता लगता है कि जानश्ुति राजा को भी जिसे रक्‌ महर्षि ने 
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शूद्र कहा था, अन्त में महषि ने संवर्गविद्या का उपदेश दिया था : अहहा रे त्वा शाद 
तचच सह्‌ गोभिरस्तु ( छा० ४.२.३ ) । अर्थात्‌ हे शूद्र, ये हार और रथ गायों के साथ 
तेरे ही पास रहें । विदु प्रभृति शूद्र विशिष्ट-ज्ञान-सम्पन्न हुए हैं, यह भारतादि में 
मिळता ही है । 


सिद्धांत में इसका उत्तर दिया गयां है कि यद्यपि पुराणेतिहासपूर्वंक ब्रह्म- 
विद्या में शूद्र का भी अधिकार है; तथापि वेदपूर्वक बैदिक ब्रह्मविद्या में शूद्र का 
अधिकार नहीं है, क्योंकि उसका वेदाध्ययन में अधिकार नहीं है। उपनयनपूर्वक 
ही वेदाध्ययन होता है। अर्थी होने के साथ सामथ्यं भी अधिकार का प्रयोजक है । 
सामर्थ्ये भी लौकिक और वेदिक दो प्रकार के होते हैं । उपनयन का विधान न होने 
से ही शूद्र का वेदाध्ययन-सामर्थ्य बाधित हो जाता है । न्याय तुल्य है । जसे अग्न्याधान 
न होने से शूद्र का अग्निमूलक यज्ञों में अधिकार नहीं, वैसे ही उपनयन न होने से 
उपनयनपूर्वंक होनेवाले वेदाध्ययत का भी अधिकार नहीं । अतएव वेदोक्त ब्रह्म 
विद्यादि में भी अनधिकार सुतरां विद्ध है। उपनयन वेदाध्ययन का अंग है और 
वेदाध्ययन वेदिक उपासना एव ज्ञान में अनिवार्य ही है । जव उपनयन नहीं तो 
तन्मूलक अध्ययनादि हो ही नहीं सकता । 


संवर्ग-विद्या में 'शूद्र शब्द के प्रयोग से अधिक से अधिक यही कहा जा 
सकता है कि वचनवछात्‌ एकमात्र संवर्ग-विद्या में शूद्र का अधिकार है, जेसे 
कि वचनबलात्‌ स्थकार एवं निषादस्थपति को वर्षा में अग्न्याधान एवं निषाद३ 
स्थपतीष्टि मं अधिकार है । 


वस्तुतः यह्‌ 'शूद्र शब्द अर्थवाद-वाक्य के अन्तर्गत होने से स्वार्थपर्यवसायी न 
होने के कारण शूद्र के लिए अधिकार-विघान करने में असमर्थ ही है । प्रत्युत यह 
'शूद्र-राब्द जाति का वाचक न होकर शोक के कारण आनेवाछे क्षत्रिय राजा 
जानश्रुति के लिए ही प्रयुक्त हुआ है। शुचा द्रवतीति शद्रः शोक से आनेवाले राजा 
को 'शूद्र' कहा गया है । छान्दोग्य के उक्त प्रसंग में कहा गया है कि जानश्रुति राजा 
बहुदायी एवं वहुपाकी था । अतिथियों का बहुत आदर करता था। ग्रामों एवं 
नगरों में जगह-जगह अतिथियों के लिए निवासस्थान एवं भोजन-पान की व्यवस्था 
करा रखता था । इस प्रकार दानवीर राजा की गुणगरिमा से तुष्ट देवियों ने 
उधके अनुग्रहार्थ हंसरूप धारणकर ग्रीष्मकाल में राजमहल के हम्यंस्थल स्थित 
राजा पर आकाशमागं से मालाकार आबद्ध होकर जाना प्रारम्भ किया । उनमें से 
पिछले एक हंस ने अग्रेसर ( आगे चळनेवाले ) हंस को सम्बद्ध कर कहा : 


“भो भल्लाक्ष जानश्रुति राजा की दिव्य प्रभावमयी ज्योति द्युलोक तक 
फली हे। वह ज्योति कहीं तुम्हें दगध न कर दे।' थह सुनकर अग्रगामी हंस ने 
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उपहास करते हुए कहा : 'इस वराक ( बेचारे ) राजा की सयुग्वा रेक्व जैसी 
क्या प्रशंसा कर रहे हो : अर्थात्‌ यह तो बेचारा साधारण प्राणी है। रेकव की 
ज्योति ही असह्य है। ब्रह्मविदो के धमं में त्रलोक्योदरवर्ती सभी प्राणिमात्र का 
धमं अन्तगंत हो जाता है। अन्य किसी का धमं उस कक्षा तक नहीं पहुँच सकता । 


इस प्रकार के हंस के वचन से अपना अत्यन्त अपकर्ष ओर रेक्व के घमं की 
पराकाष्ठा जानकर राजा को अत्यन्त शोक एवं खेद हुआ और जसे-तसे रात बिताकर 
प्रातः होते ही अपने क्षत्ता ( सुत ) को राजा ने आदेश दिया कि ब्रह्मवि: रेकव 
महंषि का पता लगाओ । 

बहुत प्रयत्न से ढूँढने पर रबव का दर्शन हुआ । पता लगते ही राजा छः 
सो गाय, स्वर्ण मुद्रा, हार ओर स्थ लेकर उनके पास जाकर सब समर्पण किया 
` और उनसे विद्या-उपदेश की प्रार्थना की, पर रक्‍व ने कहा : 


शाद्र, हार के साथ यह रथ ओर गायं तू अपने ही पास रख मुझे नहीं 
चाहिए । ऋषि गृहस्थाश्रम में जाना चाहते थे अतः कन्या और गृहस्थाश्रमो- 
पयोगी पर्याप्त धन चाहते थे । राजा क्षत्रिय था शाद्र जाति का नहीं था। फिर 
भी शूद्र शब्द से महर्षि ने अपनी परोक्षज्ञता प्रकट करते हुए, सूचित किया कि 
रात्रि के समय हुंसों के संवाद से अपना अत्यन्त अपकर्ष और मेरे उत्कर्ष की परा- 
काष्ठा सुनकर तुझे शोक हुआ है। उसी शोक से तुम मेरे पास मेरी उत्कष्ट विद्या 
प्राप्त करने के लिए आये हो। 


इसी अभिप्राय से यह ब्रह्मसूत्र है : 
शुगस्य तदनादरश्रवणात्‌ तदाद्रचणात्‌ सुच्यते हि। ( ब्र० सू० १.३.३४) 


सुत्राथ यह है कि शूद्र-शब्द से जानश्रृति के हृदय में हंसवचनों से शोक 
उत्पन्न हुआ है । यह सूचित किया गया है। क्योंकि शोक के कारण ही वह रेक्व 
के पास आया था। भाष्यकार ने स्पष्ट ही सब कहा है : कम्बरएनमेतत्सन्तं 
सयुस्वानमिवरक्व मात्य ( छा० ४.१.३ ) | | 


इत्यस्सादृधंसवाक्यादात्मनोअनादरं श्रुतवतो जानश्रृतेः शुगुत्पेदे । तामृषी रेक्वः 
शूदर शब्देनानेन सूचयास्बभूवात्मनः परोक्षज्ञताख्यापनायेति गम्यते जातिञञद्रस्यानधिकारात्‌ 
'क्षतियत्वावगतेरचोत्तरत्र चेत्ररथेन लिङ्गात्‌ । 


इस ३५ वं सूत्र द्वारा और अधिक स्पष्ट कहा गया है कि जिस जानश्रुति 
के लिए शृद्र-शब्द का प्रयोग किया गया था वह जानश्रुति क्षत्रिय था। संस्कार 
पाच्च इस ३६ वें सूत्र में यह कहा गया है कि सर्वेत्र विद्या 


/ 
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प्रदेशों में उपनयन संस्कार का परामश .देखा जाता है। त १० होप निन्ये ( श० 
ब्रा० ११,५.३.१३ ) 


अधोहि भगनइति होप ससाद ते समित्पाणयो भगवन्तं पिप्लादमुपसन्नाः ( प्र० 
उ० १.१ ) तानृहानुपनीयेव ( छा० ५.११.७ ) इन स्थलों में स्पष्ट प्रतीत होता है 
कि उपनयन संस्कार वेदिक विद्या प्राप्ति का अनिवार्य अंग ह । 

वस्तुतः उक्त अपशूद्राधिकरण के पूर्वपक्ष उत्तर पक्ष में शूद्र के वेदाधिकार 
पर हु! विचार किया गया है। इस प्रसंग में संन्यास की चर्चा नहीं है। ऐसी 
स्थिति में वेराग्यथुक्त सभी वर्णों का संन्यास में अधिकार है इस मत के समर्थन में 
उक्त सुत्र का उद्धरण अप्रासंगिक ही है । 


मनु ने शुद्र को एक जाति कहा है : चतुर्थं एकजातिस्तु शूद्रः ( १०.४ ) 
न च संस्कारमहंति ( म० १०.१२६ ) इससे तो मनु स्पष्ट ही शूद्र के लिए संस्कार 
का निषेध करते हैं । वंदिक विद्या के लिए संस्कार आवश्यक है और शूद्र के लिए 
संस्कार का विधान नहीं है, प्रत्युत निषेध ही है। अतः शूद्र का वेदिक विद्या में 
अधिकार नहीं है । 

अवणाध्ययनाथ प्रतिषेधात्स्पृतेश्व ( ब्र० सु० १.३.३८ ) सूत्र से भी वेदाध्ययन, 
श्रवण, अ्थंग्रहण का निषेध शूद्र के लिए किया गया है । इसलिए भी उसका 
अधिकार वेदिक विद्या में नहीं । 

इसमें शास्त्रों के पक्षपात की कल्पना करनी अनुचित है; क्योंकि शास्त्र सर्व- 
हितकारी हैं । अनिष्ट से बचाने के लिए ही निषेध होता है । 

पुराणेतिहास के श्रवण द्वारा भगवःड्क्ति एवं भगवत्तत्त्वज्ञान प्राप्त करने 
का अधिकार शुट्रों को भी है। बालक के हाथ में गन्ना देकर मिश्री और कन्द 
देनेवाली माता को कोई भी पुत्रद्वेषिणी नहीं कह सकता । श्री विदुरजी जन्मान्त- 
रीय संस्कार, सत्संग तथा पुराणादि श्रवण से ज्ञान-विज्ञानसम्पन्त थे । उन्होंने 
धृतराष्ट्र को नीति को बहुत सी बातों का उपदेश किया । अन्ततोगत्वा ब्रह्मज्ञान 
के उपदेश-प्रसंग में रक गये । घुतराष्ट्र के द्वारा रुकने का कारण पूछने पर उन्होने 
स्वयं कहा कि मेरा जन्म शूत्रयोनि में है, अतः मैं इसका उपदेश नहीं करू गा, 
यद्यपि मैं जानता हूँ । धृतराष्ट्र के लिए उन्होंने अपने योगबल से ब्रह्मलोक से 
सनत्कुमार का आह्वान कर लिया; तथापि मर्यादापालन करते हुए उपदेश 
नहीं किया : 

शूद्रयोनावहं जातो नातोऽन्यदृ्तुमुत्सहे । 
कुमारस्य च या बुद्धिः वेदतां शाश्वतीमहम्‌ 0 


( म० मा० उ० प्र० ४१.५ ) 
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वेद प्रणिहितो धर्मो झ्याघमंस्ताद्विपयंयः । 
वेदो नारायणः साक्षात्स्वयम्भुरिति झुथ्ृम॥ ( भाग० १.१.८० ) 


यमदुतों का उक्त वचन धमं के लक्षण के सम्वन्ध में कहा गया है। वेद- 
विहित ही घमं है। वेद साक्षात्‌ नारायणसूप हैं,- क्योंकि वे नारायण से ही प्रकट 
हुए हैं, यह बृहदारण्यक श्रुति ने स्पष्ट कहा है : 


अस्य महतो सूतस्य निःइवसितमेनद्दृऋर्वेदो यजुवेदः सामवेदो अथर्वाङ्गिरस 
इतिहासः पुराणं विद्या उपनिषदः इलोकाः सुत्राण्यनुच्याख्यानानि । ( वृ २.८.०० ) 


अर्थात्‌ इस महान्‌ भूत परमेश्वर के निःशवासस्वरूप ऋग्वेद, यजुर्वेद आदि 
हैं । इस प्रकार परमेश्‍वर नारायण के निःश्वासरूप होने के कारण वेद नारायण 
स्वरूप ही हैं। श्रीमद्भागवत के अन्य वचन में भी यही बात कही गयी है : 


वेदस्य चेश्वरात्मत्वात्तत्र सुहान्ति सुरयः । 


वेद ईश्वर के खूप हैं, अतएव वे इतने गम्भीर हैं कि बड़ -वड़ सुरियों 
( पण्डितों ) को भी उनमें व्यामोह होता है । 


उपयुक्त श्रुति में ही इतिहास-पुराण का भी नामोल्लेख है, इसी आधार पर 
 इतिहास-पुराण का भी प्रामाण्य है। पुराणों में ही श्रीमद्भागवत भी एक पुराण 
छै इसी आघार पर उसका भी प्रामाण्य होता है। महषि जेमिनि ने भी विरोधे 

त्वनपेक्षस्यादसति ह्यनुसानम्‌ इस सूत्र द्वारा वेदानुसारी स्मृत्यादि-वचनों का भी 
आमाप्य समर्थन किया है। श्रुति से विरोध होने पर स्मृतिवाक्य का प्रामाण्य 
त्याज्य होता है। विरोध न होने पर मूल श्रुति का अनुमान करके स्मृतिवाक्य 
का प्रामाण्य मान्य होता है । 


इसी प्रसङ्ग में एक सूत्र है : 


शिष्टाकोपे अविरुद्भसिति चेन्न शास्त्रपरिसाणत्यात्‌ तात्पर्यं यह कि ऐसे विधान, 

जो वेदविहित को बाधित कर शिष्टों को कोपित करने वाले नहीं--जंसे विहार, 
आराम, निर्माण, वेराग्य, ध्यान, अहिसा, सत्यभाषण, दम, दान, दया आदि, 
उनके वोधक बुद्धादि-भाषित ग्रन्थों का भी प्रामाण्य होना चाहिए, ऐसा यदि 
कोई पूर्वपक्षी ( शङ्का करनेवाला ) कहे, तो उसका उत्तर है कि शास्त्रों का 
परिमाण निरिचित है । अर्थात्‌ चतुर्दश या अष्टादश विद्यास्थान धर्म में प्रमाण रूप 
से निश्चित हैं, वे ही शिष्टों से परिगृहीत हैं । वेद, उपवेद, वेदाङ्ग, उपाङ्ग, अष्टा- 
धर्मसंहिता, पुराण, इतिहास, दण्डनीति ये ही शास्त्र हैं। बोद्ध, आहत आदि 
र्थो का उनमें अन्तर्भाव नहीं होता । जेसे इवदृति ( कुत्ते के चमड़े के बने 
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पात्र ) में रखा कपिला-क्षीर भी अग्राह्य होता है, वैसे ही वेदविरोधी बुद्धादि 
द्वारा प्रतिपादित अहिसा, सत्य आदि भी अग्राह्य ही हैं । वेदादि-शास्त्रोक्त ही 
अहिसा-सत्य आदि वेदिकों को ग्राह्य हैं । 


यदा शास्त्रान्तरेणापि सोऽ्थंः स्पष्टोऽवघाते । 
तदा तेनेव सिद्धत्वादितरत्‌ स्यादनर्थकम्‌ ॥ | 


यदि शास्त्रध्रामाण्य की व्यवस्था न होगी तो वौद्ध-जेन ही क्या, आजकल 
भी तो नये-नये अनेक धर्म और धर्माचार्य बनते जा रहे हें । वे ही आगे चलकर 
प्राचीन भी हो जायंगे। उनके कुछ अनुयायी भी हो ही जायेगे । उनकी दृष्टि में 


कुछ महापुरुष भी हो ही जायेंगे । अतः सबके साथ समन्वय कर सकना तो किसी 
के लिए भी सम्भव न होगा । 


पुराणों के अवतार तो सीमित थे। आज तो सेकडों अवतार हैं। फिर 
भगवान्‌ भी कौन हैं, कौन से भगवान्‌ की उक्ति धर्म में प्रमाण है, यह निर्णय भी 
कुछ कम कठिन नहीं । वेदेश्व सर्वरहमेष वेद्यः इस दृष्टि से वेद के सभी भागों द्वारा 
परमेश्वर का ही बोध होता है । जेगुण्यविषया वेदाः का अर्थ यही है कि उपक्रमोपः 
संहारादि षड्विध रिङ्गों द्वारा सर्वे वेदा यत्पदमामवन्ति, वेदेइच सर्वैरहमेव वेद्यः 
आदि वचनों के अनुसार वेदों का ब्रह्म में तात्पर्य ज्ञान न होने से कर्मकाण्डपरक 
वेदों का साध्यसाधनात्मक संसार ही अर्थं है। इसी दृष्टि से कहा गया है कि वेद 
ेगुण्यविषथक हैं। किन्तु पूर्वोक्त विवेचन के अनुसार वेद ब्रह्मविषयक ही हैं । 


अतएव श्रीम-द्भागवत में भी भगवान्‌ ने कहा है कि कर्मकाण्ड में विधिवाक्यों 
से किसका विधान होता है, देवताकाण्ड में मन्त्रवाक्यों द्वारा किसका प्रकाशन 
होता है, ज्ञानकाण्ड में किसका निषेधार्थ अनुवाद होता है, इसका रहस्य मुझसे 
अन्य कोई नहीं जानता । भगवान्‌ ने स्वयं ही उसका निरूपण किया है। वेद कर्म॑- 
काण्ड में यज्ञरूप से मेसा ही विधान करते हैं, यज्ञ भी मेरा ही रूप है, तत्तद्‌ देवता: 
रूप से भी दैवताकाण्ड में मेरा ही प्रकाशन होता है, मुझसे पृथक्‌ देवता नहीं है 
ओर जो तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः । आकाशाद्वायु: । ( तै० उ० २.१ ) 
आदि से आकाशादि प्रपः्च का अध्यारोप करके अपोहन ( निराकरण ) किया 
जाता है, वह भी मैं ही हूं । मुझसे पृथक्‌ कुछ नहीं; क्योंकि सव वेदों का सारार्थं 
परमतात्पर्याथं इतना ही है कि शब्द मुझ परमार्थ रूप ब्रह्म का आश्रयण कर माया: 
मात्र का अनुवाद कर नेह नानास्ति से सव अध्यारोपों का अपोहन कर निवृत्तः 
व्यापार हो जाता है। 


जसे अंकुर में जो रस होता है उसके विस्तारभूत नाल, स्करध, शाखा, 
उपशाखा, पल्लव, पुष्पादि में भी वही रस होता है वसे ही वेद मूल-भूत प्रणव 





२०० विचार-पीयूष । भारतीय राजनीति 


का जो परमेद्वर अर्थ है वही परमेश्वर प्रणव-विस्तारभूत सभी वेदों के काण्डों 
एवं शाखाओं का भी अर्थ है । 


कि विधत्ते किमाचष्टे किसनुद्य विकल्पयेत्‌ । 
इत्यस्या हृदयं लोके नान्यो सद्‌ वेद कश्चन॥ 
सां विधत्ते अभिधत्ते मां विकल्प्यायोह्यते त्वहस्‌। 
एतावान्‌ सववेदाथः शब्द आस्थाय मां भिदास्‌ 0 
मायामात्र मनुद्यान्ते प्रतिषिद््य प्रसीदति ॥ 
( भाग० ११.२१.४२-४३ ) 


जो लोग कहते हैं कि भागवत को 'वेदविहित धर्म है वेद निषिद्ध अधमं है' 
` यह लक्षण मान्य नहीं है, उन्हें यह भी बतलाना चाहिए कि यदि ऐसा ही है तो 
विष्णु-दतों ने भी अजामिल को पापी क्यों माना और भागवत में भी अन्य 
FT प्रायश्चितों से पापनिदृत्ति क्यों मानी गयी है ? 'तेस्तान्यद्धानि पुयन्ते' 
भाग॒० ६.२.१७) | 


इसके अतिरिक्त पाप और उक्षकी निवृत्ति दोनों ही प्रत्यक्ष नहीं है और 
यह अनुभानगम्य भी नहीं है । पौरुषेय छौकिक वचन भी प्रत्यक्षानुभानसूलक होने 
से ही प्रमाण होते हैं। किसी भी महापुरुष का वचन निविवाद नहीं हो सकता; 
' क्योंकि सबका ऐकमत्य नहीं है। यहाँ तक कि ईश्वर के सम्बन्ध में भी सबका 
ऐकमत्य नहीं है। कोई शिव, कोई विष्णु, कोई गणपति, कोई अल्लाह कोई गाड, 
कोई ईरवर मानते हैं । उनके भी वाक्य पृथक्‌-पृथक्‌ हैं । अतएव श्रोमद्भागवतादि 
सद्गरन्थों की दृष्टि से अपौरुषेय वेद ही प्रत्यक्ष, अनुमानादि से अविज्ञात धर्म ब्रह्म 
का बोघ कराता है। वह वेद स्वयंभु नारायण या ईश्वर के निःशवासरूप होने से 
ईरवरेरूप है । पुराणादि सब तन्मूलक होने से ही प्रमाण हैं । 


यदि भागवतादि के अनुसार वेदानुसारी धर्म एवं अधरम का लक्षण अमान्य 
है, तो उक्त महानुभावो से प्रश्‍न होगा कि फिर उनके मत से भागवत के अनुसार 
भागवत-धस भगवत्ताम-कीतंनादि करनेवाले साधकों के लिए वेद-विहित कर्मों का 
त्याग तथा निषिद्ध कर्मों का आचरण उचित होगा या अनुचित ? यदि अनुचित होगा 
तो क्यों ? यदि उचित होगा तो नामापराधों की सङ्गति कसे बेठेगी ? दश नामा- 
पराधों में स्पष्ट ही विहित कर्मों का त्याग एवं निषिद्ध कर्मों का आचरण इन 
दोनों को ही नामापराध कहा गया : 


नामास्तीति निषिद्धवृत्ति विहितत्यागइच धर्मान्तरेः साम्यम्‌ । 
अतः अनिच्छयापि कहना पड़ेगा कि भगवन्नाम-जापको को सी यमदूतों द्वारा 
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कथित धर्माघ्रर्म का लक्षण मान्य है। .तभी. तो विहित का त्याग और निषिद्ध का 
आचरण नामापराघ के रूप में मान्य होता है । 

भगवड्धक्ति, भागवत-घमं, तत्त्वज्ञान या ब्रह्मात्मदशंन परम घमं है। यह 
उत्कृष्ट धम मान्य होने पर भी वेदविहित वर्णाश्रमधमंकी अमान्यता सिद्ध नहीं 
होती । भले ही किसी अवस्थाविशेष में उनकी अननुष्ठेयता कही जाय, पर उस 
अवस्था को प्राप्ति में भी धर्मानुष्ठान का महत्त्वपूर्ण स्थान रहता है। भागवत में 
कहा है कि वह व्यक्ति देवता, ऋषि, भूत, आप्त तथा पितर किसीका भी न्‌ 
ऋणो है, न किङ्कर जो सर्वग्रन्थियाँ तोड़ सर्वात्मता मुकुन्द की शरण आ गया है। 


देर्वाषभूताप्ननुणां पितृणां न किङ्करो नायमृणी च राजन्‌। 
सर्वात्मना यः शरणं शरण्यं गतो मुकुन्दं परिहृत्य कतंम्‌ ॥ 


( माग० ११.५.४१ ) 
श्रीभयवान्‌ ने कहा है कि जो कर्मों के अनुष्ठान और अननुष्ठान के गुण- 
दोषों को जान मेरे द्वारा आदिष्ट धर्मों को भी छोड़कर मुझे भजता है, वह 
सत्तम है। 
भज्ञायवं गुणान्‌ दोषान्‌ मयादिष्टानपि स्वकान्‌ । 
घर्मान्‌ सन्त्यज्य यः सर्वान्‌ सां भजते स सत्तमः ॥ 
( भाग० ११.११.३२ ) 
कि बहुना, गीता में भी भगवान्‌ यही कहते हैं कि सर्वंधमो को छोड़कर 
सेरी शरण आ जाओ, मैं तुम्हें सब पापों से मुक्त कर दँगा। फिर भी धर्मों की 
असान्यता सिद्ध नहीं होती । अन्यथा भगवान्‌ ने अजुंन से पहले ही यह क्यों नहीं 
कह दिया, १८वें अध्याय के अन्त में क्यों कहा ? निरर्थक इतने अमूल्य समय का 
अपव्यय क्यों किया ? साथ ही पीछे तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते, कुर्‌ कसेब तस्मात्‌ त्व॒म्‌, 
यज्ञो दानं तपदचेव पावनानि मनीषिणाम्‌, न क्मणामनारस्भान्नेष्कम्यं पुरुषोऽइनुते 
आदि वचनों से शास्त्रानुसारी कर्मों की कतेव्यता पर क्यों बल दिया ? | 


श्रीमदभागवत में भी भक्ति और ध्यान के प्रसङ्ग में स्व॒र्धर्माचरणं शत्या 
विधर्माच्च निवर्तंनम आदि वचनों द्वारा भक्ति-ध्यान-परायण व्यक्ति के लिए भी 
यथाशक्ति स्वधमं का आचरण एवं विधमं से निवर्तन का उपदेश क्यों किया ! 
इतना ही क्यों, भागवत में तो भक्ति के लक्षण में भी आुश्रविक ( वृदिक ) 
कर्मों का सन्निवेश किया गया है , 


देवानां गुणलिङ्कानामानुअविककंणाम्‌ १ 
सत्व एवेकमनसो वृत्तिः स्वाभाविको तु या ॥ 





३६ 
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आदि बचतों से स्पष्ट कहा गया है कि आनुश्रविक ( वेदिक) कमाड 
शब्दादि-गुणप्रत्यायक देवों ( चतुदेश-करणों ), आन्तर-वाह्य इन्द्रियों की सत्त्वमय 
विष्णु में स्वारसिकी वृत्ति ( तदभिमुखता ) ही भक्ति है। 

इसका स्पष्ट अर्थ है कि वेदिककर्माम्यासी साधक ही अन्तःकरणशुद्ध 
आदि क्रम से विष्णु-परायण हो सकता है। नौका द्वारा नदी पार कर लेने पर 
नोका त्याज्य हो सकती है, परन्तु पहले नदी पार करने के लिए नौका का आश्रय 
लेना ही पड़ेगा : | 


अविद्याया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययाऽम्रृतमङ्नुते । 


इसीलिए श्रीमद्भगवद्गीता में सांख्य और योग, दो निष्ठाएँ बतलायी 
गयी हैं। सांख्य साध्य है तो योग साधन। योग के बिना सांख्य सफल नहीं 
होता । उपसंहार में भी 'सर्वगुह्मयतमम्‌' रूपसे दो श्लोक कहे गये : एक भन्मना भव 
मद्भुक्तः ओर दूसरा सर्वंधर्मान्‌ परित्यज्य। पहले से कर्मयोग और दूसरे से सांख्य 
कहा गया है । पहले कमयोग का अनुष्ठान आवश्यक है और अन्त में उसके फल- 
भुत सांख्य का आश्रयण युक्त है। साध्य प्राप्त हो जाने पर साधन का त्याग 
अनुचित नहीं । 

श्रीमद्भागवत में और अधिक स्पष्ट रूप से वेदोक्त कर्म और उनके त्याग 
का समन्वयं बतलाया गया है : 


कर्माकमंविकर्मेति वेदवादो न लौकिकः । | 
वेदस्य चेइवरात्मत्वाततत्र मुह्यन्ति सूरयः ॥ ( भाग० ११.३.४३ ) 


कर्म, अकर्म और विकर्म यह वेदवाद है; लौकिक नहीं तथा बेद इश्वर से 

उद्भ्ुत होने के कारण ईस्वररूप हैं। अतः उनके निर्णय में सुरियों ( महापण्डितों ) 

को भी व्यामोह होता है। | | 

वेदकमों से मोक्ष (छुटकारे) के लिए कर्मों का उसी प्रकार विधान करते 

हैं, जिस प्रकार रोग से मोक्ष पाने के लिए औषध का विधान होता है : 

| कर्मसोक्षाय कर्माणि विघत्ते ह्यगदं यथा । ( भाग० ११.३.४४ ) 

भगवान्‌ की वेदलक्षणो भारती अपनी लक्षणा, व्यजना, गौणी तथा मुख्या 

विविध पत्तियों द्वारा उक्थ ( कर्म )-जड़ों को मोहित करती है : कर 
अमयति भारती त उरुवृत्तिभिरुक्थजडान्‌ । ( वेदस्तुति ३६ ) 

परोक्षवादो वेदोऽयं ` बालानामनुशासनम्‌ । ( भागः ११.३.४४ ) 
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जसे माता अपने बालक को लड्डू का प्रलो मन देकर निम्वादि कटु औषध 
पिलाती है, अन्यथा दूसरे दिन वाळक कटु औषर का पान नहीं करेगा । बालक 
भले ही समझता रहे कि निम्व, गुड्ची आदि कटु औषव के पान का फल मोदकः 
प्राप्ति है, किन्तु माता की दृष्टि में कट औषधपान का फल रोगनिवृत्ति ही है, 
मोदकप्राप्ति नहीं । वेसे ही स्वगंकामोऽरिनहोत्रं जुहुयात्‌ इस वचन से श्रुति स्वगं 
का प्रझोभन देकर अधिकारियों को कर्मों में प्रवृत्त कराती है। उनसे उनको 
स्वर्गादि-प्राप्ति भी होती है। भले ही अधिकारी पहले-पहल अग्निहोत्रादि कर्मों 
का फळ स्वर्गादि समझें, किन्तु श्रतितात्पर्यं की दृष्टि में पाशविक काम-क्ंज्ञान 
की निवृत्ति ही वेदिक कर्मों का फळ है; क्योंकि शास्त्रों का अन्तिम उद्देश्य सर्वकमं 
तथा सर्वचेष्टाओं की निवृत्तिपूवेक ब्रह्मनिष्ठा ही है। । 


यदा पञ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानाग्निमनसा सह। 
बुद्धिश्च न विचेष्टते तामाहुः परमां गतिस्‌ ॥ 


फिर भी पहले से ही कमंत्याग से महान्‌ अनर्थ होता है। भागवत का 
स्पष्ट मत है कि जो इन्द्रिय-दमन एवं तत्त्वसाक्षात्कार से पहले ही वेदोक्त कर्मों 
का त्याग कर देता है, वह विहितानाचरण-लक्षण अधमं द्वारा पुनः पुनः मृत्यु से 
मृत्यु को ही प्राप्त होता रहता है। अतः नेष्कस्यंसिद्धि या परागति के लिए वेदोक्त 
कमों का निःसङ्ग होकर भगवच्चरणपङ्कुज.में समपंण करने की दृष्टि से अनुष्ठान 
करना चाहिए । इस प्रकार वेदोक्त कर्मो के आचरण से नेष्क्रम्यसिद्धि मिळती है : 


नाचरेद्यस्ठु वेदोक्तं स्मयमञ्ञोऽजितेन्ब्रियः । 
. विकमंणा ह्यधर्मेण सृत्योसृत्युमुपति सः॥ 
वेदोक्तमेव कुर्वाणो निःसङ्गोऽपितमीइवरे । 
नष्कर्म्या लभते सिद्ध रोचनार्था फलश्रुतिः 0 
( भाग० ११.३.४५-४६ ) 
श्रीमद्भागवत के प्रथमस्कऱ्धवाली वात भी उपयुक्त विवेचन के अनुसार 
लग जाती है। अतएव 
स चे पुसां परो घर्मो यतो भक्तिरथोक्षजे । 
अहैतुक्यप्रतिहता येनात्मा सुप्रसीदति ॥ ( माग० १.२.६) 
इस वचन का अर्थ करते हुए श्री जीवगोस्वामी प्रभूति ने-- 
एतावानेव लोकेऽस्मिन्‌ पुंसां धमः परः स्मृतः । 
भक्तियोगो भगवति तन्तामोच्चारणादिभिः॥ 
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इस इलोक के अनुसार भगवान्नामोच्चारण आदि को ही परधर्म माना है । उनके 
अनुसार उसीसे भगवान्‌ में अहैतुकी भक्ति होती है। किन्तु जिन श्रीधरस्वामी 
को जीवगोस्वामी आदि पद-पद पर वन्दना करते हैं ओर उनके भी परम पुज्य 
श्री गौरांग चंतन्य महाप्रभु भी जिनका परम आदर करते हैं, उन श्रीधरस्वामी 
ने उक्त लोक का अर्थ करते हुए कहा है कि गीतोक्त निष्काम, भगवच्चरण 
पद्धज-समपंणबुद्धि से किया जानेवाला स्वधर्मानुष्ठान ही परधम है : 


स्वकर्मणा तमभ्यच्यं सिद्धिं विन्दति मानवः । 


. इस प्रकार जोवगोस्वामी ने अहैतुकी का अर्थे किया है कारणरहित, किन्तु 
स्वामीजी का अर्थ है फलानुसन्धानरहित । 'यतः' इंस पद से भक्ति का हेतु स्पष्ट 
ही स्वीकृत है । भगवन्नामोच्चारणादि तो स्वयं भक्ति है, वह वस्तुतः भक्ति का 
हेतु नहीं हो सकता । इसलिए जसे औपचारिक रूप से पकव आम्र का हेतु अपक्व 
आञ्ज कहा जाता है, वसे ही जीवगोस्वामो ने भी अपक्वभक्ति को पकवभक्ति 
का हेतु कहकर औपचारिक ही कार्येन्कारणभाव माना है । ॒ 


... शेष श्रम वाली बात भी अविचारित-रमणीय ही है; क्योंकि वहाँ भी 
धर्म का ही प्रसंग चल रहा है :. 


धः स्वनुष्ठितः पुंसां विष्वदसेनकथासु यः । क्‍ 
नोत्पादयेद्यदि 'रति श्रम एवं हि केवलम्‌ ॥ ( भाग० १.२.८ ) 


अर्थात्‌ स्वनुष्ठित वर्णाश्रमानुसारी धर्म का फल यही है कि उससे अन्तःकरणशुद्धि 
हो वराग्य और भगवत्‌-कथा में श्रद्धा हो । इसीलिए कहा है : 


तावत्कर्माण कुर्वोत न निर्विद्येत यावता। 

मत्कथाश्षवणादो वा श्रद्धा यावन्न जायते॥ 

-धमंस्य ह्यापवर्यंस्थ नार्थोऽर्थायोपकल्पते । 

' नाथस्य धर्मेकान्तस्य कांमो लाभाय हि स्मृतः ।। 

कामस्य नेन्द्रियप्रीतिर्तठाभो जीवेत यावता। 

जीवस्य तत्त्वजिज्ञासा नार्थो यश्चेहकर्सभिः ॥ 
( भाग० १.२. ९-१० ) 
इन वचनों में स्पष्ट ही श्रौत-स्माते-धमं का भगवद्भक्ति एवं मोक्ष प्रयोजन 
कहकर उन मतों का खण्डन किया गथा है जो घमं का फल अर्थ, अर्थ का फल 
काम ओर काम का फल इन्द्रियतृप्ति समझते हैं। भागवत के उक्त इलोक के 
` अपार धम का मुख्यफल अपवर्ग है और गोणफल है अर्थ । अर्थ का मुख्यफल 
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धर्मानुष्ठान है ओर गोणफल है काम ( भोग ) । काम का मुख्यफल प्रांणधारेंण 
है, इन्द्रियतृष्ति नहीं तथा प्राणधारण का मुख्यफल है तत्त्वजिज्ञासा । 


यों अच्युत-भक्ति के बिना कर्म ही.क्यों, नेष्कर्म्य तत्वज्ञान भी शोभा-शुन्य 
ही कहा गया हैं। कर्म यदि भगवान्‌ में अपित न किया जाय तो वह अभद्र ही 
ठहरेगा : 


नेष्कम्यंमप्यच्युतभावर्वाजतं न शोभते ज्ञानमलं निरञ्जनम्‌ । 
कुतः पुनः शर्वदभद्रमीरवरे न चापितं कमं यदप्यकारणम्‌ ॥ 
| ( भाग० १.५.१२ ) 
इसीलिए यें उक्तियाँ हैं : 
यत्करोषि यदइनासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌। 
यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुरुष्व मदपंणम्‌ ॥ ( गोता ९.२६ ) 
कायेन वाचा मनसेन्द्रियर्वा बुद्ध्यात्मना वानुसृतस्वभावात्‌ । 
करोति यद्यत्‌ सकलं परस्मे नारायणायेति समर्पयेत्‌ तत्‌ ॥ 
| ( माग० ११.२.३६ ) 
वस्तुतः श्रीधरस्वामी के पूर्वोक्त कथनानुसार भगवच्चरण-समर्पेणबुद्धि से 
अनुष्ठित धर्मानुष्ठान ही भागवत-धर्म है। वहीँ हरितोषण का सांघनं है । ' इंसीः 
लिए चतन्य महाप्रभु कहते हैं कि श्रुति, स्मृति, पुराण तथा पाञ्चरात्रःविंधान के 
बिना भक्ति उत्पातं का ही मूल है : 
श्रुति-स्मृति-पुराणादि-पाद्वरात्रविधि_ विना। 
स्वातन्त्र्येण कृता सक्तिरुत्पातायेव केवलम्‌ ७ 
सब सिद्धान्तों एवं सब मतों से समझोता सम्भव नहीं होता। क्रिया में 
विकल्प हो सकता है, वस्तु में विकल्प नहीं। एक रज्जु में स्पे, घारा, माला, 
भूछिद्र और रज्जु आदि अनेक ज्ञान हो सकते हैं, पर सभी ज्ञान प्रमा ( यथार्थ ) 
नहीं हो सकंते । एक वस्तु के विषय में एक ही ज्ञान यथार्थ होता है, अन्य सब 
“ज्ञान अयथार्थ ही होते हैं । इसी तरह देह आत्मा है, इन्द्रिय आत्मा हैं, मन अत्मा 
हः बुद्धि आंत्मा है या इन संबंसे भिन्न आत्मा है? ऐसे ही आत्मा चेतन था 
“अचेतन, कर्ता है या अकर्ता, अणु हैं या व्यापक-ये सभी पक्ष सम्भव नेही हो 
सकते | इन विषयों में समझोतावाली नीति घातक हीठ्हरेगी। 
हाँ, यह तो ठीक दै कि अपने-अपने विश्वास के अनुसार सभी अपने-अपने 
धर्म का पालन करें; पर कोई अभ्य के धमे में हस्तक्षेप या आर्तमेण नें करें । 
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सामूहिक, स्वेहितकारी कामों में सभी कन्धे-से-कन्धा भिड़ाकर काम करें। इस। 
दृष्टि से कहा गया है ! 

श्रयतां धमंसर्वस्वं श्रुत्वा चेवाऽवधायतास्‌ । 

आत्मनः प्रतिकु्लानि परेषां न समाचरेत्‌ ॥ 


अर्थात्‌ जो कार्यं अपने लिए प्रतिकूल प्रतीव हो वह दूसरों के लिए न करो, यहो 
घमं का सर्वस्व है, इसे सुनकर अवधारण करो । 

यदि कोई हमारे धमं, धमंग्रन्थ या घर्मस्थान का अपमान करता है तो वह 
हमें उद्देजक, दुःखजनक प्रतीत होता है। अतः हमारा यह घर्म है कि दूसरों के 
धर्म, घमंग्रन्थ एवं धर्म-संस्थान का अपमान न करें। जहाँ तप, जप सन्ध्या-वन्द- 
नादि प्रर्म हैं वहीं दूसरों को निरर्थक उद्वेग न पहुंचाना भी धर्म है। 


अनुद्वेगकरं वाकयं संत्यं प्रियहितं च थत्‌। 
ऐसे वाक्यों का प्रयोध उचित है जो दूसरों को उद्ठेग न पहुँचाये तथा जो हिंतकर 
एवं प्रिय भी हो । गीता में भी कहा गया है : 


आत्मोपम्येत सवत्र समं पश्यति योऽर्जुन । 

सुखं वा यदि वा दुख स थोगी परमो मतः ॥ 
| i अपने तुल्य ही सव प्राणियों में दुःख और सुख देखनेवाला ही परम 
गी है। र 
' नीतिशास्त्रों ने भी शासकों के लिए निर्देश किया है कि जिस देश में जो 
आचार या धर्म प्रचलित हो, उस. पर आक्रमण न कर परम्परा से वहाँ के शास्त्रों 


एवं धर्मगुरुओं से उसका स्वरूप ठीक जानकर उसका पालन करें। यही सर्वे- 
समन्वय एवं सामंजस्य का मागे है : 


यस्मिन्‌ देशे य आचारः पारस्पयंक्रमागतः । 
तथ परिपाल्योससौ यदा स वशमागतः ॥ 


श्रीमद्भागत के सप्तमस्कन्ध में त्रिशल्लक्षण मानवधर्म का वर्णन है, जिसमें 
: अहिसा, सत्य, दम, दया ईइवरभक्ति, तत्त्वज्ञान आदि का समावेश है । वह 

सभीके त राभदायक है । प्रायः सभी देशों एवं धर्मों में सत्य, दया, दान, 
भक्ति देहभिन्न आत्मा की मान्यता आदि का आदर होता है। इसी दृष्टि से 
सब छोगों में मेल-जोळ, समन्वय, सामञ्जस्य हो सकता है। इसके लिए वेदादि 


' शास्त्रों के प्रामाण्य, वेदोक्त में सं 
"सकता नहीत ”  आ में संकोच या रहोबदरू करने की आव 


rs 
RR 
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श्रीमद्भागवत की दृष्टि से सब मानवों के साथ परस्पर हित का आचरण 
करते हुए भी भारतीयता का आदर किया जा सकता है। इसी तरह भारतीयता 
के नाते सभी भारतीयों के साथ समन्वय, सामञ्जस्य की बात करते हुए भी ब्राह्म- 
गता का सम्मान एवं तदुचित धर्म का पालन किया जा सकता है। कि बहुना, 
सबंभूतहिते रतः के अनुसार तो प्राणिमात्र का हिताचरण करना प्राणियों का 
उत्कृष्ट धर्म है । | 
इसी दृष्टि से धामिक, आध्यात्मिक, राजनीतिक मतभेद रहते हुए भी 
सर्वभूत-हिताचरण और किसी भी सामाजिक अभ्युत्थान या सामूहिक कल्याण 
के उद्देश्य से समन्वय, सामञ्जस्य एवं संघटन भी सम्पन्न हो सकता है। अमृत 
भाप्त करने की दृष्टि से देवताओं और असुरों ने भी संघटित होकर समुद्र-मन्थन 
जसा महान्‌ कार्य किया था । आज भी विभिन्न देशों के विभिन्न धामिक, आध्या- 
त्मिक शिद्धान्तोंवाळे नागरिक संघटित होकर अपने देशों की उन्नति कर्‌ रहे हैं । 
भारत में ही हिन्दू, मुसलमान आदि स्पष्टरूप से अपनी-अपनी धामिक मान्यताओं 
से मतभेद रखते हुए भी राष्ट्र-स्वातन्त्य-आन्दोलन सम्मिलित हुए । 


वस्तुतः सो मतों को मिटाकर या सबको मिलाकर एकमत बनाने का प्रयत्न 
करनेवाला १०१वाँ मत बनाकर मतों की संख्या ही बढ़ाता है, घटा नहीं सकता । 
वेदिक अहिसोपासकों, योगियों वौद्ध बौधिसत्त्वों के अपने असाधारण धामिक- 
आध्यात्मिक सिद्धान्त होते हुँ; फिर भी परहितसाघना एवं परदुःख-निवारण के 
लिए हँसते-हँसते प्राण दे देते हैं । जीमूतवाहन का उदाहरण प्रसिद्ध ही है । ऐसो 
सुबुद्धि एवं भावना के विना धामिक-आध्यात्मिक सिद्धान्त एक होने पर भी स्वार्थो 
के कारण मतभेद, कलह एवं विघटन देखा ही जाता है। एक सम्प्रदाय के रोगों 
में भी नाना प्रकार के कलह इसके प्रत्यक्ष उदाहरण हैं । तत्त्वदशन या भक्ति की 
साधना में सहस्रं सेद्धान्तिक मतभेद होने पर भी आस्तिक-नास्तिक, साधु-असाधु 
सभीमें ब्रह्म या भगवद्बुद्धि रखना आवश्यक है । तभी 


सुहून्मित्रायुंदासीन-मध्यस्थ-दव ष्य-बन्धुषु । 
साधुष्वपि च पापेषु समबु द्विविशिष्यते॥। 
सुहृत्‌, मित्र, शत्रु, उदासीन, साधु, असाधु सभीमें ब्रह्मबुद्धि करनी होती 
है । नास्तिक धामिक में भी भगवद्बुद्धि एवं उनका हिताचरण अभीष्ट होने पर 
भी उनकी अधामिकता और नास्तिकता को अपने सिद्धान्तों से सम्बद्ध करने की 
अपेक्षा नहीं होती । यही स्थिति सीय राममय सब जग जानो को है । 


श्री उदयाचायेजो ने नास्तिकों पर भी कृपा करने के लिए भगवान्‌ से 
प्रार्थना कर्ते हुए कहा है कि “इस प्रकार श्रुतिद्रुक्तिळूप निर्मळ जळ ग्रे चैने चासिद्िकों 
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के.दुस्तकं-कलंक-पङ्किल हृदय का प्रक्षाळन करनेःका प्रयास किया, फिर; भी यदि 
उनके हृदय में आपके प्रति विश्वास नहीं जयता तो निश्‍चित. ही उनका हृदय 
वज्रसार है । किन्तु अकारणकरुण, करुणावरुणालय ! यथासमय आप ही उनको. 
भी तारे; क्योंकि जसे आस्तिक: बड़े अभिनिवेश के साथ. मण्डन करने की दृष्टि 
से आपका चिन्तन. करते हुए ईश्वरसाधक श्रुति-यु क्तियों का. अनुसन्धान. करते. 
हैं, वेसे ही नास्तिक भी खण्डनीयविधया आपका चिन्तन करते हुए. ईशवरबाधक 
युक्तियों का अन्वेषण करते हैं । इस प्रकाय प्रस्तुत ईश्वरसिद्धि के विप्रतीपरूप से 
वे लोग भी बड़े अभिनिवेश से आपका चिन्तन करते हैं। अतः आप उनका भी 
अवश्य ही उद्धार करं” : 
इत्येवं श्रुतिनीतिसंप्लवजलभूयोभिराक्षालिते 
येषां नास्फ्दमादधाति हृदये ते शेलसाराशयाः । 
किन्तु प्रस्तुत विप्रतीपविधयोऽप्युच्चेभवच्चिन्तकाः 
काले कारुणिक ! त्वयेव कृपया ते तारणीया सराः 0 
इस तरह श्री उदयाचार्यजी नास्तिकों का भी परम हित चाहते थे, तो भी 
उन्होंने अपना. मत नहीं. बदला और न उनका मत स्वीकार किया । ७ 


६, शास्त्रोक्त धर्म एवं भगवन्नामं 


कहा जाता है कि “ईसाई, मुसलमान आदि में एक ही धर्मग्रन्थ, एक ही 
ईश्वर और एक ही धर्म-लक्षण होने से संशय, मतभेद आदि नहीं हो पाते । किन्तु 
हिन्दुओं के अनेक धमंग्रम्थ, अनेक ईश्वर और अनेक धर्म-लक्षण होने से मतमेद 
तथा तरह-तरह के संशय खड़े हो जाते हैं। फलतः संगठन में बाधा पड़ती है । 
इमीलिए कई लोग इसमें सुधार कर हिन्दृशास्त्र में एकरूषता लाकर उसे देश- 
कारानुकूल तथा उदार बनाना चाहते हैं। किन्तु वस्तुस्थिति इससे भिन्न ही है, 
क्योंकि पूर्वापर के समन्वय एवं विरोध-परिहारपूर्वक ग्रन्थ-प्रकरण एवं वाक्यों 
का तात्पर्यं न समझने पर तो एक ही ग्रन्थ में अनेक मतभेद हो सकते हैं । प्रायः 
सभी देशों में 'संविधान' की एक ही पुस्तक होती है, फिर भी उनके अर्थों में 
मतभेद होता है। विभिन्न पक्षों के न्यायवादी ( वकील ) उनके विभिन्न वाक्यों 
के पृथक्‌-पृथक्‌ अर्थं करते हैं; फिर भी अर्थ-निर्धारण के लिए ही न्यायालय होते 
हैं । न्यायालय का मुख्य काम ही यह है कि वह संबिधान का ठीक अर्थ निर्धारित 
करे । उसमें भी अवर न्यायालय ( 'लोअर-कोटं' ) के निर्णय में न्यूनता रह जाय 
तो उच्च न्यायालय ( 'हाई-कोर्ट' ) उसे ठीक करता है और किसी विषय में 
हाईकोर्ट के निर्णय में भी त्रुटिं रह जाय, तो सर्वोच्च न्यायालय ( “सुप्रीम कोटं' ) 
तथा उसकी 'फुल बेंच द्वारा अन्तिम निर्णय किया जाता है। इसी तरह हन्दूघमं- 
सम्वन्धी अनेक शास्त्रों या पुस्तकों के होने पर भी घमंशास्त्र एवं मीमांसानिष्णात 
आचायं एवं परिषदं विप्रतिपन्न ( विवादास्पद ) विषयों पर अपना अन्तिम निर्णय 
देती हैं । 

जसे संविधान के विवादास्पद वाक्यों का निर्णय करने के लिए विधान एवं 
तदनुसारी कानूनों तथा विभिन्न नजीरों ( निर्णय के उदाहरणों ) के आधार पर 
विचार आवश्यक होता है, वसे ही वेदादि-शास्त्रों का भी निर्णय करने के लिए 
उपत्रम-उपसंहार ( पौर्वापर्यं ) तथा विभिन्न शास्त्र-वाक्यों के आधार पर विचार 
आवस्यक है। व्याकरणशास्त्र एवं चिकित्साशास्त्र में भी अनेक ग्रन्थ तथा एक 
ग्रन्थ में भी परस्पर विरोध प्रतीत होते हैं । उनका भी निर्णय उपयुक्त न्याय से ही 
किया जाता है। पू्वोत्तरमीमांसा में इसके लिए १. उपक्रम-उपसंहार की एक- 
रूपता, २. अभ्यास, ३. अपूवेता, ४. फल, ५. अर्थवाद और ६. उपपत्ति के अति- 
रिक्त अन्य भी शतशः मागे बतलाये गये हैँ। सब बातों पर ड ही पुस्तक, सब 
रोगों पर एक ही नुस्खा या एक हो गोली, सब परिस्थितियों में एक ही नीति 
संकीर्णता का छिङ्ग दै, विशेषज्ञता का नहीं । | 

२७ 


| ; 
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इस दृष्टि से विचार करने पर हिन्दू-शास्त्र भी असमन्वित नहीं हैं । एक 
अपौरुषेय वेद ही समस्त संसार के लिए सर्वप्रथम शास्त्र एवं संविधान हैं । उसकी 
११३१ शाखाएँ एवं एक-एक शाखा के मन्त्र, ब्राह्मण, आरण्यक, उपनिषद्‌ सभी 
एक ही वेद के अवान्तर अंश या अध्याय हैं । व्याकरण आदि ६ अङ्ग; मन्वादि 
धर्मशास्त्र; रामायण, महाभारत आदि आर्य-इतिहास; षट्दशन; तन्त्र-आगम 
सभी ग्रन्थ वेदाश्रित एवं वेदार्थ के निर्णायक ओर वेदों का हो व्याख्यान या भाष्य 
करनेवाले हैं । अल्पबुद्धियों के लिए ये सभी शास्त्र महाणंवतुल्य दुरूह होने पर भी 
परम्परा के अनुसार अध्ययन-अध्यापन में श्रम करनेवालों के लिए सुगम ही हैं । 
जेसे समी शास्त्र समन्वित है, वेसे ही उनके द्वारा प्रतिपादित ईश्वर भी निर्गुण, 
सगुण, शिव, विष्णु दुर्गा, गणपति, भार करादि अनेक रूपों में प्रतीत होते हुए भी 
वस्तुतः एक ही है : एकं सद्‌ विप्रा बहुधा बदन्ति ( ऋग्वेद ) । ठीक इसी तरह वणं, 
आश्रम तथा अधिकार-भेद से आपत्ति-सम्पत्ति, देश-क्राल और परिस्थिति-भेद 
से धमं के भिन्न रूप होने पर भी सभीके स्वरूपों एवं लक्षणों का समन्वय हो ही 
जाता है । तात्पर्यं-ज्ञान के अभाव में ही उनमें विरोघ भासता है। उन्हीं विरोधों 
के निराकरणार्थ हेमाद्रि, पराशर-माधव, वीरमित्रोदय, निर्णय-सिन्छु आदि अनेक 
बृहत्काय निबन्ध-भरन्थ हैं । तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते, चोदनालक्षणोऽर्थो धर्म, वेदप्रणि- 
धर्मो ह्यध्मस्तदविपर्ययः आदि वचनों के आधार पर अधिकारानुसार वेदादि- 
शास्त्रोक्त कमं, उपासना, ज्ञानादि ही धमं है। यह धर्मलक्षण इतना व्यापक है कि 


सभी लक्षण इसमें समा जाते हूँ। यहाँतक कि दूसरे लोगों के भी धर्मेलक्षण इसी- 


के अनुसार ही होते हैं। अतएव ईसाई-सम्भ्रदाय के ध्म-ग्रन्थ 'बाइबिल' द्वारा 
पोक्त कंमं, उपासना आदि को ईसाईधमंवाले मानते है; मुसलमान, जन, बोद्ध 


भी कुरान आदि अपने-अपने घर्माग्रन्थों एवं शास्त्रों के अनुसार ही अपने कर्मों एवं 


उपासनाओं को धर्म मानते हैं। मनु के अनुसार अर्थ और काम में अचासक्त 
मनुष्यों के लिए धमं -ज्ञान का विधान है तथा धर्म-जिज्ञासावालों के लिए धर्म का 
प्रमापक परम प्रमाण “श्रति' ही है : 


अ“ कामेष्वसवतानां धमंज्ञानं विधोयते । 
घमं जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं श्रतिः ॥ ( मनु० २.१३) 
फरतः अथःक्रामपंरायंण चार्वाक एवं तत्सदृश प्राणियों के लिए' धर्मजिज्ञासा का 
भरखते ही दी नई नहीं उठता, जबतक कि अर्थ-काम के अतिरिक्त अलौकिक सुख एवं 
उसके साधनों को ओर उन्हें आकृष्ट न किया जाय । ; 
जनी लोग देहातिरिक्त आत्मा, उसका पुनर्जन्म और परलोक मानते हैं । वे 
प्रत्यक्ष के अतिरिक्त अनुमान प्रमाण भी मानते हैं, अतः वे घमं भी स्वीकार करते 
हैं। किन्तु उनका घमं पुद्गल ( परमाणु )-स्वरूप ही है। उनके सिद्धान्त के अनुः 


शास्त्रोक्त घमं एवं भगवन्नाम २११ 


सार उत्तम कर्मों से उत्तम-देहारम्भक पुद्गल वनते हैं, उन्हें ही 'धमं' कहा जाता 
है। लेकिन जब परमाणु प्रत्यक्ष होते हो नहीं, अनुमान से परमाणु-सामान्य का 
ही बोध होता है तव किन कर्मों से कौन परमाण उत्पन्न होते हैँ, इसका ज्ञान केवल 
अटकछमात्र पर ही निर्भर है। यद्यपि सर्वज्ञ का प्रत्यक्ष सर्वविषयक होता है; 
तथापि सर्वज्ञता प्रमाण से सिद्ध नहीं होती । भिन्न-भिन्न आचायों के अनुयायी अपने- 
र को सर्वेज्ञ ही मानते हैं, सर्वसम्मति से किसीकी भी सर्वज्ञता सिद्ध 

इसके अतिरिक्त वोद्धों के अनुसार बुद्ध, जनों के अनुसार जिन सवज्ञ हैं, 
फिर भी उनमें परस्पर महान्‌ मतभेद हैं । वे आपस में ही एक दूसरे की म्ेज्ञता 
का खण्डन करते हैं। वस्तुतः यदि दोनों सर्वेज्ञ हों, तो उनमें मतभेंद केसा ? क्या 
दो घटज्ञानवालों का घट के सम्बन्ध में मतभेद होता है? सबे सयाने एकसत के. 
अनुसार सर्वज्ञों में कोई मतभेद ही नहीं होता । लौकिक प्रत्यक्ष एवं अनुमान के 
बल पर कोई भी सवज्ञ सिद्ध नहीं होता । धमं के बल पर ही उनकी सर्वज्ञता का 
समर्थन किया जा सकता है। किन्तू इस पक्ष में सर्वज्ञता के वल पर घमं का ज्ञान ओर 
धमे के बल पर सवंज्ञता की सिद्धि यह परस्पराश्रय ( अन्योन्याश्रय ) दोष 
अनिवार है । यदि वेदादि-शास्त्रों के बल पर धर्म का ज्ञान प्राप्तकर सर्वज्ञता- 
हक की वाठ करे, तब तो धर्मज्ञान के लिए सर्वज्ञता-सिद्धि का प्रयास व्यर्थ 
हो है। | 

बौद्धों के मत में निर्वाण-प्राप्ति के उपाय अहिंसादि साधनों को 'धर्म' माना 
जाता है। उन्हे भी प्रत्यक्ष-अनुमानसे पृथक्‌ आगम-प्रमाण मान्य नहीं । बुद्ध की सर्व- 
ज्ञता भी 'जिन' जेसी ही है। बोड़ों में सौत्रान्तिक, वेभाषिक, योगाचार और माध्य- 
मिक ये चार भेद हैं। उनमें भी धमं के सम्बन्ध में पर्याप्त मतभेद हैं । 'हीनयान' 
और 'महायान' रूप से भी उनमें भेद है। व्यवहारतः उनमें अहिसा, सत्य, क्षमा, 
दया आदि धर्मो का बड़ा सम्मान है। बुद्ध-भक्ति का भी वड़ा आदर है, पर यह 
सव बुद्ध की सर्वज्ञता पर ही निर्भर है। 

न्याय-द्शंन के अनुसार धर्म आत्मनिष्ठ एक विशेष गुण है। उसीको 
'अदुष्ट' कहा जाता है। शुभकर्म से शुभ-अदुष्ट और अशुभ-कमं से अशुभ अदुष्ट 
उत्पन्न होता है । नेयाथिक प्रत्यक्ष और अनुमान के अतिरिक्त आगम प्रमाण भी 
मानते हैं । आगमों में मन्वादिसम्मत वेदादिशास्त्र उन्हें भी मान्य हैं । फलतः 
मन्वादिप्रोक्त धर्म ही नेयायिकों का भी धर्म है। अन्तर केवळ इतना हो है कि 

मन्वादि-धमंशास्त्री वेद को अपोरुषेय होने से ओर नयायिकादि सर्वेज्ञ परमे- 

श्वरप्रोक्त होने के कारण प्रमाण मानते हैं। प्रतिकल्प की आदि में सदव परमेश्वर 
से समान आनुपू्वीवाले वे हो वेद प्रकट होते हैं, अतः उनके अनुसार भी प्रवाह- 
रूप से वेद अनादि ही हैं। | | 
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वेशेषिक-दशंनकार कणाद यतोऽभ्युदयनिःश्ेयससिद्धिः है घसः इस सूत्र के 
अनुसार अभ्थृदय एवं निःश्रेयस के साधन को 'धमं' मानते हैं। यद्यपि ये भो 
प्रत्यक्ष एवं अनुमान दो ही प्रमाण मानते हैं, तथापि इनके अनुमान में शब्दप्रमाण 
का भी अन्तर्भाव है। जसे लिङ्ग-लिङ्गी ( हेतु-साध्य ) धूम और धूमध्वज का 
व्याप्ति-सम्बन्ध होता है, वेसे ही उनके यहाँ शब्द एवं अर्थ का व्याप्ति-सम्बन्ध 
हे । जेसे लिङ्ग से लिङ्गी का अनुम'न होता है, वसे ही शब्द से अर्थ का अनुमान 
होता है । वैशेषिकदशंन भी शब्दों में वेदों को ही मुख्य प्रमाण मानता है । तत्क्ृति- 
वेदे आदि सूत्रों के अनुसार वेशेषिक भी वेदों को ईशवरकृत मानता है । इस दृष्टि 
से उनका अभ्युदय-निःश्रेयस्‌-साधन धमं भी वेदकसमधिगम्य है । उनका मनमानी 
घमं नहीं हैं । | 

लौकिक अभ्युदय ओर उसका लौकिक साधन तो प्रत्यक्षादि प्र माणसिद्ध होने 
से लोकिक अर्थ-काम के अन्तरगत हो हैं, किन्तु लौकिक पशु-पुत्रादि और अलौकिक 
स्वर्गादि अभ्युदय एवं निःश्रेयस (मोक्ष) अलौकिकः साधन प्रत्यक्षादिगम्य नहीं । 
उनका ज्ञान केवल वेदादिशास्त्रों से ही होता है । अन्यथा यह सूत्र सापेक्ष ही वना 
रहेगा । जसे 'कस्येदं गृहम (यह किसका घर है ? ) यस्याहं भार्या’ (मैं जिसकी 
भार्या हूँ) 'कस्य त्वं भार्या ? (किसकी तू भार्या है) थस्येदं गहस (जिसका यह घर है) 
आदि प्रश्‍नोत्तर सापेक्ष होने से निर्णयात्मक नहीं होते वसे ही 'को धमं: ?' ( धमं 
कया है ) यतोऽभ्युद्यनिः्षेयससिद्धिः स धमः ( जिससे अभ्युदय और निःश्रेयस की 
सिद्धि हो), 'कुतस्तत्‌ सिद्धि ( किससे उसकी सिद्धि होगी ? ) 'धर्मात्‌' (धमं से) 
यह भी निर्णायक नहीं होगा । अतः यही मानना होगा कि जन्माद्यस्य यतः के समान 
यतोऽ्युदयनिःश्रेयससिद्धिः स धर्मः यह भो धर्म का तटस्थ-लक्षण हो है। सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म के समान 'वेदादिगम्य यागादिक्रिया धर्म है, यही धर्म का स्वरूप- 
लक्षण है : चोदनालक्षणोऽर्थो धः । 

कि बहुना, न्याय, वशेषिक, सांख्य, योग, पूर्वोत्तर मीमांसा इन छः आस्तिक 
दशंनों, पुराणों, मन्वादि-ध्मंशास्त्रों को सम्मत धर्म का लक्षण एक ही है । उनमें 
मतभेद की कल्पना अज्ञानमूलक है। अर्थात्‌ वेदादिशास्त्रोक्त कर्म या तज्जन्य 
अदुष्ट या वृत्ति या संस्कार ही ध्रमं है, इनमें अत्यल्प ही दार्शनिक भेद है; व्याव 
हारिक भेद तो बिल्कुल ही नहीं है : 

साख्यवादी भी सत्व-पुरुषान्यताख्यातिरूप विवेक के उपयोगी सत्त्वगुण के 
विकास के लिए निष्काम स्वधर्मानुष्ठान आवश्यक मानते हुँ । उनके मतमें भी 
धम का ज्ञान वेदादिशास्त्रों से ही गम्य है। योगदर्शन के अनुसार चित्तवृत्तिः 
निरोधरूप योग के अनुगुण स्वघर्मानुष्ठान होता है और स्वधमे का ज्ञान वेद से ही 
होता है; क्योंकि सांख्य और योग दोनों ही वेदों का प्रामाण्य स्वीकार करते हैं । 

जमिनि का मोमांसा-दर्शन तो वस्तुत! 'धर्म-मीमांसा' नाम से ही प्रसिद्ध है । 


शास्त्रोक्त धमे एवं भगवत्ता ३१६ै: 


भट्रपाद श्री कुमारिल आदि उसके व्याख्याता हैं। उनके अनुसार चोदनालक्षणो्यो 
धमः यह धमं का लक्षण है। इसका अर्थ है कि प्रवर्तक-निवर्तक विधि-निषेधरूप 
वेदिक वाक्यों से ही धमं एवं अधर्म दोनों का बोध होता है । 
वेदान्त-दर्शन के अनुसार भी ब्रह्मज्ञान के लिए वेदादि-शासत्रों एवं यज्ञ, 
दान, तप आदि सत्कमं अपेक्षित होते हैं । फलतः पूर्वोत्तरमीमांसकों का धमलक्षण 
एक ही है । यह प्रसिद्ध है “व्यवहारे भाटुनयः' अर्थात्‌ वेदान्ती व्यवहार में भाट- 
सिद्धान्त ही प्रमाण मानते हैं। भाट्टमत में धर्म और ब्रह्म दोनों शास्त्रेकगम्य हुँ । 
वेदान्त को भी यही मान्य है। जसे 'चक्षुषेव रूपमुपलभ्यते, न श्रोत्रादिना' यानी 
आँखों से ही रूप को प्रतीति होती है, श्रोत्र आदि से नहीं, इसी तरह आलोकादिसह- 
कृतेन दोषरहितेन मनःसंयुक्तेन चक्षुषा रूपमुपलभ्यते एव, न नोपलभ्यते-पानी 
आछोक-भ्रकाश आदि सहकारिकारणों से सहकृत दोषरहित मनःसंथुक्त चक्ष से रूप 
का ज्ञान होता ही है, नहीं होता ऐसा नहीं । इस प्रकार अयोग ओर अन्ययोग की 
निवृत्तिसे चक्षु एवं रूप का असाधारण सम्बन्ध निर्धारित होता हैं। उसी तरह चोदना 
से ही धर्म का बोध होता है, अन्य प्रमाण से नहीं--अधिकारी पुरुषों द्वारा उप- 
कमोपसंहारादि तात्पयंग्राहक षड्विधरिङ्गों द्वारा विचार्यमाण चोदनाओं ( प्रव- 
तक-निवतँक अर्थात्‌ विधि-निषे भात्मक वाक्यों ) से धर्म का बोध अवश्य ही होता: 
है, नहीं होता ऐसा नहीं । इस प्रकार अयोग और अन्ययोग के निवृत्तिपुर्वंक धमं एवं 
वेदशास्त्रों का असाधारण सम्बन्ध सिद्ध होता है । इसी तरह तन्त्वोपनिषदं पुरुषं 
पृच्छामि ब्रह्म के अनुसार उपनिषदों एवं पुरुष का भी असाधारण संबंध विदित 
होता है । उपनिर्षारेव पुरुषोऽधिगम्यते, नान्येन सानेन-उपनिषदों से ही पुरुष 
( आत्मा ) का अवगम होता है, अन्य से नहीं । नावेदविन्मनुते तं श्रृहन्तम्‌-अवेद- 
विद्‌ ब्रह्म को नहीं जानता। साधनचतुष्टयीसम्पन्नेन पुरुषेण उपक्रमोपसंहारादिभििङ्च 
विचारयंमाणाभिरुपनिर्षः पुरुषोऽधिगम्यत एव, न नाधिगम्यते-अर्थात्‌ साधनचतुष्टय- 
सम्पन्न अधिकारी पुरुष को उपक्रमोपसंहादि षड्विध लिङ्गो द्वारा विचार करने 
पर उपनिषदो से ब्रह्मज्ञान अवश्य ही होता है, नहीं होता ऐसा नहीं । 
यहाँ यह समझ लेना चाहिए कि यदि आलोकादि सहकारी न हों अथवा नेत्र 
में दोष हो अथवा मन असावधान हो तव भले ही चक्षु से रूप का वोध न हो; 
अन्यथा निश्चित ही चक्ष से रूप का वोध होता हैं। इसी तरह यदि विवेक-वरा- 
ग्यादि साधन न हों या षड़विघरिङ्गों के निर्धारण की क्षमता नहो तब भले ही 
ब्रह्मज्ञान न हो, अन्यथा निश्चय ही उपनिषदोंसे ब्रह्मज्ञान होता है। 
इस दृष्टि से धर्म एवं ब्रह्म दोनों ही समात €प से वेदकसमधिगम्य हैं । यह 
बात अळग है कि शब्दों से धर्म का परोक्षज्ञान और शब्दों से ही न का अपरोक्ष: 
ज्ञान होता है । गीता में भगवान्‌ ने भो निम्नलिखित वाक्यों से इसी पक्ष का 
पोषण किया.है ६ 





विचार-पीयूष । भारतीय राजनोति 


यः शास्त्रविधिसुत्युज्य वतते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ ॥ 
तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थितो। 
ज्ञात्वा शास्त्रविधानोकतं कमं कतुंसिहाहसि ॥ 
अर्थात्‌ जो शास्त्रविधि का उल्ङ घन कर मनमानी कमं करता है उसे सिद्धि, 
सुख-शान्ति नहीं मिलती । इस कथन से अन्ययोगनिवृत्ति सिद्ध होती है। तुम्हारी 
कार्य-अकार्य-व्य वस्था में शास्त्र ही प्रमाण हैं, अवः शास्त्रविधान से उक्त कमं को 
जानकर ही कमं करो । इससे अयोगनिवृत्ति भी कही गयी है। इन्हीं परिपुष्ट 
प्रमाणों के आधार पर भट्टपाद ने विभिन्न ध्मलक्षणों का खण्डन किया है । 
अवश्य ही भगवान्‌ व्यासने परोपकार को मुख्य पुण्य तया परपीड़न को 
पाप कहा है : 


३१४ 


अष्टादशपुराणेषु व्यासस्य वचनहयम्‌ ॥ 
परोपकारः पुण्याय पापाय परपीडनम्‌ ॥ 


किन्तु परोपकार क्या है, इसका ज्ञान भी एकमात्र शास्त्रों से ही होता है.। परम हित 


एवं परम सुखः में भेद होता है। रोगी को अभीष्ट कुपथ्य देने से परम सुख हो 
सकता है, पर वह परम हित नहीं। गुरुस्त्री-गमन गुरुस्त्रीके लिए परम सुख हो. 
सकता है, पर वह परम हित नहीं । आचार्य या माता-पिता अपने शिष्य या पुत्र 
का ताड़न करते हैं, पर वह परहित है, परपीड़न नहीं । अतः यहाँ भी शास्त्रानुसार 
ही हित-अहित जानकर परहिताचरण धमं एवं परपोडन ही अघम है। इससे पूर्वोक्त 
लक्षण से भिन्नता की कल्पना उचित नहीं । सारांश, सवसाधारण हित एवं अहित 
का निर्णय नहीं कर सकते । वेदार्थपरिनिष्ठित वेदार्थानुष्ठानजन्य संस्कार से संस्कृत | 
लोग ही वास्तविक हिताहित का विचार कर सकते हैं । 
ह यह भी देखा जाता है कि वहुत-से स्थलों में वेदाध्ययन न होने पर भी 
वेदार्थं अहिसा, सत्य आदि के संस्कार फेल सकते हैं। वेदिक धर्म अनादि है। 
भ्रायः उसीके अनेक अंश अन्य धर्मों में सङ गृहीत हो सके हैं । भनु के- 

धृतिः क्षमा दमोऽस्तेयं शौचसिन्ब्रियनिग्रहः । 

घीविद्या सत्यमक्रोधो दशक धर्मलक्षणम्‌ ॥ 
इस इलोक से बोधित ये दश पदार्थ धमं के स्वरूप हैं । वे भी श्रृत्यादिमूलक ही 
हैं। तभी घमं जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं भ्षतिः-मनु के इस वचन की सङ्गति 
लगेगी; अन्यथा उनकी उतक्तियों में ही परस्पर विरोध होगा । 

वही लक्ष्यते अनेनेति लक्षणम्‌ इस व्युत्पत्ति से सिद्ध होनेवाला लक्षण तो धर्म का 

ही है जो पूर्व में कहा गया है। किन्तु लक्ष्यते यत्‌ तत्‌ लक्षणस्‌ इस व्युत्पत्ति के 
अनुसार सिद्ध लक्षणशद्व से लक्षित धर्सस्वरूप ही दशक घमलक्षणम्‌ से. विवक्षित है । 


शास्त्रोक्त घम एवं भगवस्नाम॑ २१५ 
श्रीमद्भागवत में निजञल्लक्षणवान्‌ धर्मः कहा गया है, वह 
ही अर्थ हैं। मेधातिथि, कुल्लूकभट्ट आदि ने भी लक्षण का स्वरूप ही अर्थ माना 
है । अर्थात्‌ प्रकृत लक्षणशब्द का अथ स्वरूप है, व्यावतंक्र वोधक लक्षण नहीं । 

धारणात्‌ धमं इत्याहुः धर्मो धारयते प्रजाः । 
यत्‌ स्याद्‌ धारणसंयुक्तः स॒ धमं इति निश्चयः 0 
महाभारत के इस वचन की भी संगति वेदप्रणिहितो धमः इस लक्षण के 
साथ ही हो सकती है, स्वतन्त्र नहीं । व्यक्ति, समाज, राष्ट्र तथा विश्व का जो 
धारण-पोषण, योगक्षेम, समन्वय, सामंजस्य, सङ्कटन करनेवाला हो और जो सबको 
अलोकिक-पारलौकिक अभ्युत्थान एवं परम निःश्रेयस प्राप्त करनेवाला हो, वही 
धमं हे । इतनेसे यह जिज्ञासा निवृत्त नहों होती कि वह कौन-सा पदार्थ है, जिससे 
उपयुक्त कार्य सम्पन्न होते हैं । 
पूर्वोक्त धृति, क्षमा, दया, सत्य, अहिंसा, अस्तेय, शौच, इन्द्रियनिग्रह, उत्तम 
बुद्धि, विवेक आदि सामाजिक-नेतिक घमं कहे जाते हैं ।. कहा जाता है कि 'इन्हें 
सामाजिक समझोते के रूप में परस्पर सहमति से स्वीकार किया गया है। यदि 
हम दूसरों की हिसा करेगे, दूसरों का धन हरण करेंगे तो लोग हमारा भी धन 
हरण के करगे । हम दूसरों से झूठ बोलेंगे तो लोग हमसे भी झूठ बोलेंगे। हम 
दूसरों की बहन-बेटियों को बुरी दृष्टि से देखेंगे तो लोग भी वेसी ही बुरी दृष्टि 
हमारी वहन-बेटियों के प्रति भी रखेंगे । अतः सबने सच्धूटन-समन्वय की दृष्टि से | 
आत्मसुख-शान्ति के लिए ही अहिंसा, सत्य आदि का नियम चलाया है ।' | 
किन्तु. इससे भी यह बात अधिक संगत है कि जेसे छौकिक शासक अपने _ 
शिष्टों ( शासितों ) की शासन-सुव्यवस्था के लिए शासन-विघान बनाता है वेसे 
ही अनादि शासक परमेश्वर का अनादि शासित जीवों की शासन-व्यवस्था के लिए 
अनादि शासन-विधान है । परमेश्वर का वह अनादि शासन-विधान वेदादि-शास्त्र 
ही हैं । इसी दृष्टि से कहा जाता है कि सनातन परमात्मा ने सनातन जीवात्माओं 
के भभ्युदय-निःश्रेयस के लिए अपने सनातन संविद्रान वेदादि-शास्त्रों द्वारा जिन 
उपायों ( मार्गों ) का उपदेश किया है, वे ही “सनातन-धमे' हैँ । उन्हींमें सत्य, 
अहिसा आदि भी हैं। वेद न माननेवालों ने भी उन्हें उपयोगी एवं अत्यावश्यक 
समझकर ग्रहण कर लिया है । 
जेसे वेदान्तानुसार ईश्वर, वेदादिशास्त्रेकसमधिगम्य है; फिर भो वेदादि 
न माननेवाले लोग भी उसी वेदिक प्रसिद्धि क ढंग से उसका 
निरूपण करते हैं, वही स्थिति महसा, सत्य आदि को भी ह। _ 
वस्तुतः pe अनुसार वेदादि-शास्त्रों ढ।रा बताये गये कर्म या नियम 
ही प्रजा का धारण करते हैं, प्रजा को विश्वृंखलता से बचाते हैं, वर्णाथम-ब्यवस्था 


हाँ भी लक्षण का “स्वरूप” 


sy 





२१६ विचार-पौयूष । भारतीये राजेनोति 
में बाँधकर रखते हैं । इसीलिए परमेश्वर को 'सेतु' भी कहा गया है। जेसे लोक 
में खेतों के असाङ्क्यं के लिए सेतु ( मेड़ ) होते हैं, बसे परमेरवर सेतुरूप हैं । 
इसीलिए गीता ने संसाररूसी अरवत्थवृक्ष के रक्षक पत्रों के रूप में छन्दों (वेदों ) 
को बताया है : छन्दांसि यस्य पर्णानि । 
इन्हीं शास्त्रोक्त नियमों से जड़ता का निवारण और चेतनता का प्रबोध 
भी होता है। परमेश्वर उसी धमं द्वारा अपनी समस्त प्रजा का धारण, पांलन- 
पोषण करता है, इसीलिए वह धम है। मनुष्यों द्वारा उसका धारण किया जाता 
है, इसीलिए भी वह धमं है और मनुष्यों में स्थित होकर वह सम्पूण चेतना- 
चेतनात्मक प्रजा का धारण करता है, इसलिए भी वह धर्म है। अहिंसा के पालन 
से ही प्रबल भी दुबल प्राणियों की भी रक्षा करता है। सर्वभुतदयारूप धर्मे के 
द्वारा सभी प्राणियों का पोषण होता है । 
वस्तुतः महाभारत का यह प्रसंग ध्म-परिभाषा का नहीं है। यहाँ तो 
विचाय इस बात का है कि यद्यपि शास्त्रानुसार सत्य धर्म है और अनृत अधर्म; 
तथापि हिसायुक्त सत्य अधमे हो जाता है और अहिसायुक्त असत्य धर्मे हो जाता 
है। यदि अपने सामने से निकले साधुपुरुषों या गायों का अन्वेषण करनेवाले 
डाकुओं तथा गोघातकों के प्ररन करने पर सत्थ बोला जाय और उस सत्य से 
साधुओं एवं गायों का वघ हो तो उस स्थळ में वह हिसायुक्त सत्य अधमं ही हो 
जायगा । वहाँ मिथ्या भाषण करके भी उनकी रक्षा करना धर्म है। इसी प्रकार 
सबके विनाश के वी तय किसी अन्ध बलाका को मार देने पर हिसक व्याध_ 
को भी स्वगेप्राप्ति हुई थो तथा कोई मूढ़ सत्यवादी सत्यवादिता के अभिमान से 
चारों को रास्ता बताकर भिक्षुओं की हत्या का भागी होने से नरकगामी हुआ । 
एक उळूक गंगतीर पर सपिणी के अपरिगणित अण्डों को नष्ट कर महान्‌ पुण्य 
का भागी बना । यदि उन अण्डों को नष्ट न किया जाता तो तीक्ष्ण बिषवाले सपो 
के विस्तार से महान लोक-विनाश होता । ऐसे स्थलों में धर्म-अधर्म का विवेक 
बहुत ही कठिन हो जाता है । ऐसे ही स्थलों के लिए कहा गया है : 
भवेत्सत्यं न वक्तव्यं वक्तव्यमनूतं भवेत्‌ । 
यत्रानृतं भवेत्‌ सत्यं सत्यं वाऽप्यनृतं भवेत्‌ ॥ 
तादृशो बध्यते बालो यत्र सत्यमनिष्ठितम्‌ । 
सत्यानृते विनिश्चित्य ततो भवति धमंवित्‌॥ 
मप्यनार्योऽङृतप्रज्ञः पुरुषोऽप्यतिदारुणः। ` 
सुमहत्‌ प्राप्नुयात्पुण्यं बलाकोऽन्धवधादिव ॥ 
किमाइचय॑ च यन्मूढो ध्मकामोऽप्यधसंवित्‌ । 
सुमहत्पाप्नुयात्‌ पुण्यं गङ्भायामिव कौशिकः 0 


( महाभा० राजधर्मानुशासनपव १०९. ५:८ ) 


शास्त्रोक्त धमं एवं भगवन्नाम ३१७ 


अर्थात्‌ कहीं सत्य नहीं, अनृत ही बोलना चाहिए । जहाँ अहिंसा के कारण 
अनृत सत्य हो जाता है और हिंसा के योग से सत्य अनत हो जाता है, जहाँ सत्य 
अहिसा, उपकार आदि में पर्यवसित नहीं है, उस स्थल में सूढ़ सत्यवादी भी 
बाधित होता है। सत्य-अनृत का यथावत्‌ जाननेवाला ही धर्मतत्त्वज्ञ होता है। इसी 
आधार पर अक्ठतप्रज्ञ, अतिदारण अनार्यं भो उसी तरह महान्‌ पुण्यभागी.होता 
है, जसे बलाक सर्वंप्राणिवधार्थ उद्यत अन्व घाण चक्ष गु के वध से पुण्य का भागी 
हुआ था। इसमें क्या आश्‍चयं है कि धर्मकामनावाला भी सत्यवादी अधमं- 
निश्चय के कारण डाकुओं एवं गोघातकों को साधुओं एवं गायों का पता बताकर 
पाप का भागी हुआ था । तत्त्वज्ञ उसी प्रकार पुण्य का भागी होता है जसे गंग के 
तीर में सपिणी के अण्डों को नष्ट करके उळूक पुण्य का भागी हुआ था । 


प्रभवार्थाय भूतानां घमंप्रवचनं कृतम्‌ । 
यः स्यात्‌ प्रभवसंयुक्तः स घमं इति निइचयः॥ ॒ 
( महामा० राजघ० १०९.९) 


वस्तुतः प्राणियों के प्रभव ( अभ्युदय ), अहिसन ( अपीडन ) और घारण 
( संरक्षण ) के लिए ही धमं का प्रवचन किया गया है। अतः व्यापक रूप से 
प्राणियों का अभ्युदय, अपीडन और संरक्षण जिससे होता है, वह चाहे सत्य हो 
चाहे असत्य, किन्तु वही धमं है। यद्यपि अहिसा और सत्य दोनों ही शास्त्रविहित 
हैं; तथापि ऑआहसाविरोधी सत्य अग्राह्य है। इसलिए गीता ने हित-मित-प्रिय 
सत्य-भाषण को ही सत्य” कहा है, केवळ सत्य को नहीं । इसी दृष्टि से कहा 
गया है : 


धारणाद्‌ घर्मेमित्याहुर्ध्मेण विधृताः प्रजाः। 
यः स्याद्‌ धारणसंयुक्तः स धमं इति निश्चयः ॥ 
अहिसार्थाय भूतानां घमंप्रवचनं ङृतम्‌। 
यः स्यादहिसासंपृक्तः स॒ घमं इति निइचयः॥ ( १०९.११-१२ ) 
उपयुक्त रलोक़ों के अनुसार भूतों के अभ्युदय, अहिसा तथा धारण (संरक्षण) 
के लिए ही धर्म का वर्णन वेदों में है । अर्थात्‌ धम के ये तीन उद्देश्य हैं। धारण 
या प्राणिरक्षण के कारण ही 'धृञ्र॒ धारणे' धातु से घमं-शब्द की निष्पत्ति 
होती है । 
घमं से प्रजा का धारण ( रक्षण ) होता है, जो धारण र संरक्षण ) से 
युक्त होता है, यह धर्म होता है.। इसी प्रकार जो सत्य निरपराध का सरक्षण न्‌ 
कर उनके नाश का कारण वनता हो, वहू धमे नहीं है। 
२५ 





१३१८ विचार-पीयुषं + भारतीय राजनीति 
वेदों के अनुसार भी श्रुत्युक्त सभी धमं हा ऐसा समझना एकदेशियों का 
मत है । वेदिक-सिद्धान्त में श्रुतियों का तात्पर्ये जिसमें हो, वही धर्म होता है। इसी- 
लिए स्येनादि याग श्रुत्युक्त होने पर भी धर्म नहीं माने जाते। चोदनालक्षणो- 
यो धर्मः इस सूत्र में 'अर्थ' पद का सब्निवेश इसीलिए किया गया है । श्येनादि याग 
अनर्थ हैं, अर्थ नहीं, अतः वे धर्म नहीं हैं । भट्टपाद ने कहा है : 
फलतोऽपि च यत्कं नानर्थेनानुबद्ध्यते । 
केवरप्रीतिहेतुत्वात्‌ तद्धमं इति ' कथ्यते ॥ 


अर्थात्‌ प्रत्येक फल द्वारा भी जो कमं अनर्थ से संसृष्ट नहीं हो, केवल सुख 
का हेतु हो, वही धमे है। श्येनादि याग का फल शन्रुमरण है। वह अन्त में नरक 
का हेतु है, अतः वह धमं नहीं है । यद्या अग्निष्टोम में भी अग्नीषोमीयं पशुमालभेत 
के अनुसार पशु का आलम्भन (यज्ञीय वध) होता है; तथापि वहाँ हिसा क्रत्वथं 
विघेय है, स्वतः उद्देश्य नहीं । अतः वडाँकी हिसा अधमं नहीं, धर्म ही है। जसे 
मा हिस्यात्‌ श्रुति से निषिद्ध होने से हिसा अधमे है, देसे ही अग्नीषोमीयं फ्शुसालभेत 
से विहित होने के कारण यागाथ पश्वालम्भन धमं है | शात्रुमरण तो स्वयं रागतः 
प्राप्त है, शास्त्र से विघेय नहीं, श!स्त्रेकगम्य नहीं। शास्त्र में केवल उसकी प्राप्ति 
का उपाय बतलाया जाता है। अतः उदिष्ट हिसा के लिए शास्त्रविहित श्येनयाग 
कर्म भी पाप है, पर जहाँ अहिसात्मक यागादिकमं उद्देश्य है वहाँ उस उद्देश्य से 
विहित अग्नीषोमीय पशु का आळम्भन ( यज्ञीय वध ) भी पुण्य है। इसी अभिः 
प्राय से भगवान्‌ व्यास का अशुद्धसिति चेन्न शब्दात्‌ यह. सूत्र सांख्य आदि के पक्ष 
का खण्डन करता हुआ कहता है कि अग्नीषोमीय-परवालम्भनयुक्त होने पर भी 
वदिक कर्म अशुद्ध नहीं है; क्योंकि वह शब्द से अर्थात्‌ वेदिक-वाक्यों के अनुसार 
विहित है । वेदिक लोग धर्म में वेदवाक्यों को ही प्रमाण मानते हैं । वेदों के अनु- 


सार यज्ञ में संज्ञप्त होकर पशु ज्योतिर्मय देह धारण कर स्वर्गलोक में जाता है: 


हिरण्यश्रीर ऊध्वलोकमेति। आचार्य रामानुज ने कहा है कि हिसनीय का अनतु- 
ग्राहक प्राणवियोगानुकूल व्यापार ही हिसा है, अनुग्राहक वेसा व्यापार हिसा नहीं 
है.। इसीलिए प्राणिहित की दृष्टि से आपरेशन करनेवाले डाक्टर द्वारा चीर-फाइ 
का काये हिसा नहीं माना जाता । ॒ 


भुतिधमं इति ह्येके नेत्याहुरपरे जनाः 
न च तत्प्रत्यसूयामो न हि सबं विधीयते ॥ 
( महाभा० चान्ति० १०९.१३ ) 


कुछ लोगों का कहना है कि श्रुतिप्रोक्त सभी धर्म हैं तो कुछ लोग इसका 
प्रतिवाद करते हूँ। प्रतिवाद करनेवालों का तात्पर्यं यह है कि जो कुछ विधान 


शॉस्त्रोक्त धमं एवं अगवत ३१९: 
किया जाता है, वह सभी धर्म नहीं है; किन्तु फलकाल में भी जो कर्म अनर्थे से 
सम्बद्ध नहीं होता, केवळ प्रीतिकारक ही होता है, वही घमं है । | 

विधान तो श्येनयाग का भी किया गया है । श्येनेनाभिचरन्‌ यजेत, किन्तु 
शत्रुमरण उद्देश्य होते से यह अनर्थ से सम्बद्ध है; अतः धर्म नहीं । विचारकों की 
दृष्टि से यही पक्ष उचित है। इसलिए भी भीष्म पितामह इस विचार को दुलभ 
ज्ञान या दुलेक्ष्य ज्ञान कह रहे हैं । 


यत्तु लोकेषु दुर्ज्ञानें तत्प्रवक्ष्यामि भारत । ( महामा०, झान्ति० १०९.४ ) 


इसीलिए जो चोर, डाकू आदि अन्याय से किसीका घन चाहते हैं, उन्हें 
धनिक का पता नहीं बताना चाहिए । जो दान-भिक्षा द्वारा धन चाहते हैं, उन्हें 
बताने में कोई दोष नहीं हैं । इतना ही नहीं, यदि मौन रहने ( न बोलने ) से 
काम चल जाय तो मौन ठोक है । यदि मौन से साधुपुरुषों की रक्षा नहीं अर्थात्‌ 
न बोलने से शंका होती हो और अवश्य बोलना ही पड़े, तो झूठ बोलकर भी. 
सत्पुरुषों का बचाव करना चाहिए : 


थेऽत्यायेन जिहीर्षन्तो धनमिच्छन्ति कस्यचित्‌ । 
तेभ्यस्तु न तदाख्येयं स घमं इत निशचयः॥ 
अकूजनेन चेन्मोक्षो नावकूजेत्‌ कथञ्चन । 
अवश्यं कूजितव्ये वा शङ्केरन्‌ वाप्यक्‌जनात्‌ ॥ 
शरयस्तत्रानृतं वक्तुं सत्यादिति विचारितस्‌॥ 
( महामा०, शान्ति० १०९.१४-१५ ) 


झूठी शपथ द्वारा भी दुष्टों से छुटकारा पाने का प्रयत्न करना चाहिए । यहाँ सत्य 
की अपेक्षा झूठ ही श्रेष्ठ है, क्योंकि दुष्टों को दिया हुआ घन दाता को भी पीड़ा 
पहुंचाता है । 


यः पापः सह सम्बच्धान्मुच्यते - शपथादपि ॥ 
न तेभ्योऽपि धनं देयं शक्ये ` सति कथञ्चन । ` 
पापेभ्यो हि धनं दत्तं दातारर्माप पीडयेत्‌ ॥ 
( महाभा० शान्ति० १०९.१६-१७ ) 


इसी प्रसंग में कुछ अध्य व्यावहारिक धर्मों पर Bs किया गया है। 
उदाहरणार्थ, जहाँ श्रम हमारा घन तुम्हारा, और लाभ में दोनों का बराबर भाग 
होगा, ऐसे नियम ( शते ) के साथ किसीने किसीसे धन लेकर कोई उद्योग-घन्धा 
आरम्भ किया । चोरादि द्वारा धन का नाझ हो गया । ऐसी स्थिति में उत्तमण 
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( कर्जा देनेवाला ) अधर्मण ( कजंदार ) को दास बनाकर ( अर्थात्‌ अपने 
यहाँ उसे नोकर रखकर उसकी नोकरी से ) अपना धन श्राप्त करना चाहता 
है। उस स्थिति में उत्तमर्ण, ( कजं देनेवाले ) के नियमसम्बन्धी वाक्य 
की सत्यता की पुष्टि के लिए बुलाये गये साक्षी यदि वहाँ योग्य वचन ( पूरी 
शतं की बात ) न कहकर “इसने इससे इतना ह रुपया लिया है, केवल इतना 
ही कहते हैं तो साक्षी अवश्य ही अनृतवादी eb । कारण शतं में लाभ में ही 
हिस्से को बात थी । अर्थ नष्ट हो जाने पर लनेवाला देनदार होगा-एऐसी शतं 
नहीं थी । हाँ, जहाँ उत्तमणं ( कर्जा देनेवाला ) क्षोण ( दरिद्र ) हो गया है, 
वहाँ वैसा कहना भो अनृत नहीं है; क्योंकि कर्जा देनेवाले का घन अधर्मण 
( कजंदार ) ने लिया है । जब उत्तमर्ण क्षीण हो गया ओर अधमण धनबाला है 
तो शतं में न होने पर भी यदि उससे उत्तमणं क्रो धनलाभ होता है, तो ठीक हू। 
ऐसे स्थान में दूसरे की धनरक्षा से धर्म होगा। इस दृष्टि से नोच धम-भिक्षु के 
रूप में पंच बनकर भी उसके पक्ष में न्याय देना चाहिए । किन्तु यदि उक्त विषय 
में ही हानि-लाभ दोनों में दोनों का बराबर हिस्सा होगा, इस नियम के साथ 
उद्योग आरम्भ किया गया है तो अधमण ( कर्जदार ) को नष्ट धन का आधा 
भाग देना ही पड़भा। वेसी स्थिति में अधमण के शरीरोपरोध ( नौकरी या 
दासभाव ) द्वारा भी उत्तमणं को धन प्राप्त करने का अविकार है । यदि धन के 
नष्ट न होने पर भी अधमणं 'घन नष्ट हो गया' ऐसा कहता है तब तो वह दण्ड 
का भी भागी होगा । ये सारी बाते निम्नोद्धत इलोकों में कहो गयी हैं: 


स्वशरीरोपरोधेन घनमादातुमिच्छतः । 
सत्यसम्प्रतिपत्यर्थं यद्‌ ब्रृयुः साक्षिणः क्वचित्‌ ॥ 
अनुक्त्वा तत्र तद्‌ वाच्यं सर्वे तेऽनृतवादिनः । 
` प्राणात्यये विवाहे च वक्तव्यमनुतं भवेत्‌॥ 
अर्थस्य रक्षणार्थाय परेषां घमंकारणात्‌ । 
परेषां सिद्धिमाकाइक्षन्‌ नीचः स्याद्वमंभिक्षुकः॥ 
प्रति्षत्य प्रदातव्यः स्वकार्यस्तु बलात्कृतः । 
यः कश्चित्‌ घमंसमयात्प्रच्युतो धर्मंसाधनः । 
दण्डेनेव स हत्तव्यस्तं पन्थानं समाश्रितः ॥ 
28 ( महाभा०, दान्ति० १०९,१८-२२ ) 
. किससे सत्त्वगुण का विकास होगा और किसके तमोगुण बढ़ेगा, यह भी 
>> के बुद्धिगम्य नहीं । अतः यहाँ भी शास्त्रोक्त कमं का ही आश्रयण 
करना पड़ेगा । 


'कुछ लोग कहते हैं कि याज्ञवल्क्य महषि के अनुसार यज्ञ, सदाचार, दम, 
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अहिसा, दान, स्वाध्याय आदि देश-कालसापेक्ष धम हैं। योग द्वारा आत्म-दर्शेन 


ही परम धमं है : 


अयं तु परमो धर्मो यद्‌ योगेनात्मदशनम्‌ । 


किन्तु यही क्यों, आत्मदशेन तो धर्म का परम फल होने से भगवान्‌ व्यास के 
्रह्मसूत्रों एवं सभी पुराणादि सद्ग्रन्यों के अनुसार भी उत्कृष्ट धर्म है ही । एता- 
वता यह धर्म का लक्षणान्तर नहीं हुआ । वेदप्रणिहितो घसः यह उस आत्म- 
दर्शंन में भी धटता ही है। तभी तो आत्म वा अरे व्रष्टव्यः ( बृ० उ० २.४.५ ) इस 
श्रुति ने आत्म-दशंन पर वळ दिया हैं . गीता भी सवं कर्माखिलं पाथं ज्ञाने परि- 
समाप्यते के अनुसार तत्त्वज्ञान में ही सव कमो का पर्यवसान मानती है । पर क्या 
इतने से हो वह शास्त्रेकगम्थ धमं की अनुपादेयता सिद्ध कर देती है ? 


` याज्ञवल्वय, मनु आदि सभो आचार्य आत्मजिज्ञासु के लिए सर्वकमों का 
सन्यास बतलाते हैं, अतः यह कोई नथी वात नहीं ओर न इससे धमं के लक्षण या 
परिभाषा में हो कोई अन्तर पड़ता है। याज्ञवल्क्य के पूर्वापर वचनों का समन्वय 


ही हैं। आत्मदर्शन परम धमं है, यह कहने से उनका पूर्वोक्त घमंलक्षण खण्डित नहीं 
होता । वचन यों हैं :. | 


श्रतिः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च॒ प्रियमात्भनः । 
सम्यकूसङ्कल्पजः कामो घमंमुलमिदं स्मृतम्‌ ॥ 
इज्याचार - दर्माहसा - दान - स्वाध्याय - क्ंणाम्‌ । 
अयं तु परमो घर्मो यद्‌ योगेनात्मदर्शनम्‌ ।। (याज्ञ १.७.८) 


इज्या, आचार, दम, भादि श्रृत्यादिमुलक धर्म हैँ । किन्तु श्रुत्यादि के मनुः 
सार ही योग द्वारा हो आत्म-दर्शन परम धमं है। वराग्य एवं भगवत्‌-कथा-श्रवः 
णादि में पूर्ण श्रद्धा न उत्पन्न होने तक कमं आवश्यक है: 


तावत्कर्माणि कुवात न निर्विद्येत यावता । 
सत्कथा्रवणादो वा श्रद्धा यावन्न जायते 0 


इसी प्रकार इतिहांसविदों का परम्परागत सदाचार ही धं का श्रेष्ठ लक्षण 
है। यह पक्ष भो श्रेष्ठ नहीं; क्योंकि शास्त्रविरुद्ध इतिहास घम में प्रमाण होता 
ही नहीं । लोक में भी संविधान ( कांस्ट्टियूशन ) ही आचरण में प्रमाण हाता 
है, इतिहास ( हिस्ट्रा ) नहीं । स्पष्ट है कि इतिहाd अनुक्‌लू-प्रतिकूल, शास्त्रः 
विरुद्ध एवं शास्त्राविरुद्ध दोनों प्रकार का होता है। राम का इतिहास है तो रावण 
का भी, युधिष्ठिर का इतिहास है तो दुर्योधन का भी । फिर कोन इतिहास आच> 
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रण में लाया जाय ? इसीलिए धमंशास्त्र का समन्वय कर शिष्यों को निर्देश है: 
रासादिवद्वतितव्यं न रावणादिवत्‌ । अर्थात्‌ रामादि के समान बर्ताव करमा चा हिंए, 
रावणादि के समान नहीं । इसीलिए वेद: स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः। 
के अनुसार मनु ने कहा है कि श्रुति के अविरुद्ध स्मृति, तथा भश्रृति-स्थृति 
दोनों के अविरुद्ध सदाचार एवं इन तीनों से अविरुद्ध आत्मतुष्टि घमं में प्रमाण 
है । श्रुत्यादिविरुद्ध सदाचार कभी भी प्रमाण नहीं होता । आचारः प्रथमो धर्म: 
या आचारप्रभवो धः का इतना ही अथ है कि श्रृत्युक्त आचरण से ही पुण्यरूप 
धमं उत्पन्न होता है। पिता, पितामह का भी शास्त्राविरुद्धः आचरण ही अनुः 
करणीय होता है। इसीलिए श्रुति कहती है : 
यान्यनवद्यानि कर्माण तानि सेवितव्यानि। नो इतराणि । 


यान्यस्माकं सुचरितानि तानि त्वयोपास्याति। नो इतराणि ॥ 
( ते० उ० १.११.२) 


अर्थात्‌ जो हम छोगों के निर्दोष, सुचरित हैं उनको ही काम में लेना उचित है, 
सदोष-चरित्रों को नहीं । | 
. श्रीमद्भागवत में भी कहा है : 
नेतत्‌ समाचरेज्जातु मनसापि ह्यानीइवरः । 
बिनश्यत्याचरन्‌ भोढ्यात्‌ यथा रद्रोऽन्धिजं बिषम्‌ ॥ 


अनीरवरों को ईश्वर का आचरण नहीं करना चाहिए । अन्यथा वह नष्ट 
हो जायगा । शिवजी ने विषपान किया, पर -उनका अनुकरण करनेवाला अन्य कोई 
नष्ट ही हो जायगा । मनु ने भी कहा है: 


परित्यजेदर्थकामो यो स्यातां धमंवाजितो । 
धम चाप्यसुसोदकं लोकविक्रष्टमेव च ॥ ( मनु० ४.१७६) 
यहाँ मनुस्मृति के मान्य टीकाकार कुल्लकभट्ट लिखते हैं १ 
यावर्थंकामो घमंविरोधिनो भवेताम्‌, तौ परिहरेत्‌ । यथा चोर्यादिना अर्थोप- 
पाइनम्‌। दीक्षादिने यजमानस्य पत्त्युपगमः । उदकंमुत्तरकालः, तत्रासुखं यत्र धर्मे तं 
धममपि ना परित्यजेत्‌ । यथा पुत्रादिवगंपोष्ययुक्तस्य सवंस्वदानम्‌ । लोकविक्रृष्ट यत्र 
| : \ यथा कलो मध्यमाष्टकादिषु गोवधादिः। 
अर्थात्‌ जिस अर्थ-काम की प्राप्ति में धर्म का विरोध उस अर्थ 
द | Tr: गेध होता हो, उस अथ- 
काम का परित्याग करना चाहिए। साथ ही जिसमें उत्तरकाल में असुख होना 
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सम्भव हो और जो लोकनिन्दित हो, उस ध्म का भी परित्याग करना चाहिए । 
पहले का उदाहरण सर्वस्वदान और दुसरे का उदाहरण मधुपक में पशुवध है । 


वस्तुतः जिन कर्मो के अकरण ( न करने ) से प्रत्यवाय होता है, उन नित्य- 
कमों की अनिवार्यता है । सकाम कमं तो अपनी इच्छा और शक्ति के अनुसार ही 
होते हैं । अतः स्वेस्वदान भी अनिवार्य नहीं। फिर भी जिन्हें असुखोदकं नहीं 
प्रतीत होता, वे सर्वस्वदान करत ही हैं । 


मेधातिथि के अनुसार करुणा से किसी अनाथ तरुणी का पोषण यद्यपि धर्म 
हैं; तथापि स्त्रीत्वेनेवास्मा एषा रोचते ( यह स्त्री है, इसीलिए इसे अच्छी लगती 
है), ऐसा लोक-विक्रोश होने के कारण वह त्याज्य है । यहाँ शा्त्रार्थ में विवाद 
का प्रश्‍न ही नहीं है । शास्त्रार्थं में विवाद न होने पर भी अशक्ति और लोक-विद्वेष 
हीने से कर्ता को अनेक कष्टों का सामना करना पड़ता है। जसे वौद्धबहुल जन- 
समूह में निविवाद अग्निष्टोम करने में भी बाधा पड़ सकती है। विवाद तो आचार 
में भी होता है । दाक्षिणात्यों का मातुलकन्योद्वाह ( मामा की लड़की से विवाह ) 
आचार-प्राप्त होने पर भी अन्य लोगों के लिए वह अग्राह्य ही है । शास्त्रप्रामाण्य- 
वादी दाक्षिणात्य भी उसे त्याज्य हो मानते हैं । भगवान्‌ क्ृष्णने अधर्म जानते हुए 
भी रुक्मिणी का प्रिय करने की इच्छा से प्रद्यम्न का वैसा विवाह स्वीकार कर लिया : 


जानन्नधमं तद्‌ यौन स्नेहपाञ्ञानुबन्धनः । ( माग० १०.६१.२५ ) 
सारांश, स्थापि श्रृत्यादिविरुद्ध सदाचार धर्मकोटि में ग्राह्म नहीं होता । 


वस्तुतः आधुनिक इतिहास का प्रामाण्य सन्दिग्ध ही है। उसका धमं में 
प्रामाण्य हो ही नहीं सकता । रामायण-महाभारतादि इतिहास वेदोपबूंहणाथ ही 
व्यक्त हुए हैं। अतः उनका तात्पर्य श्रुत्यादिविरुद्ध सदाचार-प्रतिपादन में हो ही नहीं 
सकता । गीता भी इसी आर्य-इतिहास महाभारत का सार है, जिसने स्पष्टरूप से 
कायं-अकाये की व्यवस्था में एकमात्र शास्त्र को ही प्रमाण बतलाया है । वहाँ कहीं 
भी धम में विवाद नहीं है । | 
कहा जाता है कि देवषि नारद के मत से “महापुरुष की आज्ञा के अनुसार 
कमं करना ही धम है । उनका यह लक्षण श्रौतस्मातंपद्धति से कुछ विलक्षण है । 
आचार-सहित विद्या का उपदेश करनेवाला आचार्य और प्रत्येक व्यक्ति को उसकी 
योग्यता के अनुसार अम्युदय-निःश्रेयस्‌ का उपाय बतलानेवाला गुरु होता है। 
{गण्डक नदी की शिला शालग्राम और पूजा में रखी गयो गण्डकी शिला इष्टदेव 
हैं । महापुरुष वेद-शास्त्र का सार-असार सब जानते हैं, अपने अनुभव से र 
अर्थं का साक्षात्कार करते हैं। अपने शिष्य को लक्ष्य-प्राप्ति के लिए विशिष्ठ 





३२४ विचार-पीयूष । भारतीय राजनीति 


साधन का उपदेश करते हैं। इसीके अनुसार भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय बनते हैं। नारद 
ने जो धर्म का लक्षण किया, उसके अनुसार बुद्ध, महावीर, ईसा, मुहम्मद, जर- 
थ॒स्त, नानक आदि द्वारा उपदिष्ट मार्ग भी धर्मलक्षण के साथ समन्वित हो जाते 
हैं; क्योंकि वे महापुरुषों द्वारा उपदिष्ट हैं । 


वर्णाश्रमधर्म श्रौतस्मातं-पद्धति के अनुसार है। उसमें वेद एवं तदनुकूल 
शास्त्र ही प्रमाण होते हैं। इस लक्षण के साथ महापुरुषों को प्रामाणिकता भी 
स्थापित हो जाती है। किन्तु यह कथन सर्वथा अप्रामाणिक एवं परस्पर विरुद्ध 
है; क्योंकि नारद का महापुरुष श्रुति-स्मृति-पुराणानुसारी ही होता है। उसीको 
महाभारत ( ३.३.१७ ) में महाजन” कहा गया है : महाजनो येन गतः स पन्थाः । 
तत्तत्‌ शास्त्रीय वेदादिशास्त्रानुयायी पुर्वज ही यहाँ 'महाजन' रूप में ग्राह्य हैं, 
क्योंकि शाखाभेंद से श्रुतियों, स्मृतियों एवं ऋषियों में भी भिन्नता है । फिर धमं 
का निर्णय कंसे किया जाय ? 


शाखाभेद से उदित, अनुदित और समयाध्युषित काल में होम का विधान 
ओर उसकी निन्दा भी है। ऐसी स्थिति में शाखा-भेद या ससम्प्रदाय-भेद से ही 
व्यवस्था होती है । जिसकी परम्परा में जो पक्ष गृहीत होता आया है, उसे उसी 
पक्ष का अवलम्बन करना चाहिए । 


तर्कोऽप्रतिष्ठः श्तयो विभिन्ना नको ऋषिस्य. सतं प्रमाणम्‌ । 
धमंस्य तत्त्वं निहितं गुहायां महाजनो थेन गतः स पन्थाः॥ 
( महामा० ३३.३.११७) - 


अर्थात्‌ श्रुतियाँ शाखाभेद से विभिन्न हैं, स्मृतियाँ तो पृथक्‌-पृथक्‌ हैं ही, कोई ऐसा 
ऋषि नहीं जिसका मत ही सर्वोपरि प्रमाण हो । धमं का तत्त्व गुहा में आहित 
होने जेसा अत्यस्त गूढ़ है । अतः महाजन जिस रास्ते से गये हैं, वही धमं है। 


यहाँ यह विचारणीय है कि श्र्‌ ति, स्मृति, ऋषि आदि कोई भी मान्य 
नहीं ठो फिर महाजन” और कौन बच रहते हैं ? फिर, महाजनों में भी तो मत- 
भेद हो सकता दै; उस स्थिति में क्या होगा ? कुछ लोग यहाँ 'महाजन' का अर्थ 
'जन-समूह करते हैं । महाजनस्याधिपत्यं करोति आदि स्थलों में वेसा अर्थ प्रामाणिक 
भी सिद्ध है। किन्तु मतभेद तो उसमें भी होता है। अतः स्पष्ट है कि यहाँ श्रुतियों, 


स्मृतियों या ऋषियों का अप्रामाण्य अभिप्रेत नहीं है । किन्तु विरोब-परिहार कर 
उत्तका समन्वय किया गया है । 


कई लोग भ_तियों एवं स्मृतियों का भी विरोध समझते हैं, पर उन्हें मालूम 
होना चाहिए कि सभी स्मृतियां श्रूति का हो अनुसरण करती हैं.: श्तेरिवाथं 


दास्त्रोक्त धमे एवं भगवज्ञाम २२५ 


स्मृतिरन्वगच्छत्‌ ( रघु० २.२ ) । स्वतन्त्र स्मृति का प्रामाण्य नहीं होता । अतएव 

जहाँ कहीं श्र्‌ति का विरोध होता है, वह स्मृतिवचन अप्रमाण माना जाता ह । 
जहाँ श्रृतिविरोध नहीं होता, वहाँ भी यह स्मृति श्र्‌ तिमूलक है, स्मृति होने से, 
मन्वादि-स्मृति के समान’ इत्यादि अनुमान द्वारा मूल-श्रुति का अनुमान करके ही 
स्मृति का प्रामाण्य मान्य होता है। विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति ह्यनुमानम्‌ इस 


जेमिनिःसूत्र में यही बात कही गयी है। अतः कोई भी स्मृति स्वतन्त्ररूप से प्रमाण 
गुमानसूक होने से मान्य होता है, 


नहीं । पौरुषेय वाक्यमात्र का प्रामाण्य प्रत्यक्षा 
अथवा अपौरुषेय वेदमूलक होने से, स्वतन्त्रूप से नहीं । स्मृतियों में भी भेद 
श्ुतिमूलक ही है। श्रुतियों में शाखाभेद, शक्ति-अशक्ति-भेद, आपत्‌-सम्पद्भेद 
से बहुत-से धर्मभेद होते हैं । 

जैसा कि प्रायः आजकल लोग समझते हैं : “स्वातन्त्र्येण कोई स्मृति निर्माण 
कर घर्मे-अधर्म की व्यवस्था कर सकता है, नितान्त गलत है । कारण, दुष्टमूलक 
कर्तेव्य-अकतंव्य के निर्धारण में बुद्धिमानों की बुद्धि काम कर सकती है, किन्तु 
अदृष्ट, शास्त्रेकगम्य विषयों में स्वतन्त्रबुद्धि का प्रवेश असम्भव है । अतएव श्रुति, 
स्मृति, मुनि सभी यथायोग्य प्रमाण हैं, किन्तु उन विभिन्न मतों की उपस्थिति या 
बिकल्प उपस्थित होने पर अपनी शाखा और अपने सम्प्रदाय के प्रसिद्ध विशिष्ट 
महापुरुषों ने जिस पक्ष का आदर किया हो, उसीका आचरण करना उचित ह । 
यही भहाजनो येन गतः स पन्थाः का अभिप्राय है । 


यथा ते तत्र वर्तेरन्‌। तथा तन्न वर्तेथाः । (तै० उ० १,११.४) 
येनास्य पितरो याता येन याताः पितामहाः । 
तेन यायात्‌ सतां मागं तेन गच्छन्नरिष्यति॥ ( महामा० ४.१.८) 
आदि श्रुति-स्मृतिवचनों द्वारा भी इसी सिद्धाभ्त का समर्थन हुआ है । 
श्रीमद्भागवत के सप्तम स्कन्ध के ११ -१२ अध्यायों में नारदजी ने स्वयं 
ही त्रिशल्लक्षण मानवघमं के साथ वर्णाश्नमधमं का साङ्गोपाङ्ग वर्णन किया है 
और सबका मूळ सर्ववेदमय नारायण को ही माना है 
धमंमूलं हि भगवान्‌ सर्ववेदसयो हरिः। 
स्मृतं च तद्विदां राजन्‌ येन चात्मा प्रसीदति ॥ ( भाग०७.११.७) 


यहाँ श्रीधरस्वामी ने स्पष्ट कर दिया है कि घमं का मूल प्रमाण वेद एवं स्मृति 
है। वहीं उन्होंने इन वचनों का उद्धरण दिया है : 


श्रतिः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः । (याज्ञ० स्मृ० १,७ ) 
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वेदोऽखिलो धमंसुलं स्मृतिशीले च तद्विदाम्‌ । | 
आचारञ्चेव साधुनामात्मनस्तुष्टरिव च॥ ( मनु० २.६) 
वेदादि शास्त्रों का सार-सार उपदेश करनेवाले महापुरुषों द्वारा वेद का 
विरोध कैसे हो सकेगा ? साथ ही, सार में अधिकार का प्रश्‍न खड़ा होगा । यद्यपि 
ब्रह्मज्ञान सार है, तथापि कर्माधिकारी के लिए उसका उपदेश असङ्गत ही है। 
मोटर में यद्यपि मशीन ही सार है; तथापि क्या 'बाँडी' या 'टायर' के बिना काम 
चळ जायगा ? इसलिए नारद का महापुरुष अवश्य ही श्रति-स्सृति-नुराणानुसारी 
है । फलतः नारद का ध्मलक्षण भी श्रुति-स्मृत्यादि के अनुसार ही समझना चाहिए, 
उनके प्रतिकूल कद।पि नहीं । 
वस्तुतः सभी ्ौत-स्मातं और आर्षवचनों के समन्वय से ही शास्त्रार्थ-निश्चय 
किया जाता है । तभी तो मिताक्षरा-दायभाग, व्यवहार-मयूत्व वीरमित्रोदय, 
हेमाद्रि, पराशर-माधव आदि ने विभिण्न श्रुतिःस्मृति-पुराणों के विरुद्ध-से प्रतीय- 
मान वचनों का मीमांसा के अनुसार समन्वय कर तात्पर्य सिद्धान्तित किया है। 
मनमनी आचार एवं विद्याका उपदेश करनेवाला 'आचायं' नहीं होता, किन्तु-- 


माचिनोति च शास्त्रार्थभाचारे स्थापयत्यपि । 
स्वयमाचरते यस्मात्‌ तस्मादाचायं उच्यते॥ 


इस लक्षण के अनुसार वेदादि-शास्त्रों के अथो का संकलन कर उन्हें प्रजा के 
व्यवहार में लानेवाला और स्वयं भी वेसा आचरण करनेवाला ही आचार्य होता 
है। वह भी श्रोत्रिय ( वेदिक ) होना चाहिए। तभी तो श्रुति ने कहा है! 
तद्विज्ञानार्थं स गुरुमेवाभिगच्छत्‌ समित्पाणिः श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌ ( मुण्डक०१.२.१२ )। 


_ शालग्रामशिला इष्टदेव दै, यह भी श्रुति-स्मृतिसि शालग्रामशिल ष्टदेव है, यह भी श्रुति-स्मृतिसिद्ध ही है। है । 


योग्यतानुसार विभिन्न कर्मों एवं उपासनाओं में परिवर्तेन हो सकता है, 


पर नारद के लक्षणानुसार बुद्ध, महावीर, ईसा, मुहम्मद, जरथुस्त, नानक आदि 


के घमो में भी उक्त लक्षणसंगत है, यह कहना ठीक नहीं। क्योंकि नारद के अनु- 
सार वेद-स्मृति आदि से विसंगत धमं एवं धर्माचार्यं नहीं हो सकते । आश्चयं दै 
कि जो नारद हापिता ही धमं मानते हैं, उनका लक्षण वेद-स्मृत्यादि- 
विरोधी धर्म में केसे सङ्गत होगा ? वेद-स्मृति के अनुसार बुद्ध, महावीर, ईसा, 
मुहम्मद की प्रामाणिकता कंसे द्ध होगी, यह समझ के परे की ही बात है। 
'इसी तरह यद्यपि भगवत्रसन्नता के लिए किया गया कमं उत्कष्ट धर्म है, 
किन्तु स्वार्थं के लिए शास्त्रविहित धर्मं का अनुष्ठान धस ही नहीं, यह कथन 
्ामंनिन्दाथं तो हो सकता है, पर वेसी वस्तुस्थिति नहीं है । 'कायेन वाचा” 


शास्त्रोक्त घमं एवं भगवा ३२७ 


इत्यादि इलोक द्वारा भगवदपित कमं 'धर्म' कहा गया है, पर यह भी नयी बात 
नहीं । गीता में भी तो यत्करोषि यदइनासि से वही वात कही गयी है । 


भगवान्‌ द्वारा आदिष्ट भगवत्प्रापक उपाय नामोच्चारण, नामस्मरण, सर्वे- 
कर्मार्पेण आदि धमं भी वेदादि-विहित धर्म से भिन्न नहीं । भागवत का कोई 
स्वतन्त्र मत नहीं है। 'निगम-कल्पतरु' के फलरूप श्रीमद्भागवत का अर्थ निगम- 
विरुद्ध हो भी कंसे हो सकता है ? 

कहा जाता है कि भजामिल के प्रसङ्ग में यमृतोंने वेदविहित और वेद- 
निषिद्ध कर्मों को ही घर्म-अधमं बतलाया था, किन्तु भगवान्‌ के पार्षदों ने उनकी 
वात नहीं मानी और नामाभास को ही सम्पूर्ण पापों का निवर्तक मानकर अजामिल 
जसे पापी को छीन लिया । इसका रहस्य पूछने पर यमराज ने भागवत-धर्म का 
ऽज श्य बताया । उनका कहना है कि “धर्म के प्रणेता स्वयं भगवान्‌ ही हैं। बड़े-बड़े 
ऋषि एवं देवताओं को भी धर्म का रहस्य ज्ञात नहीं है । ब्रह्मदेव, नारद, शङ्कर, 
सनत्कुमार, कपिल्सुनि, प्रह्नाद, जनक, भीष्म, बलि, शुकरेव ओर हम (यम) ये 
१२ भागवत-धर्मं जाननेवाले हैं नामोच्चारण आदि द्वारा भगवान्‌ के प्रति 
भक्तियोग ही परमधमे है। जसे मृतसंजीवनी औषध को न जाननेवाले बैद्य ही 
रोग मिटाने के लिए त्रिकटु, निम्ब आदि औषधों का प्रयोग करते हैं वेसे ही नाम- 
स्मरण का माहात्म्य न जाननेवाले महाजन ही बड़े-वड़े उपाय वताते हैं। यहाँ 
१२ भागवतों से भिन्न मुनिगण ही महाजन हैं, यह श्रीधरस्वामी का मत ह्वै । 
'शास्त्रज्ञ जन यह वीरराघव का मत हवै। 'जेमिनि आदि' यह विश्वनाथ चक्रवर्ती 
का मत है। माया देवी ने इन महाजनों की बुद्धि को हर लिया है। वे पुष्पिता 
माया के मीठे-मीठे वचनों में फंस गये हैं, जड़ीकृत हो गये हैं। उन्हें बड़े-बड़े 
कमे ही पसन्द हैं। इसका अर्थ हैँ कि भगवत्प्रोक्त नामोच्चारणादि अत्यन्त सुगम 
उपाय सार्वजनिक धर्म हैं । इनके जसा ईश्वर के साथ सम्बन्ध जोड्नेवाला दूसरा 
कोई धर्म नहीं । ॒ 

भागवत के प्रथम स्कन्ध में कहा गया है कि जिससे भगवान्‌ में अहैतुक 
एवं अप्रतिहत भक्ति हो, उसे 'परम धर्म” कहते हैं । जिससे भगवत्कृपा र रति हो, 
वही धर्मानुष्ठान है, शेष श्रम हो है। धमं का मुख्यफल अपवर्ग है धन नहीं । भली- 
भांति अनुष्ठित घर्म का फल हरितोषण है। धमं का परम तात्पर्यं भगवान्‌ में ही 
है। इसीसे समझा जा सकता है कि भागवत में धर्म का क्या स्वरूप स्वीकार 
किया गया है । इसके अतिरिक्त सत्य, अहिंसा, भूतदया, सर्वत्र भगवइशंन आदि 
को भी स्थान-स्थान पर 'धमं' कहा गया है। शांत और स्थिर मन से इन Me 
पर विचार करना चाहिए । किसी एकांगी लक्षण से बुद्धि को ps नहीं करना 
चाहिए । ये लक्षण इतने उदार, उदात्त एवं व्यापक हैं कि इनमें सम्पूणं विश्व के 


sys 
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सार्वकालिक, सावंदेशिक एवं अखिल साम्प्रदायिक मत-मजहबों का सचिवेज्ञ हो 
हो जाता है । 

इस पर कहा जाता है कि 'यह तो संकीणंता है कि आपके मान्य लक्षण 
में जिसका सन्निवेश हो, वही धर्मात्मा है, अन्य अधाभिक है ५ इसी संकीणंता से 
राग, द्वेष, संघष, कटुता, वेमनस्य आदि की भावनाएं आकर दु:खी बनायेंगी । 
संकीणंताके त्याग से ये सारी भावनाएं शांत हो जायगी और आप परमार्थ-पथ 
पर अग्रसर होंगे ।' किन्तु ये बातें अविचारित-रमणीय ही हैं । 

वस्तुतः धमं के शास्त्रोक्त लक्षण का भागवतोक्त धमे के साथ कोई विरोध 
नहीं, अपितु समन्वय ही है। भगन्नामोच्चारण आदि भी वेदप्रणिहितो धमः: इस 
लक्षण के अनुसार ही धर्म हैं। इसीलिए भगवान्‌ के दूतों या यमराज ने यह कहीं 
भी नहीं कहा कि वेदप्रणिहितो घमः यह धर्मलक्षण अमान्य है । कहते भी केसे ? 
क्योंकि भगवान्‌ भी तो तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकायव्यवस्थितो इस वचन से 
वही कह रहे हूँ । श्री नारद ने भी सप्तम स्कन्ध में वेदमय भगवान्‌ एवं स्मृति 
आदि को ही धमे का मूळ माना है । 


अजमिल ने अधमंस्तद्विपयेयः के अनुसार वेदादि-शास्त्रविरुद्ध आचरण किया, 
इसलिए वह पापी या दण्डनीय था, इसमें किसीको बिवाद नहीं था । विष्णुदूतों 
ने भी उसे पापी माना । इसीलिए एतेनव ह्यघोनोऽस्य इस वचन से उन्होंने स्पष्ट 
हो उसे 'पापी कहा । भेद यह था कि विप्णृदूतों की दृष्टि में अजामिल ने 'नारायण' 
नाम उच्चारण करके उन सव पापों का घ्रायर्चित्त कर लिया : 


एतेनव ह्यघोनोऽस्य कृत स्यादघनिष्कृतम्‌ । ( भाग० ६.२.८ ) 


उसने नारायण-नाम का उच्चारण करके ही सवका प्रायश्चित्त कर लिया, अबे 
उसे दण्ड देना अन्याय हवै । किन्तु यमदूतों को समझ में यह नहीं आया । उनकी 
दृष्टि में ऐसा पापी जबतक स्मृतिप्रोक्त चान्द्रायणादि प्रायश्चित्त नहीं करते तब- 
तक यह शुद्ध नहीं होता । नामोच्चारण से भी शुद्धि हो सकती है, पर नारायण- 
बुद्धि से नामोच्चारण होना चाहिए । इसने तो भयभीत होकर 'नारायण' नामक 
अपने पुत्र का आह्वान किया था । इसमें शास्त्र एवं उसके लक्षण का दोष नहीं 
है, किन्तु उनका क अभिभ्राय न समझनेवालों का ही दोष है । स्थाणु ( ठूंठ ) को 
कुछ अन्धे न देखें, यह स्थाणु का अपराध नहीं । ऐसे ही यह शास्त्र का दोष नहीं 
जो कुछ शास्त्रज्ञ या ऋषि उसे न समझें। शास्त्र बही है और वहो शास्त्र का 
छक्षण है, पर उसे सब नहों समझ पाते । भागवत के एकादश स्कन्ध तथा गीता 
में भगवान्‌ ने स्पष्ट कहा दै कि “वेद किसका विधान, किसका अभिधान करते हैं 
भादि विषय मुझे छोड़ दूसरा कोई भी नहीं जानता । मात्र मैं ही वेदवित हुँ : 


क्त घमं एवं भगवन्नाम ३३६ 
कि विधत्तेऽभिधत्ते च किमनुद्य विकल्पयेत्‌ । 
इत्यस्य हृदयं छोके नान्यो मद्वेद कदचन ॥ ( भागवत ) 


वेदविदेव चाहम्‌ ( गीता १५.१५ ) । तब क्या इससे समझा जाय कि द्वादशा भागवत 
भी उसे नहीं जानते ? 

वस्तुतः समन्वय के साथ हो शास्त्रार्थनिरचय किया जाता है। आपातरमणीय 
शब्दाथ शास्त्र का तात्पर्यं नहीं होता। यत्परः जञब्दः स शब्दार्थः अर्थात्‌ जिसमें शास्त्र 
का तात्पर्यं होता है, वही शब्दार्थं होता है। यहाँ श्रीधरस्वामी तथा अन्य टीका- 
कारों ने शास्त्रवचनों को ही उद्धृत कर अजामिल के तादृश नामोच्चारण से भी 
उसके पापों के नाश का समर्थन किया है। श्रीधरस्वामी ने कहा है कि हरिनाम 
कर्म का अङ्ग होने पर भी वेसे ही सवंप्रायदिचत्तार्थ भी है जेसे खादिरो यूपो भवति 
के अनुसार खादिर यूप क्रत्वर्थ होता हुआ भी खादिरं वीर्यकामस्य कुर्यात्‌ इम वचन 
के अनुसार पुरुषार्थ भी होता है । 

इसी तरह : 


यस्य स्मृत्या च नामोक्त्या तपोयज्ञक्रियादिषु । 
न्यूनं सम्पुणतां याति सद्यो चन्दे तसच्युतम्‌॥ 
के अनुसार हरिनामस्मरण हरएक श्रौत-स्माते कर्म का अङ्ग होता हुआ भी 
स्वतन्त्ररूप से वह सब पापों के प्रायञ्चित्तार्थं भी है। सभी याज्ञिक द्वादशवार 
विष्णवे नमः इस मन्त्र का उच्चारण करते हैं । 
‘एकस्य तूभयत्वे संयोगपृथक्त्वम्‌ ।' एकस्योभयार्थत्वे तु संयोगस्य वित्तियोजक- 
प्रमाणस्य पृथक्त्वम्‌ उभयत्वं नियामकमिति शेषः । 
अर्थात्‌ विनियोजक प्रमाणभेद से एक पदार्थ में उभयार्थता बन जाती है । खदिर 
सम्त्रन्बी यूप में क्रलु का अङ्ग होने से क्रत्वर्थंता होगी ओर वीतंसम्पादनार्थता 
भी हो सकेगी । इसी तरह वचनवलातु भगवन्नामोच्चारण से क्रतु की सांगता- 
सिद्धि होती है और सब प्रकार के पापों का विनाश भी होता है । 
इतना ही नहीं, हरिनामोच्चारण से मुक्ति ओर फलान्तर भी सम्पन्न होगे । 


अवशेनापि यन्नाम्नि कोतिते सवंपातकः। 

पुमान्‌ विमुच्यते सद्यः सिहत्रस्तंमृंगेरिच॥ 
अर्थात्‌ विवशता से भी भगवन्नाम का कीततेन करने पर प्राणी सभी पातकों से 
मुक्त हो जाता है। जेसे सिह से त्रस्त होकर मृग साग जाते हैं, वसे ही नामो- 
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च्चारण से सभी पातक भाग जाते हैं। ऐसे सहस्नों वचन हैं जिनमें स्वतन्त्रूप से 

नामोच्चारण की पांप-नाशकता वर्णित है । | 
सकता; क्योंकि यह किसी 


वचन अर्थवाद है, यह भी नहीं कहा जा स 
विधि बा शेप नहीं है । मा अर्थवाद होता तो अवश्य ही किसी विधि का शेष 
होता । विधि-श्रवण न होने पर भी अन्यशेषता की कल्पना र को जा सकती । 
क्योंकि रागप्राप्त भोजनादि में यद्यपि विधि की कल्पना नह होती; तथापि 
अप्राप्त में विधि होने पर भी विधि की कल्पना हो जाती है। जसे आग्नेयो 


अष्टाकपालो भवति इस वचन में विधिप्रत्यय न होने पर भी अग्निदेवता और अध्टा- 
अप्राप्त है, अतः विधि 


कपालसंस्क्ृत पुरोडाश द्रव्य श्रुत है और वह मानान्तर से ठ 
की कल्पना हो जाती है। इसी वचन के आधार पर आग्नेययाग की घि मानी 
जाती है । इसी तरह नामोच्चारण से सर्वपापनाश प्रमाणान्तर से अप्राप्त है, अतः 


इसी वचन के बल पर सर्बपापनिवृत्तिकामनया यथाकथञ्चिन्तामोच्चारणं कुर्यात्‌ 
इस प्रकार की विधि निरिंचत की जा सकती है। 

इस प्रकार भगवन्नामोच्चारण से सर्वपापों की निवृत्ति शास्त्रप्रमाणसिद्ध 
ही है। महाभारत, रामायण, इतिहास और सभी पुराण वेदों के उपबृंहणाथ ही 
आविर्भत होते हैं । इतिहास-पुराणों द्वारा वेदार्थं का ही स्पष्टीकरण होता ह । 
उनके वचनों के आधार पर पुत्र के आह्वान के प्रसंग से भी नारायण-नामोच्चारण 
सबंपाप का नाशक है ही । 

इतना ही नहीं; साक्षात्‌ ऋग्वेद का मन्त्र भी नामोच्चारण का महत्त्व 
प्रतिपादित करता है : 

मर्ता अत्यस्य ते भुरि नाम मनामहे । विप्रासो जातवेदसः ( ऋग्वेद ८.११.५) 
प्रस्तुत मन्त्र से तप, दान आदि सर्वेकमों से अधिक भगवान्‌ के नाम का महत्त्व 
कहा गया है। मन्त्राथं है: 

सर्ताः= मरणधर्भाणो मनुष्याः । विप्रासः = विप्राः, वयम । अमत्यस्य = मरण- 
रहितस्य । देवस्य= भगवतः । सवकमंफलदातुः, ते। नाम भुरि =तपोदानादि सव- 

र १) मनामहे = मन्यामह । जातवेदसः--जातानाम्‌ = जीवानाम्‌, वे दितुः = 
सवज्ञस्य । | 
अर्थात्‌ हे मनुष्यो, हम मस्त्रद्रष्टा ऋषि लोग मरणरहित अमर्त्यं भग ल्‍ 
| १ ; वान के 

भय नाम को तप, दान, स्वाध्याय आदि धर्मों से भी अधिक मानते हुँ। ह 


इसी प्रकार निम्नलिखित मन्त्र भी नाम का महत्त्व बतलाता हे: 


शास्त्रोक्त धमं एवं चगवन्ताम ३३१ 


तमु स्तोतारः पूर्व्यं यथाविद ऋतस्य गर्भ जनुषा पिपतंन । 
आस्य जानन्तो नाम चिट्विवतंन महस्ते विष्णो सुर्मात भजामहे ॥ 
( ऋग्वेद १,१५६.३ ) 


अर्थात्‌ उस अनादिसिद्ध पुरातन यज्ञादिरूप से बिश्व में प्रकट, व्यापक परमात्मा 
सवशक्तिमान्‌ विष्णु का जितना माहात्म्य जानते हो, उतनी स्तुति करो । इसके 
डरा अपना जन्म सफळ बनाओ । ऐसे अभ्य भी बहुत से सन्त्र हैं । 


देवताधिकरण के अनुसार अर्थवाद भी गुणवाद, अनुवाद, भूतार्थवाद तीन 
प्रकार के मान्य हैं। प्रमाणान्तरविरद्ध अर्थ का प्रतिपादक 'गुणवाद'; प्रमाणास्त रुन 
सिद्ध अर्थे का प्रतिपादक “अनुवाद” एवं प्रमाणान्तर से अविरुद्ध तथा असिद्ध 
अथ का प्रतिपादक “भूतार्थवाद' होता है। प्रथम दोनों का विधि एवं निषेध की 
स्तुति और निन्दा में ही तात्पर्य होता है, स्वार्थ में उनका प्रामाण्य नहीं होता । 
किन्तु तीसरे भूतार्थवाद का स्वार्थ में भी प्रामाण्य मान्य दै; क्योंकि अवाधित एवं 
अज्ञात अर्थ के ज्ञापक प्रमाणों का ही प्रामाण्य माना जाता है । इस दृष्टि से अथ~ 
बाद होने पर भी भगवन्नाममाहात्म्य भूतार्थवाद होने से स्वाथं में भी प्रमाण है। इसी 
दृष्टि से मन्‍्त्रार्थवादों द्वारा इन्द्रादि देवताओं के दिव्यविग्रह सिद्ध होते हैँ । इन्द्र 
वृत्राय चत्त्रमुदयच्छत्‌ ( इन्द्र ने वृत्रासुर को मारने के लिए वचर उठाया ) इस 
श्रुति में कहा हुआ इन्द्र एवं उसका व्र न प्रमाणान्तर से विरुद्ध है और न 
भ्रमाणान्तर से सिद्ध ही। अतः वेसा प्रतिपादन करनेवाला मन्त्र स्वार्थ में 
प्रमाण है । 


सारांश, जसे उपयुक्त भूतार्थवाद-वचन से इन्द्र एवं उसका वत्रहस्तत्व सिद्ध 
होता है वेसे ही भगवन्नाममाहात्म्य भूतार्थवाद होने से उसका स्वाथ में प्रामाण्य 
रहेगा हो । अतः उससे भी पूर्णतया सिद्ध है कि भगवन्नाम से मुक्ति होती है। 
उससे अन्य भी अभीष्ट फल मिळते हैं और सब पाप नध्ट होते हैं । अवश भी 
अर्थात्‌ पुत्राह्नानार्थं नारायण नामाभास-मात्र से सर्वपापों का प्रायर्चित्त हो जाता 
है । मन्त्र और अर्थवादों का प्रामाण्य ब्रह्मसूत्र के देवताधिकरण में प्रतिपादित 
किया गया है । 


भागवत भी पुराण होने से परमप्रमाण है। उसमें भी यह ठीक हो कहा 
गया है कि स्तेन ( चोर ), सुरापायी, मित्रद्रोही, ब्रह्महा, गुरुतल्पगामी, स्त्री, राजा- 
पिता तथा गाय का हनन करनेवाला तथा अन्य पातकोजनों के लिए भगवान्‌ का 
नामस्मरण ही सुन्दर प्रायर्चित्त है। इतर प्रायर्चित्त से तो पाप ही नष्ट होते है 
पर भगवन्नाम से भगवद्विषयक तत्त्वज्ञान भी होता है । मन्वादि ब्रह्मवादियों द्वारा 
उपदिष्ट बड़े-बड़े ब्रतों से भी पातकी उपने नहीं शुद्ध होते, जितने हुर्तामोच्चा- 


rE 
र 
. 
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. क्योंकि नामोच्चारण से भगवान्‌ ओर उनके गुणों का भी बोध 
sd बरतादि प्रायरिचित्त ऐकान्तिक शुद्धि के प्रयोजक नहीं होते । बत ठ 
प्रायरिचित्त कर लेने पर सो मन पुनः असत्म की ओर दौड़ता है । अतः कर्मनहर 
के लिए हरि का गुणानुवाद ही श्रेष्ठ हैं, उससे सत्त्वगुण का उत्कष बढ़ता हैँ। 
अजामिल ने म्रियमाण-दशा में भगवन्नामस्मरण किया, भतः उसने अपने सभी पापों 
का प्रायर्चितत कर लिया । साकेत्य परिहास-स्तोत्र अलापते के प्रसंग से अव- 
हेलना आदि किसी तरह भी भगवज्ञामग्रहूग सव पापों का नाशक अवश्य होता 
है । पतित, स्खरित, भग्न, सर्पादिसन्दष्ट, तप्त या आहत होकर अनिच्छापुर्वक अवश 
होकर भी नामोच्चारण करनेवाला मनुष्य यमयातना का अधिकारी नहीं होता । 
यद्यपि घ्मंशास्त्रो के अनुसार बड़ पापों के बड़े और छोटे पापों के छोटे प्रायर्चित्त 
होते हैं; उन-उन तप, दान, जप, आदि से सभी ( पाप ) नष्ट होते हैं, किन्तु 
अधर्मजन्य वासना नष्ट नहीं होती । लेकिन ईश के चरण की सेवा से वह वासना 
भी नष्ट हो जाती है : 

तेस्तात्यघानि पूयन्ते तपोदानजपादिभिः । 
नाधर्मजं तद्धृदयं तदपीशाइप्रिसेवमा ॥। ( माग० ६.२.१७ ) 


एकबार भी भगवन्नांमोच्चारण से सव पाप नष्ट हो जाते हैं, जसे एकवार 

प्रवतित प्रदीप से ही गाढान्धकार की निवृत्ति हो जाती है। जेसे दीपक के धारण 

से दूसरा तम नहीं आता; वसे ही भगवज्तामोच्चारण की आवृत्ति से पापान्तर 

क होती । पुनश्च वासना-क्षय होने से हृदयशुद्धि होती है । इसीलिए 
गया है: 


पापक्षयक्ृच्च भवात स्मरतां तमहर्निशम्‌ । 


जसे वस्त्र का शोधन अपेक्षित होता है, वेसे ही इस परम सनातनधर्म से 
शुद्धि होती है। किन्तु क्रिया द्वारा आत्मा की अत्यन्त शुद्धि नहीं होती । अतः 
कमे से बचकर हरिनामकोतँनादि द्वारा भगवान का भजन करना चाहिए । भले ही 
( भगवद्बुद्धि से नारायण नाम का उच्चारण नहीं किया, फिर भी जप 
यम न भी प्रक्षिप्त अग्नि तृणराशि को भस्मरात्‌ कर देता है, वैसे 
ss हीत भगवज्ञाम सभी पापों को नष्ट कर देता है । जसे वीर्यवत्त 

शिष्ट महोषध यदृच्छासेवित होने द 


ने पर भी प 
गुण जाने विना भी आरोग्य प्राप्त कराता है बे ॐ हासि उल 


ही भगवन्नामरूप महामन्त्र 
हा वाभा पापनि वारणादि काय करता ही है । 
ते न मे ज्ञान की अपेक्षा नहीं रखतो : नहि चस्तु- 
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हरिहरति पापानि दुष्टचित्तेरपि स्मृतः । 

अनिच्छयापि संस्पृष्टो दहत्येव हि पावकः॥ 
इसी तरह श्रीमद्भागवत के ६.३.२१-२२ आदि इलोकों में भी वेद- 
प्रणिहित धमंलक्षण का खण्डन नहीं है, किन्तु वेद-विहित गुह्य भागवतधर्म का 
निरूपण किया गया है। श्रीमद्भागवत निगमकल्पतरु का फल है, निगममूलक 
दै । इसीलिए उसकी उक्ति में विश्‍वास किया जाता है। ईसाई, मुसलमान आदि 
भी कहते हैं कि साक्षात्‌ परमेद्वरपुत्र एवं मुख्यदत ने जो कहा, वही मुख्यघमं है, 
अन्य सब त्याज्य हूँ । आनन्द-मार्गवाले उन सभी धर्मों को हेय कहकर अपने ही 

धर्म को ग्राह्य कहते हैं । उसे ही क्यों न माना जाय ? 


वेदोक्त कर्म, उपासना, ज्ञान सभी धर्म हैं। फिर भी कर्म से उपासना में 
उत्कं मान्य ही है । इसी दृष्टि से भागवतधर्म का उत्कर्ष कहा गया है । यमने 
कहा कि स्वयम्भू, नारद, शम्भू, कुमार, कपिल, सनु, प्रह्लाद, जनक, भीष्म, बलि, 
शुक यम, ये १२ गुह्य, दुर्वोध धागवतघर्म को जानते हैं । उसे जानकर अमृतत्व- 
प्राप्ति होती है । भगवन्नामोच्चारण आदि द्वारा भगवान्‌ में भक्ति-योग सम्पादित 
करना ही संसार में पुरुषों का उत्कष्ट धर्म है। यहाँ भी अरिनिहोत्र, संध्यादि के 
धर्म होने का खण्डन नहीं है; किन्तु भक्तियोग को उससे उत्कृष्ट धर्म कहा गया 
है । यह वेदिक भी मानते हैं । 


यम ने कहा : “पुत्रो ! भगवन्नाम की महिमा प्रत्यक्ष देख लो जिससे 
अजामिल भी मृत्यु-पाश से छट गया । भगवान्‌ के गुण-कर्म तथा नामों का कीतंन 
सभी पापों को नष्ट करने में समर्थ है।' ( ञ्रियमाण अजामिळ ने नारायण नाम 
से अपने पुत्र का विक्रोशन करके भी मुक्ति पा ली । ) 


तस्मात्‌ सङ्गीतंनं विष्णोजंगन्म्भलमंहसाम्‌ । 
महतामपि कोरव्य विदृध्येकान्तिकनिष्कृतिम्‌ ॥ ( भा० ६.३.३१ ) 
यहाँ शंका होनी स्वाभाविक है कि फिर धर्मशास्त्रज्ञ लोग सब पापों का 
भ्रायश्चित्त भगवन्नामोच्चारण को ही क्यों नहीं बताते ? अतिकष्टसाध्य द्वाद- 
शान्दादि ब्रत क्यों बतलावे हैं ? इसका समाधान भी वहीं किया गया है : 
प्रायेण वेद तदिदं न महाजनोऽयं देव्या विमोहितमतिवंत माययाऽलम्‌ । 
` चप्यां जडीङृतमतिमंधुपुष्पितायां वेतानिके सहति कमंणि युज्यमानः ॥ 
| ( भागवत ६.३ २५ ) 
अर्थात्‌ प्रायः द्वादश भागवतजनों को छोड़कर बड़े-बड़े महाजन, शास्त्रज्ञ भी 


भागवतधर्म का महत्त्व नहीं जानते; क्योंकि देवी माया से उनकी मति मोहित 
३० 
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३३४ | 
न मेँ हौ 
मधुपुष्पिता त्रयी में पुष्पस्थानीय अथवाद से a कर्मापरक त्रयी 
ह जड़ीकृत रहती है। अतएव वे बड़े कमो में ही श्रद्धा से युज्यमान 
होते हैं । छोटे कर्मों में उन्हें श्रद्धा ही नहीं । 
मन्वादि घर्मशास्त्रकारों को 'अज्ञ महाजन' नहीं कहा गया है, 


: यहाँ म ह 
वस्तुतः यहाँ गबतों में ही हैं । स्वयम्भू तथा नारद भी स्मृतिकार हें । 


क्योंकि वे भी द्वादश भ 
अतः महाजन से वड़े शास्त्रज्ञ का 


च 


ही ग्रहण समझना चाहिए। अतः जसे मृतसंजीवनी 
औषधि को न जाननेवाले वेद्य रोगनिवारणार्थ त्रिकटु और निम्बादि औषध बताते 
हैं, वेसे ही भागवतधमं का महत्त्व न जाननेवाले घर्सशास्त्रज्ञ ही कच्छ, चान्द्रायणादि 
प्रायव्चत्त बतळाते हैं । मन्वादि धर्माशास्त्रकार यद्यपि परम तत्वज्ञ थे; फिर भी 
उन्होंने पाप-निवारणारथं द्वादशाब्दादि कठोर प्रायदिचित्त ही बताया, भगवन्नामो- 
उवारण नहीं; क्योंकि वे जानते थे कि संसार के बड़े-बड़े लोगों की भी बड़ -बड़ 
कमो में श्रद्धा होती है, छोटों में नहीं। बड़े-बड़े मन्त्रं में श्रद्धा होती है, छोटे 
मन्त्रों में नहीं । इसलिए वे इसके ग्राहक नहीं हैं । 


आजकल भारत में प्रायः सभी राम, कृष्ण आदि नाम उच्चारण करते 
ही रहते हैं। कई लोग तो खूब पाप करते हैं; दुराचार सुरापान, मांस-भक्षण 
चोरी, बेईमानी भी करते हैं और खूब नाम भी जपते हैं। वर्षों तक ऐसा करते 
रहने पर भी उनमें कोई परिवर्तन नहीं दीखता । अतः यदि किसीसे ब्रह्महत्या 
या सुरापान आदि हुआ और प्रायश्चित्त करने की भी इच्छा हो, तो उसे कठोर 
ब्रत, कर्मा, यज्ञ या दान का उपदेश करने पर ही श्रद्धा होती है । भगवन्नाम तो वह 
यदा-कदा उच्चारण करता ही रहता है, अतएव उसमें श्रद्धा नहीं होती कठोर 
त्रतों के करने पर उसे विश्वास भी होता है कि 'हाँ, हमारा पाप मिट गया होगा ।' 
ऐसे अधिकारियों का वाहुल्य होने से ही वेसा उपदेश है । 


` इस तरह यद्यपि भगवन्नाम से ही सव प्रकार के पापों का प्रायर्चित्त 
जाता है फिर भी ऋषियों ने विभिन्‍न दान, व्रत, यज्ञादिरूप प्रायर्चित्त ब 
के ताशार्थ निर्धारित कर रखा है। इतना हो नहीं, कई पापों को ऐसा भी माना 
है कि उनका कोई प्रायश्चित्त ही नहीं होता। जसे : प्रत्यन्त-गमन ( बिलायत- 
यात्रा , के सम्बन्ध में लिखा है कि प्रायरिचित्त द्वारा शुद्धि करने पर भी उसको 
जाति में नहीं छिया जा सकता : शोधितस्पाध्प्यसंडग्रहः । 


पण्डितराज जगन्नाथ ने भी कुछ आचरणों को प्रायरिचित्तःप्रसरणपयातीत 
कहकर उन्हें करनेवालों के उद्धाराथ गंगा का आगमन बतलाया है: 


` पि प्रायर्चित्प्रसरणफ्यातीतच्चरितान्‌ । 
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यद्यपि भगवन्नाम, ध्यान आदि भी प्रायरिचित्त-प्रसरणपथातीतचरितों का उद्धार 
करनेवाले हैं । इन दोनों दृष्टियों का समन्वय भी इस दृष्टि से हो जाता हैं कि 
पारळोकिक भुक्ति-मुक्ति के उपयुक्त अपेक्षित शुद्धि भावन्नाम, गंगास्तानादि से हो 
जाने पर भी व्यावहारिक-सामाजिक शुद्धि के लिए धर्मशास्त्रोक्त प्रायश्चित्त ही 
आवश्यक हैं । ब्रह्महत्या, सुरापान, स्वणेस्तेय, गुरुपत्नी-गमनादि ऐसे पाप हैं कि 
जिनकी भगवन्नामादि द्वारा पारलौकिक शुद्धि हो जाने पर भी सामाजिक शुद्धि 
के लिए धमंशास्त्रोक्त प्रायरिचित्त ही अपेक्षित हैं । कठिन प्रायर्चित्त के कारण हो 
लोगों को उन कर्मों से भय होता है। भगवच्नामादि सरल-सुगम प्रायर्चित्त होने 
पर तो वह भय निवृत्त हो जाता है और ऐसे लोग सरल प्रायदिचित्त होने से निर्भ- 
यता से पाप करते हैं। वेसा पाप ही नामापराध कहलाता है। ऐसे लोग नाम भी 
जपते रहते हैं और पाप भी करते रहते हैं । यही कारण है कि भागवतजन. भी 
व्यवहार में व्यापक व्यावहारिक प्रायश्चित्त ही करते हैं। जसे कि सूत उग्रश्रवा 
के वघ होने पर बळरामजी ने भी ऋषियों की सम्मति से घमंशास्त्रोक्त ही 
प्रायर्चि्त किया था। तभी तो मनु, वसिष्ठ, नारद, यम, आदि परम भागवत 
एव भागवतधमं के ज्ञाता होने पर भी अपनी स्मृतियों में विभिन्न तप, ब्रत आदि 
का विधान करते हैं । 


यद्यपि कहा जा सकता है कि 'अगवज्ञाम आदि से व्यावहारिक शुद्धि भी 
उक्त है। जसे : | 


यन्नाम्रधेयश्रवणानुकीतंनात्‌ यत्पह्नणात्‌ यत्स्मरणादपि क्वचित्‌। 
श्वादोऽपि सद्यः सवनाय कल्पते कुतः पुनस्ते भगवन्नु दह्नात्‌। ! 


'सगवन्‌, आपके नाम का श्रवण, अनुकीतेन और आपके प्रणाम तथा स्मरण से 
चाण्डाल भी सद्यः सवन, ज्योतिष्टोमादि यज्ञों तथा तद्गत प्रात:सवन माध्याह्व- 
सवन आदि का अविकारो हो जाता है। फिर आपके दशन से कितना दिव्य पुण्य 
होता है, इस सम्वन्ध में कहना ही क्या है ?” किन्तु यह ठीक नहीं है; क्योंकि 
शास्त्रों के अनुसार द्विजाति ही वेदिक यज्ञों तथा सवनों का अधिकारी होता है । 
असंस्कृत द्विजाति, शूद्र आदि उसके अधिकारी नहीं होते, तो फिर चाण्डाल का 
तो कहना ही क्या है। इप्तीलिए वदिक कर्मों के अधिकार वर्णमूलक होते हैं और 
वर्ण भी जन्ममूलक ही मान्य होता है। कमं भी जन्म द्वारा ही वर्ण-परिवतंन का 
हेतु बनता है। सीधे चालू जन्म में कमं द्वारा जाति परिवर्तित नहीं होती । 

अतएव उक्त वचन के 'सद्यः' शब्द का द्वि-त्रि-जन्मान्तरमेव अर्थ है। अर्थात्‌ 
श्‍वाद ( चाण्डाल ) भी शीघ्र ही अर्थात्‌ दो ही तीन जम्मों में सवनाहे द्विजातिः 
जन्म पाता ह्वै। शीघ्नता अपेक्षाकृत ही ग्राह्य है। इस दृष्टि से जहाँ चाण्डाल 





१३६ विधार-पीयूष । घारतीय राजनीति 


का बही तः 
सैकंडों जन्मों में द्विजाति-जन्म पाता है, वहीं श्रीभगवन्नाम की महिमा सें 
तीन जन्मों में ही वह द्विजाति हो जाता है, तो उसे शीघता ही कहनी 
श्रीमद्भागवत तथा अन्यत्र भी व्यास, नारद आदि द्वारा भगवन्नाम हाः 
महिमा का वर्णन होने पर भी उन लोगों ने वर्णश्रिम-धर्म के आचरण पर पूरा 
बल दिया है । वेसे तो ज्ञान एवं ध्यान सभी पापों को नष्ट कर देते हैं : 


ज्ञानारिनिः सर्वकर्माणि भस्मसात्‌ कुरुतेऽजुंन। 
अतिपातकयुक्तोऽपि ध्यायन्षिमिषमच्युतम्‌ ॥ 
भूयस्तपस्वी भवति पदक्तिपावनपावनः 0 


पर उसके भी कितने अधिकारी हैं? इसीसे श्रीभगवन्नाम में पूर्ण विश्वास रखने- 
वाले भी शास्त्रोक्त चाष्ट्रायणादिरूप प्रायश्चित्त इसीलिए करते हैं कि स्वाधीन 
भी सिंह को श्व-्पुंगालादिनिवारणाथं प्रयुक्त नहीं किया जाता; मच्छर हटाने के 
लिए नारायणास्त्र, पाशुपतास्त्र का प्रयोग नहीं किया जाता। इसीलिए आज भी 
सर्वत्र भारत के काशी, मथुरा आदि पुरियों में बिभिन्न पापों के धर्मशास्त्रोक्त 
प्रायर्चित्तों का ही अनुष्ठान होता है। बड़े-बड़े ब्रतों के करने के भय से पाप से 
निवृत्ति भी होती है। अतिसरल नामोच्चारण ही घ्रायरिचत्त होगा तो निर्भय 
होकर लोग पाप में प्रवत्त हो सकते हैं। 


इसीलिए नामापराध के प्रसंग में कहा है कि अत्यन्त असत्‌ लोगों के सामने 
नाम की महिमा वर्णन करना नामापराध है। इससे वे नाम से अनायासेन सब पाप 
नष्ट हो जायेगे, ऐसा समझकर पाप कर सकते हैं। अतः नाममाहात्म्य-ज्ञान से सबकी 
मुक्ति हो जायगी, यह समझकर भी पापनिवारणाथं श्री भगवन्नाम का प्रयोग न करके 
अन्य प्रायरिचत्तों का विधान किया गया है, यह भी श्रीधरस्वामी ने कहा है । 
oT | se ड पा तापों का नाशक, सब धर्मों का प्रापक, 

(उच्च का ज्ञापक एव बोधक है, यह वेद, वेदान्त, पुराण एवं घम 

सुविचारित मत है। यही समझकर सुधी लोग भगवान की दी 
लोग यमदण्ड के अधिकारी नहीं होते । यदि उनसे कुछ पातक बनता भी है, तो 
भगवान्‌ के गुणानुवाद से वह नष्ट हो जाता है। [ 


यमदुतों के अनुसार धर्मशास्त्रोक्त प्रायि 
ग करने के कारण पुतरा्वान के असंग से उच्चरित नारायण नामोच्चारण से 


शास्त्रोक्त घमे एवं भगवज्नाम ३३७ 


उसकी शुद्धि नहीं हुईं विष्णृदूतों के अनुसार नारायण के नामाभास से भी उसकी 
शुद्धि हो गयी; क्योंकि वह भी शास्त्रानुसार पापों का निवर्तक है ही । घमे- 
शास्त्रोक्त चार्द्रायणादि पाप के निवर्तक नहीं हैं, यह भी विष्णुदूतों ने नहीं कहा । 
हाँ, यह अवश्य कहा गया है कि प्रायरिचित्तों से पाप नष्ट हो जाने पर भी वासना- 
वशात्‌ पाप की ओर मन जाता है और उस वासना का क्षय भगवान्‌ के ध्यान 
एवं उपासना से ही होता है। श्रीभगवन्नाम से भगवान्‌ की स्मृति हो सकती है, 


अतः उससे वासना-क्षय भी हो सकता है । अतः यह चास्द्रायणादि से भी 
उत्कृष्ट है । 


तस्मात्‌ सिद्ध है कि वेद, वेदान्त धमंशास्त्र, रामायण, महाभारत तथा भाग- 
वतादि समस्त पुराणों का परस्पर समन्वय ही है। उनमें मतभेद को कल्पना 
तात्पर्यज्ञान न न होने से ही होती है। इसीलिए मीमांसादुष्टि से समन्वय किया 
जाता है । अन्यथा मन्त्रों, ब्राह्मणों, उपनिषदों में भी पर्याप्त मतभेद प्रतीत होगा । 
इसीलिए पूर्वोत्तर-मीमांसा द्वारा समन्वथ किया गया है । मिताक्षरा, हेमाद्रि, वीर- 


मित्रोदय आदि निवन्धगरन्थों में शास्त्रवचनों का विरोधःपरिहार करके समन्वय 
किया गया है । ॒ | 


श्रीमद्भागवत में कई स्थानों पर वेदों ओर वैदिकों की निन्दा-सी प्रतीत 
होती है । जसे : 


चर्यो जडीकृतमति - मंधुपुष्पितायाम्‌ । ( ६.२.२५ ) 

एवं व्यवसितं केचिदविज्ञाय कुबुद्धयः । 

फलश्षुति कुसुसितां न वेदज्ञा वदन्ति हि॥ 

कामिनः कृपणा लुब्धाः पुष्पेषु फलबुद्धयः । 

अरिनमुरधा धुमतान्ताः स्वर्लोकं न विदन्ति ते॥ 

न ते मामङ्ग जानन्ति हृदिस्थं य इदं यतः । 

उक्थशास्त्रा ह्यसुतृपो यथा नीहारचक्षुषः ॥ ( ११.२१.२६-२८) 


अर्थात्‌ मधुवत्‌ पुष्पिता वेदत्रयी में जड़ीकृत बुद्धिवाले कर्मकाण्डी लोग परमधर्म नहीं 
जानते ; अरिनिमुग्ध घूमता में हो जिनका पर्यवसान होता है, ऐसे वे कमठ लोग 
अपने स्वरूपभूत आत्मलोक को नहीं जानते । उक्थशास्त्र कर्मकाण्डसम्बन्धी स्तोत्र, 
शस्त्र ( शंसन करनेवाले मन्त्रसमुह ) में लगे नीहार ( कुहरा ) .से आवृतचक्ष 
होने से वे प्राणपोषण-परायण मेरा मन्तव्य नहीं जानते । इस तरह विस्तार से कर्मे- 
काण्डियों की निन्दा की गयी है । गोता में भी कहा गया है: | 


रेगुण्यविषया वेदा निस्त्रेगुण्यो भवाजुन । 
याचानथं उदपाने संतः सस्ष्लृतोदके॥ 





विचार-पोयूष । मारतोय राजनीति 


तावान्‌ सर्वेषु वेदेषु ब्राह्मणस्य विजाततः । 

यामिमां पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्यविपर्चितः ॥ 

वेदवादरताः पार्थं नान्यदस्तीति वादितः। 

नाहं वेदेन तपसा न दातेन न चेज्यया ॥ 

दवय एवंविधो प्रष्दु दृष्टवानसि मां यथा ॥ 
अर्थात्‌ वेद त्रंगुण्य संसार का ही प्रतिपादन करते हैं । अजुंन तुम निस्त्रगुण्य हो 
i गेने पर वापी, कप आदि में जितना प्रयोजन रह र जाता हैं, 


. जाओ । समुद्रप्राप्ति हृ 
ब्रहम जानने पर वेद का भी उतना ही प्रयोजन रह जाता है। अर्थात्‌ जसे मधुर 


जलपूणं समुद्र मिलने पर वापी, कूप आदि का कुछ भी प्रयोजन नहीं रहता वसे 
ही ब्रह्म जान लेने पर वेद का कुछ भी प्रयोजन नहीं रहता । वेदों से, यज्ञों से, दान 
या तप से मेरी प्राप्ति नहीं होती । 


वस्तुतः यह कोई नयी बात नहीं । वेदों-उपनिषदों में भी यही वात कहा 


२३८ 


गया है 

त कमंणा न प्रजया धनेन त्यागेनैके अम्रृतत्वमानशुः । प्लवा होते अदृढा यज्ञ 
रूपा: । नीहारेण प्रावृता जल्प्या च। उक्यशञासर्‍चरस्ति। ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌' `` 
यस्तन्न वेद कि ऋचा करिष्यति । नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यो न मेधया न बहुना श्ृतेन। 
अर्थात्‌ कर्म, प्रजा, घन आदि से अमृतत्व नहीं मिलता । यज्ञ आदि अदुढ़ नौका के 
तुल्य संसार से तारने में असमर्थं हैँ। कर्मकाण्डी तत्त्व नहीं जानता । जो ब्रह्म को 
नहीं कह ह ऋग्वेद पढ़कर क्या करेगा ? ऐसे सहस्रों वचन' उपस्थित किये 
जा सकते हैं, किन्तु उनका तात्पयं न समझने से लोग फीत-स्माते 
धमं की निन्दा त उपेक्षा करते हैं । "० 


का तात्पर्याथ है । वेदिकों का प्रसिद्ध सिद्धांत तह [र ` ररक्त लवो 
नहि निन्दा निन्द्यं निन्दितुं प्रवतंते, किन्तु स्तव्यं स्तोतुम्‌ । 
निम्दा ताप में न होकर विधित्सित अर्थं की स्तुति में तक है । 
Me ए में ही कर्म ओर उपासना की निन्दा करनेवाला मन्त्र 
तो भूय इव र bo | 


शास्त्रोक्त घम एवं भगवन्नाम | २३९ 
अर्थात्‌ वे लोग अन्धतम में प्रवेश करते हैं, जो अविद्या यानी विद्या-उपासना से 


भिन्न एवं उपासनासदृश वेदविहित कर्म में लगे हैं और उनसे भी अधिक तम में वे 
प्रवेश करते हैं जो उपासना में लगे हैं । 


जव वेद के अधिकांश भाग में कर्म और उपासना का ही विधान है तब 
उन्हींकी निन्दा में वेद का तात्पर्यं केसे हो सकता है ? अतः स्पष्ट है कि उक्त 
वचन का तात्पय कम-उपासना की निन्दा में नहीं, किन्तु विधित्सित कम-उपासना 
के समुच्चय में हो है । 
| विद्यां चाविद्यां च यस्तष्ठेदोभयं सह। 
अविद्यया सृत्युं तीर्त्वा विद्ययामृतमश्नुते ॥ 


अर्थात्‌ जो विद्या-उपासना और अविद्या-कर्म दोनों का साथ-साथ अनुष्ठान करता 


दै, वह अविद्या द्वारा मृत्यु पाशविक कर्म का अतिक्रमण कर विद्या से अमृतत्व की 
प्राप्ति कर लेता है । 


इसी प्रकार अनेक प्रसंग समझे जा सकते हैं । 'सांख्यकारिका' में कहा गया 
है : दुष्टवदानुश्षविकः अर्थात्‌ जसे लौकिक चिकित्साकर्म से ऐकान्तिक ( निश्‍चित) 
आत्यन्तिक ( अवश्यं भावी ) दुः खनिवृत्ति नहीं होती, वेसे ही आनुश्रविक वैदिक 
उपाय से भी ऐकान्तिक्र-आत्यन्तिक दुःख की निवृत्ति नहीं होती । किन्तु सांख्यः 
कोमुदीकार वाचस्पति मिश्र ने स्पष्ट किया कि यह्‌ कर्मकाण्डरूप आनुश्रविक उपाय 
के सम्बन्ध में ही समझना चाहिए; वेदिक तत्त्वज्ञान, उपासनादिरूप उपाय के 
सम्वन्ध में नहीं । कयोंबि न स पुनरावर्तते, न स पुनरावतंते इत्यादि श्रृतियों के 
भुसार उपासना, ज्ञान आदि से तो पुनरावतंनरहित मोक्ष की प्राप्ति स्पष्ट ज्ञात 
होती है । अतः ज्ञानादि आनुश्रविक उपाय तो ऐकान्तिक-आत्यन्तिक् दुःखनिवृत्ति 
का हेतु है ही । इतना ही क्यों, पूर्वोक्त मन्त्रों के अनुसार कमं भो उपासना के साथ 
समुच्चित होकर मृत्युनिवारण और भमृतत्वप्राप्ति का साधन कहा ही भया है । 
उपनिषदों एवं ब्रह्मसूत्र में यह स्पष्ट कहा गथा है कि निष्काम यज्ञ, तप, दान, 
आदि का तत्त्वज्ञानःप्राप्ति के लिए अनुष्ठान करना चाहिए । अतः उनका फल 
केवरू स्वर्गादि नहीं, किन्तु तत्त्वज्ञान द्वारा मोक्षप्राप्ति भी है । 


तमेतमात्मानं ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसा अनाज्ञकेन । : 


अर्थात्‌ ब्राह्मण लोग इस आत्मा को यज्ञ, तप, दान एवं अनशन, चान््रायणादि ब्रत 
से जानना चाहते हैं । 


यहाँ किष्हीं आचायों के अनुसार यज्ञादि का फल ब्रह्मज्ञान की तीव्र 
इच्छा ही है। किन्हींके अनुसार इष्यमाण वेदन ( तत्त्वज्ञान ) यज्ञादि का फल 
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क्रे लिए तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते के अनुसारं 
है में जब कि भगवान्‌ अजुन के लिए तस्माच्छारन प्रमाण द; 
न क क के निर्णय के लिए शास्त्र को द आदरणीय कहते हैं तो 
स्वयं अमर्धन्य वेद की निन्दा केसे कर सकते थे ? यई भगवान्‌ वेद से विदित 
न होते तो कसे कहते कि सव बेदों से मैं ही वेच्य हैं : वेदेशच सर्वेरहमेब र वेद- 
उपनिषद भी कहती है किं सभी वेद परमानन्द ब्रह्म का हो निरूपण करते हैं : 
"sn क्ति-अद्धा बिना केवल 
अतएव नाहं वेदेनं तपसा का स्पष्ट अथ है कि भक्ति-श्रद्धा बिना के 

वेद, यज्ञ का आदि से भगवान्‌ की प्राप्ति नहीं होती। भक्ति-श्रद्धासहित वेदों से 
तो भगवान की प्राप्ति होतो ही दैं। भगवद्वरणनिरपेक्ष प्रवचन, मेधा तथा श्रव- 
णादि द्वारा भगवान्‌ की प्राप्ति नहीं होती । भगवद्व रणसहित प्रवचन आदि से तो 
भगवान्‌ की प्राप्ति होती ही है। 
इस सम्बन्ध में एक लोकप्रसिद्ध दोहा स्मरणीय है: 


राम नाम इक अंक है, सब साधन हैं शुन्य । 
अंक रहे दस गन है, अंक गये सब शुन्य 0 


श्री रामनाम अंक है, सब साधन शून्य हैं, अंक के विना शुन्य शून्य ही है, 
पर अंक रहने पर शून्य निरर्थक नहीं होता । शून्य जितना अधिक होता है, अंक 
को उतना ही अधिक बहुमूल्य बनाता है। अंक के सामने एक शून्य हो तो १० 
दस हो जाते हैं, दो हों तो १०० सो हो जाते हैं, तोन हों तो १००० सहस्न हो 
जाते हैं। इसी तरह श्रीभगवन्नाम के साथ यज्ञ, तप, दान आदि साधन होते हैं 
तो उनका महत्त्व बहुत बढ़ जाता है। लेकिन भक्ति, नाम आदि न हों तो जेसे 
एक अंक न रहने पर शी संकड़ों शुन्य शून्य ही रह जाते हैं, वेसे ही सव साधन 
शून्यफल ही रह जाते हैं। 


नामसङ्कीतंनं यस्य सर्वपापप्रणाशनम्‌ । 
प्रणामो बुःखशमनस्तं नमामि हारं परम्‌॥ 


 _ ब्रह्मसूत्र ( अध्याय ३, पाद ४, अधिकरण ११ ) में ब्रह्मचारी, जनल 
बी र अवकीर्णी ( स्वेच्छापूर्वक ब्रह्मचर्य-भ्रष्ट होने पर प्रायर्चित्त का 
hah ! गया है। उपन्रुर्वाण ब्रह्मचारी के समान ही नठिष्क ब्रह्मचारी के 
ल ER । इसी तरह वेखानस के लिए भी १५ रात्रि का 
[भिन्न तृण, वक्ष-बहुल 
करने का विधान कहा गया है । रल्लप्रभाकर ने हिरे LR 
[इः 


ए भगवान्‌ का रूप बताया है भाकर ने . विशेष रूप से संन्यासी के 


शास्त्रोक्त घमं एवं भगरवज्नाम २४१ 
सर्वपापप्रसक्तोडपि ध्यायन्निमिषमच्युतम्‌ । 
भुयस्तपस्वी भवति पङ्क्तिपावन एव च॥ 
उपपातकसङ्घेषु पातकेषु महत्सु च। 
घ्रविय रजनीपादे ब्रह्मध्यानं समाचरेत्‌॥ 
सनोवाक्कायजान्‌ दोषान्‌ जञानोत्यानप्रमादजान्‌ । 
सर्वान्‌ दहति योगारिनस्तूलराशिमिवानलः 0 
नित्यमेव प्रकुर्वीत ध्राणायासास्तु षोडश । 
अपि भ्रणहनं मासात्‌ पुनात्यहरहः क्ृतः॥ 
अर्थात्‌ एक निमिषभर भी भच्युते का ध्यान करने पर परमतपस्वी एवं पंक्तिपावन 
हो जाता है । उपपातकों और महापातकों में भी चतुर्थ प्रहर में ब्रह्म का ध्यान 
करना चःहिए। अज्ञान या प्रमाद में होनेवाळे मानस, वाचिक, कायिक सभी दोषों 
को योगारिनि इस प्रकार नष्ट कर देता है जसे सामान्य अग्नि तुळराशि को नष्ट 
कर देता है। नित्य ही षोड़श प्राणायाम करने चाहिए । ऐसा प्रतिदिन मासभर 


करने पर भ्रूणहत्या करनेवाला भी पवित्र हो जाता है। फिर भी अन्त में १२वें 
अधिकरण में कहा गया दहः 


बहिस्तुभयथापि स्मृतेराचाराच्च । ( ब्रह्मसूत्र ३.४.४३ ) 
४३वं सुत्र में कहा गया है कि उक्त प्रायब्चित्तों मे पारलौकिक शुद्धि होने 
पर भी उसकी लौकिक शुद्धि नहीं होती । इसीलिए समाज में वे ग्राह्य नहीं होते 
उनकी यज्ञ, अध्ययन, विवाहादि में ग्राह्मता नहीं होतो । अतः 5 प्रवहार में शिष्टों 
दारा उनका बहिष्कार हो उवित है; क्योंकि वैसी ही स्मृति और वेसा ही शिष्टाः 
चार भी है: 
आरूढो नेष्ठिकं घमं यस्तु प्रच्यवते पुनः। 
भ्रायड्चित्तं न पश्यामि येन शुदृध्येत्‌ स आत्महा ॥ 
आरूढपतितं विप्रं मण्डलाच्च विनिःसृतम्‌ । 
उद्बद्धं कृमिदष्टं च स्पृष्ट्वा चान्द्रायणं चरेत्‌ ॥ 
इस प्रकार स्पष्ट है कि शास्त्रोक्त धर्म ओर भगवस्ताम-माहात्म्य में किसी 
भ्रकार का असामञ्जस्य नहीं है । 


त्रथम भाग समाप्त 
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विचार-पीयूष 


द्वितीय भाग : भाधुनिक वाद 


१, क्या वेदा-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? 


प्रमेय की सिद्धि प्रमाण पर निर्भर होती है। प्रमाणशुन्य विचार, वाद, सिद्धान्त 
सव अध्रामाणिक, भ्रान्त, विनश्वर और हेय भी समझे जाते हैं । जसे रूप जानने 
के लिए निर्दोष चक्षु, गन्ध के लिए घ्राण, शब्द के लिए श्रोत्र, रस के लिए रसना, 
स्पर्श के लिए त्वक्‌ और सुख-दु:ख के लिए मन प्रमाण अपेक्षित हैं, वेसे ही अनुमेय 
क्रति, परमाणु आदि के ज्ञान के लिए हेत्वाभाों पर अनाघृत, व्यभिचारादि- 
दोषशून्य व्याप्तज्ञान या व्याप्य हेतु पर आधृत अनुमान अपेक्षित होता है। ठीक 
इसी प्रकार घर्म, ब्रह्म आदि अतीन्द्रिय और अननुमेय पदार्थों के ज्ञान के लिए 
स्वतन्त्र शब्द-प्रमाण अपेक्षित है । संसार में सर्वत्र पिता-माता को जानने के लिए 
पुत्र को शब्द-प्रमाण को आवश्यकता होती है । न्यायालयों में लेखों एवं साक्षियों 
के शब्दों के आधार पर ही आज भी सत्य का निर्णय किया जाता है । 


फिर भी वेदिक शब्द-प्रामाण्य उनसे विलक्षण है। कारण, लोक में श द कहां 
भी स्वंतन्त्र प्रमाण नहीं होते । वे प्रत्यक्ष एवं अनुमान पर आघृत होते हैं । उनके 
नाधारभूत प्रत्यक्ष तथा अनुमान में दोष होने अथवा वक्ता के भ्रम, प्रमाद; विप्र- 
लिप्सा, करणापाटव आदि दोषों से दूषित होनेके' कारण उनमें कहीं अप्रामाण्य भी 
सम्भव होता है। दोषशुच्य प्रत्यक्षादि प्रमाणों पर आधृत समाहित निर्दोष आप्तः 
वक्ता के शब्दों का ही प्रामाण्य होता है किन्तु अपौरुषेय मन्त्र-ब्राह्मण रूप वेद तो 
सदा प्रमाण हो होते हैं, अप्रमाण नहीं । शब्द का प्रामाण्य सर्वत्र मान्य है, उसका 
अभ्रामाण्य वक्ता के भ्रम-प्रमादादि दोषों पर ही निर्भर होता है। यदि कोई ऐसे 
भी शब्द हों जो किसी वक्ता से निमित न हों, तो उनके वक्‍्तृदोष से दूषित न होने 
के कारण अप्रामाण्य का कारण न होने से सुतरां उनका स्वतः प्रामाण्य मान्य होता 
है । ऐसे ही उपमान, अर्थापत्ति और अनुपलब्धि प्रमाण भी मान्य हैं । ऐतिह्य, 
चेष्टा आदि कोई स्वतन्त्र प्रमाण नहीं, क्योंकि प्रवाद या ऐतिह्य यदि आप्तपरम्परा 
से प्राप्त है, तो आप्तवाक्य में ही आ जाते हैं और चेष्टादि आन्तर भावों के अनु- 
मापक होने से अनुमान में ही निहित समझे जाते हैं । 


विचार-पोयूष । आधुनिक वाद 

जिन ग्रन्थों या वाक्यों का पठन-पाठन एवं तदर्थानुष्ठान अविच्छिन्न अनादि 

सम्प्रदाय-परस्परा से प्रचलित हो और जिनका निर्माण र निर्माता प्रमाणसिद्ध 
या ग्रन्थ अनादिं एवं अपौरुषेय ही होते हैं। मन्त्र-त्राह्मगात्मक 

ह जाती है। गी, घट, पट 


शि इसी दृष्टिकोण से अनादिःअपौरुषेय मानी 
कन भी, जिनका निर्माण प्रमाणसिद्ध नहीं है भौर जो अनादिकाल 


आदि वहुत से शब्द 
से व्यवहार में प्रचलित हैं, नित्य माने जाते हैं । 
नैयायिक, वेशेषिक आदि के मतानुसार यद्यपि वर्ण एवं शब्द सभी अनित्य 
ही हैं; तथापि पूर्वोत्तर मीमांसकों को दृष्टि से वर्ण नित्य ही होते हैं । क्योंकि 'अ 
= च 2 तप' आदि वण प्रत्येक उच्चारण में एकरूप-से ही पहचाने जाते उ t 
अत्रस्य ही कण्ठ-ताल्वादि भेद से घ्वनियों में भेद भासता है, अतः घ्वनियों के 
अनित्य होने पर भी वणं सवत्र अभिन्न एवं नित्य हैं। नियत वर्णों की नियत आइचु- 
पूर्वी को ही “शब्द' एवं नियत शब्दों को नियत आनुपूर्वी को 'वाक्य कहा जाता 
है। यद्यपि वणो के नित्य एवं विभु होने से उनका देशकृत तथा कालकृत पौर्वापर्ये 
असम्भव ही होता है और पोर्वापयं न होने से शब्द एवे वाक्य-रचना असम्भव ही 
है; तथापि कण्ठ-ताल्वादिजनित वर्णो की अभिव्यक्तियाँ अनित्य ही होती हैं। अतः 
का सम्भव है ओर उसीके आधार पर पदत्व तथा वाकयत्व भी वन 
जाता है । 
यद्यपि वर्णाभिव्यक्तियों के अनित्य होने से पदों एवं वाक्यों की भी अनित्यता 
ही ठहरती है; तथापि जिन पदों एवं वाक्यों का प्रथम उच्चारयिता या पूर्वातुपूर्वी- 
निरपेक्ष आनुपूर्वी-निर्माता प्रमाणसिद्ध नहीं, उन पदों एवं वाक्यों को प्रवाहरूप से 
नित्य ही माना जाता है। रघुवंश आदि के प्रथम आनुपूर्वी-निर्माता या उच्चारयिता 
कालिदास आदि हैं, किन्तु वेदों का अनादि आचाे-परंपरा से ही अनादि अध्ययन- 
अध्यापन चलता आ रहा है। अतः उनका निर्माता या प्रथमोच्चारयिता कोई नहीं 
है । रघुवंश आदि के उच्चारयिता हम जेसे भी हो सकते हैं, पर प्रथम उच्चारयिता 
काछिदासादि ही हैं, हम लोग तो पूर्वानुपूर्वी से सापेक्ष होकर ही उच्चारयिता है 
Fd र र वेदों का को ४ निरपेक्ष उच्चारयिता या प्रथम उच३ 7र- 
अध्यापक अपने पू्वे-पूवं के अध्यापकों से ही वेद का अध्ययन 
झा ह पदक हैं, के ए वेद अनादि एवं नित्य माने जाते हैं । 
शब्दोका नित्यत्व वयाकरण एवं पूर्वोत्तर मीमांसक भी मानते 


हैं ओर शब्द की शक्ति भी जातिमें स ५ 
क्ति या संकेत भी उन्हें नित्य ही आ | । इसीलिए शब्द और अर्थ का सम्वन्त्र 


यद्यपि ‘डित्थ’, 'डवित्य' आदि यद्‌च्छा-शब्दों 
रच्छा-शब्दों के समान 
होते हैं; तथापि तद्भिन्न पुण्यजनक सभी साधु शब्द अनादि i होते हैं 
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हम अनादिकाल से ही गो, घट आदि शब्दों और उनके अर्थो के सम्बन्धो का वृद्ध- 
व्यवहार-परम्परा से ज्ञान प्राप्त करते हैं । इन शक्तिग्राहक-हेतु व्याकरण, काव्य, 
कोष आदि में वृद्ध-व्यवहार ही मुर्घन्य माना जाता है। धूम-वक्ति का सम्वन्ध 
स्वाभाविक सम्वन्ध है तथा धूम-वह्ति का व्याप्तिसम्वन्ध ज्ञात होने पर ही 
घूम से वल्लि का अनुमान होता है, अन्यथा नहीं । इसी तरह शब्द एवं अर्थ का 
स्वाभाविक सम्वन्ध होने पर भी व्यवहारादि द्वारा सम्बच्ध-ज्ञान होने पर ही शब्द 
भी स्वार्थ का वोधक होता है । यद्यपि नैय गयिक, वेशेषिक आदि झाब्द एवं अथं के 
सम्बन्ध ईशवरकृत होने से शब्द अर्थ और उस के सम्वन्ध को अनित्य हो मानते हैं; 
तथापि सृष्टि-प्रलय की परम्परा अनादि होने से सभी सृष्टियों में सम्वन्ध समान- 
रूप से रहते हैं । अतः उनके यहाँ भी शब्द, अर्थ और उनके सम्वन्ध प्रवाहरूप से 
नित्य ही होते हैं । 


पूर्वोत्तर मीमांसक वर्ण, पद एवं पद- पदाथंसम्वन्ध तथा वाक्य एवं वाक्य- 
समूह वेद को भी नित्य मानते हैं । 


इतिवृत्तवेत्ता भी संसार के पुस्तकालयों में सर्वप्राचीन पुस्तक ऋग्वेद को 
ही मानते हैं । लोकमान्य तिलक ने 'ओरायन' में युधिष्ठिर से भी हजारों वषं पूर्व 
वेदों का अस्तित्व सिद्ध किया है । श्री दीनानाथ चुलेट ने कई मन्त्रों को लाखों वर्ष 
प्राचीन सिद्ध किया है। मनु, व्यास, जेमिनि पभृति ऋषियों तथा स्वयं वेद ने भी 
वेदवाणी को नित्य कहा है: वेदशब्देभ्य एवादो पृथक्संस्थाइच निमंमे (मनु० १.२१ ), 
अत एव च नित्यत्वम्‌ ( ब्रह्मसू० १.३.२९ ), वाचा विरूपनित्यया ( क्र० सं० ८,७५६), 
ओत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्धः ( जै० सु० १,५) यादि । 

वाक्यपदीयकार के अनुसार प्रत्येक ज्ञान के साथ सूदमरूप से शब्द का 
सहकार रहता है। कोई भी विचारक किसो भाषा में हो विचार करता है । 


न सोऽस्ति प्रत्ययो लोके यः शब्दानुगसादुते । 

( वाक्यपदीय , १ का० १२३ इलो० ) 
'जानाति, इच्छति, अथ करोति’ के अनुसार ज्ञान से इच्छा एवं इच्छा 

से ही कमं होते हैं : 

ज्ञानजन्या भवेदिच्छा इच्छाजन्या भवेत्कृतिः। 

अतः सृष्टि-निर्माण के लिए सर्वज्ञ ईश्वर को भी si ( विचार ), इच्छा एवं 
के का अत्रलम्वन करना पड़ता है। जिस भाषा में ईश्‍वर सृष्टि के अनुकूल ज्ञान 
या विचार करता है, वही भाषा वेदिक भाषा है। ईरवर एवं उसका ज्ञान अनादि 
दोता है । अतएव उसके ज्ञान के साथ होनेवाली भाषा और शब्द भी अनादि ही 





विचार-पीयूष । आधुनिक वाद 


अनादिः वाक्यसमूह 'वेद' कहलाते हैं। बीज एवं अंकुर के 
ना Ce जन्म-मरण सृष्टि-प्रलय तथा कमं एवं कर्मफ की पर- 
'परासी अनादि ही होती है । अनादि प्रपंच का शासक परमेश्वर भी | अनादि ही 
होता है । अनादिंकाल से शिष्ट ( शासित ) जीव एवं जगत्‌ पर शासन करने- 
बाळे अनादि शासक परमेश्वर का शासन-संविधान भी अनादि ही होता है। वही 
शासन-संविधान 'वेद' है । विशेष जानकारी के लिए वैदप्रामाष्य-मीमांसा, बेद- 
स्वरूप-विमशंः ( संस्कृत ) एवं 'वेद का स्वरूप और प्रामाण्य' ( हिन्दी ) ग्रन्थ 
द्रष्टव्य हैं ।. 
आजकल के विचारक विचार के नाम पर निष्प्रमाण बहुत-सा विश्वुंखल 
तथा पूर्वापर-विरुद्ध कहते और लिखते हैं । वे प्रमाण से दूर भागते हैं। स्वर्गीय 
श्री मा० स० गोलवलकर की 'विचार-नवनीत”' नामक एक पुस्तक प्रकाशित है। 
उपमें उन्होंने कहा है कि “हमारी सांस्कृतिक परम्परा का दूसरा विशिष्ट पहल 
यह है कि हमने किसी भी ग्रन्थ को अपने घमं ओर संस्कृति की एकमेव सर्वोच्च 
सत्ता नहीं माना । हमारे सभी धर्ध-ग्रन्थ मानवजीवन के एकमेव लक्ष्य के विभिन्न 
पहलुओं एवं भागों के स्पष्टीकरणमात्र हैं । संघ ने अपने विचारों को प्रकट 
करने के लिए किसी एक पुस्तक को अधिक्ृत रूप से न स्वोकृत किया है, न तेयार 
किया है ।” आगे आप कहते हैं: 'एकवार एक धार्मिक नेता ने मुझसे पूछा कि वह 
कौन-सी पुस्तक है, जिसका आप अनुसरण करते हैं ?' मैने उत्तर दिया: 'यदि हम 
अपने आपको एक पुस्तक के शब्दों तक ही सीमित रखें तो किसी भी प्रकार उन 
मुस्लिम ओर ईसाइयों से अच्छे नहीं होंगे जिनका धर्म केवल एक पुस्तक पर टिका 
है । इसीलिए हमारी निष्ठा आदश के प्रति है, उससे कमं कें लिए अथवा अन्य 
किसी के लिए नहीं । ( पु० ३३२-३३ ) 
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वास्तव में प्ररनकर्ता धामिक नेता का आशय यह था कि आप जिस धर्म, 
संस्कृति या आदश की चात करते हैं, वह किसी प्रमाण पर आघत है या नहीं ? 
प्रमाणं है तो वह कौन-सा है-प्रत्यक्ष, अनुमान अथवा शास्त्र ? भले ही लोकिक 
कम प्रत्यक्ष-अनुमान पर निभर हों, किन्तु घमं, ब्रह्म एवं उसके अनुष्ठान, उपासना 
आदि ता एकमात्र शास्त्र से ही गम्य होते हैं। इसीलिए प्रत्येक परलोकवादी या 
धर्म-ब्ह्मवादी कोई-न-क्रोई धर्मग्रन्थ प्रमाण मानता ही है। जसे इस्लाम का कोई 
भक्त कुरान न मानता हो, ईसाइयत के आदर्श की बातें करनेवाला 'बाइबिल' न 
मानता हो, यह कल्पना भी नहीं की जा सकती वैसे ही जो हिन्दू-संस्क्ृति के आदशों 
की रक्षा की वातें करता हो, ल किसी हिन्दू वेदादि“-ग्रन्थों को न मानता हो 
यह कम आइचर्य की बात नहीं | यह कहना कि 'जव वह किसी पुस्तक को प्रमाण 
मानकर उसे अपनी संस्कृति का आधार मानेगा तो एक-एक पुस्तक को अपना 
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आधार माननेवाले ईसाई-मुसलमान से अच्छा न होगा' ठीक नहीं। कारण, यों तो 

(यह भी कहा जा सकता है, एक राष्ट्रियता का अभिमान रखनेवाला हिटलर, 
मुसोलिनी आदि भी राष्ट्रवादियों से अच्छा न कहा जा सकेगा । हमारी राष्ट्रियता 
इतर राष्ट्रियताओं से उत्कष्ट है, यह कहना तो हिटलर आदिकों के लिए भी 
सम्भव था ही । आप अपनी राष्ट्रियता के उत्कर्ष का प्रमाण इतिहास उपस्थित 
करेंगे तो क्या कोई जर्मन अपनो रा द्रयता का प्रमाण इतिहास उपस्थित न 
कर सकेगा ? फिर इतिहास भी तो एक पुस्तक ही हुँ । इतना ही नहीं, आधुनिक 
इतिहास तो प्रायः जान-वझकर अपने राष्ट, घमं, संस्कृति आदि के महत्त्व वर्णन 
की दृष्टि से हो लिखे जाते हैं । जमंन-इतिहासकार लिखता है कि 'संसार का 
cs जमनी के ही वनों, पर्वतों, नदियों, भुखण्डों एवं अवशेषों से आ रम्भ 
होता है । 


वस्तुतः केवल पुरानी घटनाओं को ही वार-वार वर्णन करना या पढ़ना 
गड़ -मुर्दे उखाड़ने के अतिरिक्त कुछ नहीं । अतः वह इतिहास नहीं । किन्तु उन 
घटनाओं के वर्णन को ही इतिहास कहा जाता हे जिनसे अपने धमं, संसक्ति सभ्यता 
: कग माहात्म्य-ज्ञान हो और जनता को आध्यात्मिक, वामिक, राजनीतिक उन्नति 
के उपयोगी शिक्षा मिल सके । आधुनिक भारतीय इतिहासोल्लेख तो प्रायः 
पाश्चात्यं को दुरभिसन्धियों के ही परिणाम हैं । पाइचात्यों के शिष्यप्राय भारतीय 
इतिहास-लेखक्र भी उनके प्रभाव से अछूते नहीं हूँ । यदि आप रामायण, महाभारत 
आदि आष इतिहासों पर विश्वास करें तब तो पुस्तक माननी ही पड़ेगी । फिर 
पुस्तक मानने से पिण्ड कसे छूटेगा ? 


आस्तिक लोग तो सर्वेज्ञकल्प वेदिक व्यास, वाल्मीकि आदि द्वारा लिखित 
रामायण, महाभारत आदि इतिहासों को ही प्रमाण मानते हैं; क्योंकि बिव्व- 
कल्याण-कामना से प्रेरित समाधिसम्पन्न ऋषियों ने समाधि द्वारा प्राप्त ऋतम्भरा 
'भ्रज्ञा से स्थूल-सुक्ष्म, सन्निकृष्ट-विप्रक्गष्ट सभी तथ्योंका साक्षात्कार कर 
इतिहास का उल्लेख किया है। उनका इतिहास वेद के अविरुद्ध अंश में प्रमाण 
होता है। उनके आर्ष इतिहासों के अविरुद्ध ही अन्य भी इतिहास मास्य हो 
सकते हैं। _ ; 

वस्तुतः आषं इतिहास भी घटना-वणंन अंश में ही प्रमाण होता है, धर्म, 
. संस्कृति या आचरण के सम्बन्ध में नहीं; क्यों कि घटना-वणन का ही नाम “इतिहास 
 है। घटनाएँ भी दोर्भाग्यपूर्ण, प्रतिकूछ एवं सौभाग्यपूर्ण अनुकूल दोनों ही प्रकार की 
होती हैं । संसार में धर्म-अधर्म, जय-पराजय सभी का की घटनाएँ होती रहती 
हैं । उनमें जनता को धर्म, संस्क्षति के अनुकल घटनाओं से शिक्षा लेनी चाहिए | 
रामायण, भहाभरत में रावण, दुर्योधन एवं राम, युधिष्ठिर आदि के भी चरित्रों 





विचार-पीयूष । आधुनिक वादं 


T में लाने पर अव्यवस्था ही होगी । 
हा Sb क्त महाभारतसे युधिष्ठिरादिचत्‌ 
पयत ह ुर्योघनादिवत्‌ शिक्षा लेनी चाहिए । अर्थात्‌ रामायण पढ़कर यह 
निष्कर्ष Sed चाहिए कि रामादि के समान कप को वि का ps 

रावणादि के समान नहीं । महाभारत से यह निष्कर्ष निकालना चा ट न र 
के समान वर्ताव करना चाहिए, दुर्योवनादि के समान नहीँ । बद्वा भी रामा द 
र यार [र क्यों ग्राह्य है, रावणादि का व्यशहार क्यों अनुकरणीय नहीं ! 
ग भी अन्तिम उत्तर यही है कि रामादि एवं युधिष्ठिरादि का व्यवहार वेदादि- 
शास्त्रों के अनुसार था, अतएव अनुकरणीय था । रावणादि का व्यवहार वेदादि- 
विरुद होने से ऐतिहासिक होने पर भी अनुकरणीय नहीं । इस तरह अन्त में हर 
एक राष्ट्र एवं जाति को अपने धर्म, संस्कृति, सभ्यता एव राष्ट्रियता का आधार 
कोई-न-कोई ग्रन्थ ( पुस्तक ) मानना ही पड़ता है । | 
एक पुस्तक का प्रामाण्य न मानें, अनेक पुस्तकों का प्रामाण्य मान 
प्र ल ग्रन्थ तो -मानना ही पड़े गा । आप स्त्रयं भी अपनी पुस्तक में 
अनेक पुस्तकों से प्रमाणभूत वचनों को अपने मन्तव्य.को पुष्टि के उद्धृत 
करते हैं । भले ही पुस्तक का नाम न छ, यहाँतक कि कम्युनिस्ट, सोशलिस्ट, 
कांग्रेसी भी अपने-अपने मतों को पुष्टि में शास्त्रों के प्रमाणवचनों का उद्धरण देते 
हैं । कोई-कोई वड़े गौरव के साथ पुस्तकों का नाम भी देते हैं। अतः ये स वी एक 
ही नहीं, संकड़ों पुस्तकों का प्रामाण्य मानकर ही उनका वचन उद्धृत करते 
है । फिर इस तरह आप कांग्रेसी, कम्युनिस्ट या सोशलिस्ट से अच्छे कसे सिद्ध 
हो सकेंगे ? 


वस्तुतः आप लोग एक ही नहीं, वेद से लेकर रामचरितमानस तक सैकड़ों 
पुस्तकों को प्रमाण मानते हैं; किन्तु उससे बँधते नहीं । किस्तो पुस्तक में आप 
लोगों के अनुकूल जो वचन हों, उन्हें मान लेगे । आपके मन्तव्यो, व्यवहारो 
के विरुद्ध जो वचन होंगे उन्हें बेखटके ठुकरा देंगे; लेकिन यह 'अघे-कुक्कुटी' न्याय 
है | जसे : कोई मुर्गी के आधे अंश को खाना चाहे, आधे को अण्डा देने के लिए 
रखना चाहे । विचार-विनिमथ के लिए आवश्यक है कि जिस प्रमाण को माना 
। तभी उसी प्रमाण के आधार पर विपक्ष 
की बात भी मानने को वाध्य होना : पड़ता है : किन्तु अपनो बात सिद्ध करने के 
म ह ह हुए I डरा प्रत्युपस्धापित उन्हीं शास्त्रों 

' सम्वन्ध में कह दंगे : 'हम भ्‌ 
नहीं मानते ! गीता और उपनिषदों ह्‌ पुस्तक को अपने मत का आधार 


के हजारों बचनों को आप उद्धत करेंगे, पर 
जव आपके सामने गीता के ही इस तरह के वचन रखे जाये _.. उद्धत करगे, प 
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यः शास्त्रविधिमुत्सुज्य वतते कामक्षारतः। 
च स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ ॥ 
तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थितो । 
ज्ञात्वा शास्त्रविधानोक्तं कमं कतुमिहाह॑सि ॥ 


अर्थात्‌ 'जो शास्त्रविषि को छोड़ मनमानी काम करता है वह सिद्धि, सुख, 
परागति कुछ भी नहीं पाता। इसलिए तुम्हारी कतंव्य-अकतंव्य की व्यवस्था 
में शास्त्र ही परम प्रमाण है। अतः शास्त्रविधान से उक्त कर्मो को जानकर हो 
उनका अनुष्ठान करो ।' तव क्या आप उन्हें मानने से इन्कार कर देंगे ? मनु की 
खूब प्रशंसा करेगे, उनके वचनों का अपने मन्तब्य की सिद्धि के लिए घड़ल्ले से 
प्रयोग करेंगे, किन्तु जब मनु का ही-- 


धर्म जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं भृतिः \ 
अर्थात्‌ 'धमं जिज्ञासुओं के लिए परमप्रमाण श्रुति है” यह वचन आपके समक्ष रखा 


जाय तो आप उसे अस्वीकार कर देंगे! फिर ऐसा ही करनेवाले संस्कृति- 


विरोधी नास्तिक या अर्धनास्तिक कम्युनिस्टों, कांग्रेसियों से आप अच्छे कंसे सिद्ध 
सकगे ! 


वस्तुतस्तु अपने धर्म, संस्कृति या संघटन का आघार किसी धमंग्रन्थ को न 
मानने से ही ईसाई-मुसलमानों से अच्छा नहीं वना जा सकता; किन्तु उनसे भी 
निकृष्ट बन जाना पड़ता है । ईसाई-मुसलमान कम-से-कम एक पुस्तक को तो 
मानते हैं । उनके दीन, ईमान, संस्कृति, घर्म का कोई आधार तो हँ । 
जिनकी संस्कृति का कोई आधारभूत प्रमाण हो नहीं, वे उनसे भी गये-बीते 
समझे जायेगे । जो किसी धर्मग्रन्थ को प्रमाण नहीं मानता, उसके यहाँ सूति में 
देवत्व किस प्रमाण से सिद्ध होगा ? जननाशौच, मरणाशौच का निर्णय कसे 
होगा ? उपनयन, विवाहादि संस्कार किस आधार पर होंगे ? नरशिर:कपाल भी 
शंख के तुल्य क्यों न पवित्र होगा ? गोमूत्र के तुल्य ही अन्य मुत्र भी पवित्र क्यों न 
होंगे ! अन्य नदियों से गंगा ही पवित्र क्यों ? सपिण्ड-सगोत्र विवाह निषिद्ध क्यों ? 
भाई-बहन का विवाह निषिद्ध क्यों माना जाय ? शास्त्रप्रामाण्यवादी तो अपौरु- 
षेय वेद एवं आषंवचनों के आधार पर इनकी व्यवस्था ता द्‌ । किन्तु जो किसी 
भी ग्रन्थ को नहीं मानता, वह कया करेगा ? यदि किन्हीं अंश वेदादि-धर्मशास्त्र 
का ध्रामाण्य मान्य हो तो अन्य अंशों में प्रामाण्य क्यों नहीं ? यदि आप उन्हीं 
ग्रन्थों के किन्हीं अंशों के बल पर अपनी बात की पुष्टि कर दूसरों को उसे मानने के 
लिए बाध्य करते हैं, तो उन्हीं ग्रन्थों के अन्य अंशों के मानने में आप भी क्यों नहीं 
बाध्य किये जा सकते ? 

३३ 
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भी चल सकता है, जब दोनों ही पक्ष किसी 
समान आधार को लेकर साधन-बाधन में प्रवृत्त हों । इसीलिए जो शास्त्रप्रामाण्य- 
वादी नहीं है, उसके प्रति शास्त्रप्रामाण्य का उपस्थान नहीं किया जा सकता । 
यदि अन्य राष्ट्रियताओं के संकुचित होने पर भी आपकी राष्ट्रियता शुद्ध 
एवं उत्कृष्ट हो सकती है, तब तो इसी तरह अन्य सम्प्रदायों के आधारभूत ग्रन्थों 
के पौरुषेय होने से उनमें भ्रमःप्रमादादि-दूषणमूलकता हो ह है । किन्तु 
अपौरुषेय, ईर्वरीय निःइवास से निगंत, अक्षत्रिम शब्दराशि वेद में तो शुद्धता, 
परणता, निर्दोषता एवं पूर्ण प्रामाणिकता हो ही सकती है । फिर वेदादि-शास्त्रों को 
संस्कृति का आधार मानने से पौरुषेय ग्रन्थवाले अन्य सभीकी अपेक्षा आपमें 


अच्छाई क्यों. नहीं हो सकती ? 
शास्त्रहीन राष्ट्रियता 


आप कहते हैं कि “प्रेरणा का वास्तविक एवं चिरकालिक स्रोत राष्ट्रियता 
की शुद्ध भावना से ही प्राप्त हो सकता है। हम सबकी पवित्र जननी भारतमाता 
के लिए जाज्वल्यमान प्रेम को भावना, एक ही माता के पुत्र होने के नाते एक एवं 
अविभाज्य भ्रातृत्व की चेतना और अपने राष्ट्र के वेभवछाली अतीत में अपने 
अनुपम सांस्कृतिक उत्तराधिकार में गर्व तथा अपनी भारतमाता को विश्व के राष्ट्रों 
के मध्य उसके पुरातन वभव एवं सम्मान के साथ देखते की आकांक्षा ही सतत एवं 
सशक्त प्रेरणा के रूप में कार्य कर सकती है | इस प्रेरणा से इस देश के बड़े -से-वड़ 
ओर छोटे-से-छोटे व्यक्ति भी एक साथ खड़े होकर उनमें जो कुछ श्रेष्ठतम हैं, हम 
उन्हें देश के हित में प्रस्तुत कर शकते हैं । केवल यही प्रेरणा हमारी अजेयशक्ति को 
वर्तमान संकट में पूर्णंतया क्रियाशील वनायेगी तथा अजेय एवं एकात्म भारतमाता 
के प्रेरणादायी उस स्वरूप की उन्हें अनुभुति करायेगी जिक्षके एक हाथ में कमल 
ह हो भरदा ल को शक्ति तथा दूसरे हाथ में चक्र अर्थात 
; करने को श गी एवं 
ति होगी (५.३९९) होगी एबं जो साक्षात्‌ ब्रह्मतेज और क्षात्रतेज को 


SS भावना सिवा भ्रान्ति के और कुछ नहीं । 
Ce गा-साआत्कार भ्रमरूप ही माना जाता है। गुंजापुंज में 
a तीश गा वाला उसमें भावनावशात्‌ कभी भी सत्य अग्नि नहीं पा 
आ मे ण झा ला के आधार पर ही सफल होती है । शालि- 
शोक (सना र में शिवबुद्धि का मूल आधार शास्त्र ही है । विना 
Sn पा न हो नहीं सकती । प्रमा या यथार्थज्ञान प्रमाण से ही 
ष अनुमान, आगम आदि ही हो सकते हैं, भक्ति या भांवना 


` १५० 
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स्वतंत्र रूप से प्रमाजनक प्रमाण नहीं । फिर भी प्रमाण-सहकृत भावना और भक्ति 
निश्चय ही बहुमुल्य हैं । संग्रहालय ( अजायवघर ) या आपण ( वाजार ) की 
मुतियों एवं मंदिर की मूर्तियों में इसीलिए भेद है कि मंदिर में शास्त्रीयविधान- 
सहक्कत भक्तिभावना 8 है, अन्यत्र वह नहीं होती | जैसे भारतीयों के लिए 
भारतभूमि माता है, वसे ही भिन्न-भिन्न राष्ट्रोके निवासी भी देश को अपनी मातृ- 


भावनामात्र है। उसमें भी प्रमाणरूप से शास्त्र अपेक्षित है। वस्तुतः भारत ही 
क्या, सम्पूर्ण भूमि ही विष्णपत्नी माधवी के रूप में शास्त्रानुसार पुज्य ह । तभी तो 
प्रत्येक भारतीय : इ 


समुद्रवसने देवि ! पर्वतस्तनमण्डले । 
विष्णुपत्नि ! नमस्तुभ्यं पादस्पञ्ञं क्षमस्व मे ॥ 


पवतस्तनमण्डलवाली, समूद्रवशना धरित्री माधवी की विष्णुपत्नी रूप में पूजा करके 
ही उसपर पाँव रखता है। क्या यही वात भारत से अन्य भूमि के सम्बन्ध में भी 
नहीं कही.जा सकती ? 


भगवा-ध्वज 


आप कहते हैं कि 'कोई व्यक्ति चाहे वह कितना ही महान्‌ क्यों न हो, राष्ट्र 
के लिए आदशं. नहीं वन सकता । श्रीराम की लोग इष्टदेव के रूप में पुजा करते 
हैं। इसीलिए भगवा-ध्वज को परम सम्मान के अधिकार-स्थान पर अपने सामने 
र्ला है।' (प° ३२३-३३५ ) 


लेकिन कया भगवा-ध्वज सार्वभौम कहा जा सकता है? यदि कुछ लोग 
राम के पूजक नहीं तो वहुत-से लोग भगवा-ध्वज के भी पूजक नहीं हैं । भारत की 
विभिन्न पार्टियों के अपने अलग-अलग ध्वज हैं । अपने-अपने ध्वजों का महत्त्वगान 
` सभी करते हैं । कोई भी ध्वज भावना की दृष्टि से पुज्य होता है । भावना के बिना 
झण्डा, दण्डा दोनों की जड़ कपड़ा और काष्ठ ही तो है। भारत के विभिन्न राज्यों: 
के अलग प्रकार के ध्वज होते ये । भारत-संग्राम में भीष्म, द्रोण, कर्ण, भीम ओर 
अजुन के रथ के ध्वज पृथक्‌-पथक्‌ थे । अजुन तो कपिध्वज के रूप में प्रसिद्ध ही : 
हैं । अतः सभी हमारे पूर्वज भगवा-ध्वज को ही मानते थे, यह तो नहों ही कहा जा 
सकता । समर्थं स्वामी रामदास के सं सर्ग से श्री शिवा ने भगवा-ध्वज अपनाया और 
भय ने उसीको अपना आदर्शं मान लिया, यह ठीक है। किन्तु वह सावंभोम, 
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न + कहा जा सकता । झण्डों का कपड़ा दण्डा दोनों जिस राष्ट्र में पदा 
हि ह भमि पत्थर, वृक्ष, वन-पहाड़, नदी, किवहुना, सम्पूण ससार ही 
जड़-क्षणभंगुर हैं, सत्यवस्तु तो सर्वाधिष्ठान ब्रह्म ही है। रामायण के राम ओर 
भागवत के कृष्ण, विष्णुपुराण के विष्णु, शिवपुराण के शिव एक ब्रह्म ही के भिन्न- 
भिन्न नामान्तर हैं । सभी प्रतीकों की अपेक्षा ब्रह्म या राम का महत्त्व बहुत अधिक 
है। हाँ, स्थूलदाशियों के लिए वह ब्रह्म या राम सुलभ नहीं हैं । i इसलिए उनकी 
चल-अचल मूतियों तथा प्रतीकों की पुजा की जाती है। प्रतीको, मूतियों में भी 
शास्त्रविधि से देवता का आवाहन, प्रतिष्ठापन किया जाता है । इसी प्रकार चा 
में भो देवता का आवाहन, प्रतिष्ठापन किया जाता है । अर्जुन के कपिध्वज में कपि' 
हनुमान्‌ स्वयं विराजते थे । कभी-कभी वे अपने गर्जन से भीम के निनाद को खूब 
आप्यापित कर देते थे। किन्तु जो शास्त्र या घमंग्रन्थ से भागता है, उसकी तो 
शुष्कभावना निष्प्राण ही होती है । 


यों तो जड़वादी कम्युनिस्ट भी अपने झण्डे का सम्मान करते हैं। सभी 
राष्ट्रों के झण्डे आदरणीय होते हैं । इस दृष्टि से कोई भी ध्वज राष्ट्र का प्रतीक 
मानकर आदरणीय हो हु! सकता है। इतने पर भी यदि भगवा-ध्वज में असाधारणता 
बतायी जा सकती हो, तो सभी ऋषि-महषियों द्वारा स्मृतियों, पुराणों, रामायण- 
भारतादि इतिहासो, तन्त्रों, आगमों द्वारा सम्मानित वेदादि सद्ग्रन्थों की असाधा- 
रणता क्यों नहीं मान्य हो सकती ? अतः राम, कृष्ण आदि देवों तथा वेदांदि 
किन्ही घमंग्रन्थों को सर्वोपरि महत्त्व न देकर भगवा-ध्वज को महत्त्व देने में कोई 
युक्ति तकं या प्रमाण नहीं है । 


'भगवा-ध्वज हमारे राष्ट्रत्व का प्रतीक है' ( पृ० ३३४ ) यह कथन ही सिद्ध 
करता है कि उसके लिए प्रमाण अपेक्षित हैं। कारण, प्रतीकोपासना निश्‍चय ही 
प्रमाण-सापेक्ष है। ध्वज स्वयं प्रत्यक्ष अनुमान, आगम आदि प्रमाणों में से कोई 
म ग \ उपज भावना के साथ उसकी पूजा करता रहे, वह 
उषस भछ ही भ्रेरणा लेता रहे, पर वह सप्रमाण होने पर ही सजीव हो सकता 
है। प्रमाण के बिना तो निर्जीव ही रहता है । द | 


` कया शिखा-यज्ञोपवीत का कुछ मूल्य नहीं ? 


शास्त्र के बिना धर्म सिद्ध नहीं होता । शास्त्र का प्रामाण्य अं 
करनेवाले भमस्वरूप के निर्णय में कभी भो सफल नहीं ता 
र ( ४० ३३४-३५ ) में लिखते हैं कि हमारे देश के कुछ लोग 
08 कि करते हैँ जब कि कुछ लोग धारण नहीं करते । कुछ चोटी: 

हैं, तो कुछ नहीं। ये वस्तुएं उनके लिए कुछ अर्थ रखती हैं जो उन्‍हें 
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मानवे हैं। ये हसारे सवंव्यापी धर्म के छोरे-छोरे वाह्य लक्षणमात्र हैँ । इष्हींको 
धर्म समझ लेने का भ्रम नहीं होना चाहिए ।' इन पंक्तियों को पढ़कर आदचर्ये 
होता है। जो हमारे धर्म-संस्कृति और राष्ट्र के उद्धारक होने का दावा करते 
हैं, जो संस्कृत और धर्मे का गीत गाते हैं, उनके ये विचार हैं ! 


वस्तुतः शिखा-यज्ञोपचीत हिन्दुओं के लिए सब घम की जड़ है। शास्त्र 
का वचन है: | 


सदोपवीतिना भाव्यं सदा बद्धशिखेन च्ञ । 
विशिखो व्युपवीतश्च यत्करोति न तत्कृतम्‌ ॥ ( बोधायन ) 


अर्थात्‌ सदा यज्ञोपवीत धारण कर रखना चाहिए और सदा बद्धशिख 
रहना चाहिए, क्योंकि शिखा-यज्ञोपवीत के विना जो भी किया जाता है, अक्त के 
समान व्यर्थ हो जाता है । वेदों के ८० हजार कर्मकाण्डबोधक मन्त्रों एवं. १६ हजार 
उपासनाबोधक मन्त्रों का अधिकार प्राप्त करने के लिए ९६ चतुरंगुल का यज्ञोपवीत 
धारण किया जाता है। शास्त्रीय विधि के अनुसार शिखा-यज्ञोपवीत त्यागकर 
केवल ४ हजार ज्ञानप्रकाशक मन्त्रं के अर्थाम्यास ही का अधिकार प्राप्त होता है। 


रह सकेगा ? 


वस्तुस्थिति तो यह है कि भगवा-वस्त्र का विधान कुछ निवृत्तिमार्गियों के 
लिए हो है, किन्तु शिखा-यज्ञोपवीत तो ब्रह्मचारी, गहस्थ, वनस्थों तथा शंकर, 
रामानुज, निम्त्रा्ं, मघ्व, वल्लभादि सभी सम्भ्रदायों में मान्य हैं। कांग्रेस, कम्यु- 
निस्ट, सोशलिस्ट आदि सभी पार्टियों के हिन्दू, यहाँतक कि राष्ट्रिय स्वयंसेवक 
संघ और जनसंघ के भी ब्राह्मगादि इसका सम्मान करते हैं। फिर अनादि शास्त्र, 
सम्प्रदाय, परम्परासिद्ध वेदिक धर्म-संस्क्ृति के प्रतीक शिखा-यज्ञोपवीत को नगण्य 
समझने से कृत्रिम ध्वज का सम्मान कहाँतक टिक सकेगा ? शिखा तो हिन्दुमात्र 
का असाधारण अङत्रिम झण्डा है । इसके लिए कितनी कुर्वानियाँ हुई हैं ! लाखों 
व्यक्तियोंने शिखा के बदले शिर दे दिया, पर शिखा नहीं । 


वेदों, उपनिषदों में सर्वत्र वैदिक धर्म-कर्म, ज्ञानोपासना के लिए वेद एवं 
वेदार्थं का ज्ञान आवश्यक बतलाया गया है । किन्तु उस वेद की प्राप्ति उपतयत- 
संस्कार के बिना नहीं होती । उपनयन वेदाध्ययन का अंग है, यह बात पूर्वमीमांसा 
और उत्तरमीमांसा दोनों ही के 'अपशूद्राधिकरण' में सलीर्भाति स्पष्ट है। जमिति, 
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मध्वादि सभीने इसका विस्तार से 
सभी वेदिक-स्माते धर्मों का 


९५४ 
व्यास, शबर, शंकर, कुमारिळ, रामानुज, 
विवरण किया है। अतः उपनयन धमं ही नहीं, 
मूल भी है। 
शूद्र अन्त्यज आदिकों के लिए भी शिखा का विधान है और र उनके लिए 
विशेष रूप से ऋषियों ने इतिहास, पुराण, तन्त्रों, आगमों के रूप में वेदाथ का 
प्रतिपादन कर उनके कर्मों का निरूपण किया है । जसे प्रकृति एवं. योग्यता के 
अनुसार चिकित्सा की जाती है, वेसे ही धर्मव्यवस्था भी प्रकृति एवं योग्यता के 
अनुसार अधिकार-सापेक्ष होतो है । राजसूय-यज्ञ में केवल क्षत्रिय का ही अधिकार 
है, ब्राह्मण का नहीं । कई यज्ञं में शूद्र का ही अधिकार है, ब्राह्मणादि का नहीं । 


यह. कैसी धर्म की परिभाषा ! 


आगे आप धमं की दुहरी परिभाषा वताते हुए कहते हैं : प्रथम तो मनुष्य के 
मस्तिष्क को उचित पुनर्वासत तथा द्वितीय है सामंजस्थपूणं सांघिक अस्तित्व के 
हेतु विविध प्रकार के व्यक्तियों के लिए अनुकूल बनाना । अर्थात्‌ समाज-धारणा के 
लिए एक उत्तम व्यवस्था ।' पहली परिभाषा का स्पष्टोकरण करते हुए आप कहते 
हैं : 'मनुष्य का मन एक पशु के समान है, वह कितनी ही वस्तु शीं के पीछे भागता 
है और सभीके साथ एक हो जाता है। साधारणत! मन यह विचार करने के. 
लिए नहीं रुकता कि क्या ठीक है ओर क्या गलत । वह अपनी आकांक्षाओं की 
पूर्ति के लिए किसी भी स्तर तक नीचे झुक सकता है। ऐसे मन के साय मनुष्य - 
को साधारण पशुस्तर से उच्च उठने की सम्भावना नहीं होती । अतएव मनको 
आत्मसंयम एवं कुछ अन्य महागुणों से संस्कारित करना है । अच्छे आचरण के वे 
लक्षण भगवद्गीता एवं हमारे अन्य पवित्र ग्रन्थों में विविध सन्दभों में उल्लिखित 
हैं। उन्होंने शरीर के लिए पाँच यमों और मन के लिए पाँच नियमों का वर्णन 
किया है । दुसरा है सामाजिक पहलू । मनुष्य के जीवन का सम्पूर्ण समाज के 
व्यापक हितों के साथ ताळ-मेल बेठाना चाहिए । ये दोनों ही स्वरूप एक दूसरे के 
पुरक होते हैं । 

्रथम पहलू की परिभाषा है : यतोऽभ्युदयनिःभरेयस सिद्धिः स घर्मः । इसका 
यह अथ है कि धमं एक प्रकार की व्यवस्था है जो मनुष्य को अपनी इच्छाओंपर . 
A को प्रोत्साहित करती है भोर सम्पन्न भौतिक जीवन का उपयोग करते 
६९ स।दोतर्व अथवा शाश्वत सत्य की अनुभूति के लिए क्षमता निर्माण करती है । 


द्वितीय स्वरूप है-धारणाद धमंमित्याहुः 
यो को त्याहु: घमो धारयते प्रजा: र 
है. कि वह शक्ति जो व्यक्तियों को एकत्रित जातो है और उन्हें समाज के रुप मे 
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धारण करती है, धर्म है। इन दो परिभाषाओं का मेळ प्रकट करता है कि धर्म 
को स्थापना का अथ एक ऐसे सुसंगठित समाज का निर्माण है. जिसमें प्रत्येक 
व्यक्ति समाज के अन्य व्यक्तियों के साथ अपने एकत्व का अनुभव करता है तथा 
दूसरों के भौतिक जीवन को अधिक सम्पन, अधिक सुखमय बनाने के लिए त्याग 
की भावना से अनुप्राणित होता है एवं उस आध्यात्मिक जीवन का विकास 
करता है जो उसे सत्य, चरमसत्य की अनुभूति को दिशा में ले जाता है । 


यद्यपि यम, नियमादि गुणों द्वारा मन का परिष्कार करना परस्पर उपकार 
एवं सहानुभूति को भावना के पाथ परम सत्यानुभुति की ओर वढ़ना अच्छी 
है, इसका समर्थन शास्त्रों में मिलता है । यम-नियमाद गुणों का समर्थन भी 


शास्त्र में मिलता है। वृहदारण्यक के मशके-त्राह्मण के अनुसार प्रत्येक तत्त्व एक 
दुसरे के उपकार-वतलाये गये हैं। 


इयं पृथिवी सवेषां भुतानां मधु, अस्ये पृथिव्ये सर्वाणि भूतानि मधु, यदचाय- 
मस्यां पृथिव्यां तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यइचायमध्यात्मं शारीरस्तेजोमयोऽप्रतमयः 
पुरुषोऽयमेच स योऽयमात्मेदममृतमिद ब्रह्मद सवंम्‌ । इमा आपः सर्वेषां सुतानां मधु, 


अयमग्निः सर्वेषां भूतानां मधु, अयमादित्यः सवेषां भूतानां मधु। (वृ० उ० ५.५.१ —३) 


सम्पूर्ण विश्व के उत्पादन में जैसे ईरवर कारण है, वेसे ही शुभाशुभ कर्म- 
जनित अदुष्टों द्वारा समष्टि जीव भी कारण है। यही कारण है कि एक-एक 
वस्तु से वहुत-से प्राणियों को सुख मिलता है, तो बहुतों को दु:ख । जिसका. पुण्य 
उसके निर्माण में हेतु है, उसके लिए वह सुखजनक है । जिसका पाप उसके निर्माण 
में हेतु है, उसके लिए वह्‌ दुःज़ का जनक है । 


` पृथिवी, जल, अग्नि, आदित्य, चन्द्र, विद्युत्‌, दिक्‌, धर्म, सत्य आदि प्रायः 
सबके उपकारक हैं । यही कारण है कि स्वाध्याय, यज्ञ, श्राद्ध, अतिथि-सत्कार 
बलिवेशवदेव आदि द्वारा न केवल मनुष्यों को, आपेतु ऋ षियों, देवताओं, पितरों, 
मनुष्यों एवं पशु-पक्षी, काक, इवान, पिपोलिकादि सभो प्रणियों के भी तपण का 
धान है । यहो 'पश्चमहायज्ञ' कहलाता है । प्रत्येक गृहस्य का यह कतंव्य बत- 
छाया गया है । 


. वास्तव में ईमानदारी की बात तो यह है क़ि जिससे जो बात छेनी हो, 
धोषणापूर्वक लेती चाहिए। अन्यया शास्त्रों की हो बातें लेते हुए शास्त्रों के न is 
को घोषणा करना स्तेय ही कहा जायगा । न मानने र घोषणा केवल इसलिए 
की जाती है कि शास्त्रों को जो बातें मोहवश मान्य नहीं हैं, कहीं उन्हें मानने के 

ए हमें वाध्य न होना पड़े । साथ हो यह भो ईमानदारी की बात है कि 
पदि आपको शास्त्र मान्य नहीं, तो फिर अपनी बात की पुष्टि के लिए शास्त्रों 


विचार-पौयूष । आधुनिक वादं 


सत्रों द्धरण जाता है तो उन शास्त्रों 
उद्धरण ही न दिया जाय॑ । शास्त्री का उद्धरण दिया जा 
क उनका अर्थ भी उनकी पद्धति से ही करना चाहिए, 


सम्पूर्ण अंशों में मानना और 
ds ढङ्ग से नहीं । यहाँ आपने 'भगवदूगीता का नाम दिया है, तो गीता के 
तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते इस अंश का भी आदर करना होगा । ऐसी स्थिति में हम 


किसी पुस्तक को अपने चर्म का आधार नहीं मानते यह कथन कहाँतक सङ्गत है? 


उत्तम गुणों से मन की शुद्धि अच्छी बात है, बुरी नहीं । किन्तु यतोऽभ्युदय- 
निःश्रेयससिद्धिः स घः इस कणाद-दर्शत के सुत्र का यह अर्थ नहीं है। उसका तो 
सीधा अर्थं यही है कि जिस वेदप्रतिपाद्य बंदिक आचार-विचार से अभ्यदय यानी 
लौकिक-पारलौकिक उन्नति एवं निःश्रेयस्‌ या मोक्ष सिद्ध होता है, वह वंदिक 
आचारःविचार ही धमं है। इसीलिए वहीं आगे ईर्वर एवं उसको कृति वेद का 
वर्णन आता है। पूर्वापर प्रसंग के विना मनमानी ढंग से 'यतः' का आत्मसंयम 
या उत्तम गुण आदि अथे करना प्रमाणविरुद्ध है। जब मनमानी ही अर्थ करनी हैं 


/ २५६ 


' . तो कोई उस शन्द से अन्य विपरीत भी अर्थ ले सकेगा । 





वस्तुतः अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयं और अपरिग्रह ये यम हैं । शौच, 
सम्तोष, तप, स्वाध्याय, ईश्वरप्रणिधान नियम हैं । किन्तु उपर्युक्त गुण भी कसे 
आयेंगे ? इसके लिए भी साधना की आवश्यकता है । बिना मन पवित्र हुए अहिसा- 
सत्य का पालन कसे होगा ? ब्रह्मचयें और अपरिग्रह भी मनःशुद्धि बिना कसे 
` सम्भव हैं? जब मनःशुद्धि हो तभी उक्त गुण आ सकते हैं और उक्त गुण हों तो 
मनःशुद्धि होगी-इस तरह क्या अन्योन्याश्रय दोष नहीं होगा ? इसी प्रकार शोच 
या पवित्रता क्या है आन्तर या बाह्य ? आन्तर ही है तब अहिसा आदि से ही ' 
प्रह गतार्थं है। यदि बाह्य पवित्रता भी अपेक्षित है तो वह क्या है? विना 
शास्त्र-प्रामाण्य स्वीकार किये उसका ज्ञान कंसे होगा ? क्या केवल सफाई 
या स्वच्छता ही पवित्रता है ? यदि हाँ, तो क्या स्वच्छ शौचालय और शौचस्थलीय 
चमकीले पात्र में भोजन करना भी मान्य है ? जनन-मरण के अशौच कितने दिन, 
कसे मास्य होंगे ? काक, गृध्र, गो, गर्दभ, शंख, नरशिरःकपाल, स्वस्त्री, परस्त्री, 
आह भेद ओर णुद्धि-अशुद्धि का क्या रूप होगा ? इसी प्रकार तप क्‍या 
कि स्वाध्याय किसका होगा ? ईरवर-प्रणिधान का क्या रूप होगा ? कया इन 
है कि की शास्त्रीय व्याख्याएँ मान्य होगी या यहाँ भी मनमानी ही चलेगी ? स्पष्ट 
६ क शास्त्र-भ्रामाण्य के विना किसीका भी निर्णय एवं अनुष्ठान नही बन सकेगा । 


सच पूछ तो शास्त्रोक्त धमं ही मन के संस्कारक होते क्यों 
ed । मन 
शाह र के जार देह, इन्द्रिय, मन आदि सभीका ib Je 
कण्टकेन कप्टकोद्धारः, विषस्य विषमोषधम्‌ के अनुसार देह्‌, इन्द्रिय, मन, 


वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकृषे ? २५७ 


बुद्धि, अहंकार की पाशविक शामचार, कामवाद, कामभक्ष आदि चेष्टाओं का 
वाध करने के लिए ही वेदिक धर्म-कर्म का जगुन करना पड़ता है। देहादि 
के शास्त्रोक्त व्यापार से ही पाशविक “यापार का अन्त हो सकता है । शास्त्रोय 
काम-कमंज्ञान से ही पाशविक काम-कमज्ञान की निवृत्ति हो सकती है । 
ब्राह्ममुहत में उठकर शास्त्रोक्त विधान के अनुसार शौच, स्नान, सन्ध्या-वन्दनादि 
नियमों से ही सूर्योदय तक सोते रहने, उठते ही सदाचार-निरपेक्ष भोजन-पान, 
अनगंल प्रलाप, असत्‌-सा हित्याध्ययनः आदिकी निवृत्ति हो सकती है। शास्त्रीय 
ल से ही स्वार्थमयो-रागमयी, पाशविक विचारधारां का वाध 
होता है । 


अविद्यया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययामृतमइनुते । 
इस 'ईशावास्य' वेदमन्त्रों में स्पृष्टरूप से यहो कहा है। अविद्या अर्थात्‌ शास्त्र- 
विहित विद्यासदुश वैदिक काम-कर्म ज्ञान से मृत्यु अर्यात्‌ पाशविक काम-क्मज्ञान का 
अतिक्रमण कर विद्या अर्थात्‌ परमेश्वर की सगुणोपासना से अभृतत्व अर्थात्‌ सगुण 


से अमृतत्व या परमपद प्राप्त किया जाता है। गीता भी यही कहती है: 
स्वकमंणा तमभ्यच्यं सिद्धि विन्दति सानवः। 


अपने वर्णाश्नमानुसारी श्रौत-स्मात॑ धर्मों का अनुष्ठान करके उप्तीसे परमेरवर को 
अर्चना, आराधना कर प्राणी अन्तःकरणशुद्धि एवं ब्रह्मज्ञानरूप सिद्धि प्राप्त 
करता है । 


श्रीमद्भागवत ने इसीका और स्पष्टीकरण किया है : 
नाचरेअस्तु वेदोक्तं स्वयमज्ञोऽजितेन्दरियः। 


विकमंणा ह्यधेण ृत्योमृत्युमुपेति सः ॥ 
( भाग० ११.४.४५ ) 
अर्थात्‌ जो प्राणी अधिकारी होकर भी वेदोक्त कमं का आचरण नहीं करता, अज्ञ 
एवं अजितेन्द्रिय रहकर विकमे एवं अधर्म का शिकार होकर बार-बार मृत्यु को ही 


भाप्त होता रहता है। अतः 
वेदोक्तमेव कुर्वाणो निःसङ्गोऽपितमीइवरे । 
नेष्कर््या' लभते सिद्धि रोचनार्था फलश्रुतिः॥ ( ११.४.४६ ) 


अर्थात्‌ जो अपने अधिका रानुसार वेदोक्त कर्म का परमेश्व राराधनबुद्धि से निःसंग 
होकर अनुष्ठान करता है, शी ध्र ही सत्त्वगुद्धि के क्रमसे सर्वकर्म-बाधसाध्य नेष्कस्यं, 
है ३६५ २२६ 





, . विचार-पींगूष । आधुनिक वादे 
कर लेता है। वेदों में स्वर्ग पशु-पुत्रादि 
फलों का वर्णन तो केवल वेदिक कर्मोमे प्रवृत्ति के लिए प्रशं ताथवाद मात्र 
भाता वि को मोदक का प्रलोभन देकर गुडूची-पान के के लिए प्रवृत्त 
करती है, बालक भले ही गुडूची-पात का फल मोदकप्राप्ति समझे, माता तो रोग- 
निवत्तिपूर्वक स्वास्थ्यलाभ ही उसका प्रयोजन समझती है । मोदक प्रदान करती 
हुई भी वह मोदकप्राप्ति उसका मुह नहीं समझती । ठीक इसी तरह पुत्र, 
ऐश्वर्य, स्वगं आदि की प्राप्ति वेदोक्त कमो का मुख्यफल नह है । मन एवं इन्द्रियां 
कोई स्थूर वस्तु नहीं, जिनकी शुद्धि स्थूलरीति से हो जाय । शास्त्रविधि से ही 


उनकी शुद्धि हो सकती है । 


सस्कार : 
जसे खान में उत्पन्न होनेवाली-मणि आदि रत्नों र संस्कार द्वारा चमत्कृति 

उत्पन्न होती है, वेसे ही संस्कारों द्वारा ब्राह्मणादि वणो में भी चमत्कृति आती 
हैं । लोक में संस्कार तीन प्रकार के होते हैं : १. मलापनयन, २. हाहान्‌ एवं 
३. हीनांगपूति । दर्पणादि में चूर्ण-निघर्षणादि द्वारा मलापनयनझूप संस्कार किया. 
जाता है। हस्तिमस्तक या यूप आदि में सिन्दूर, तेल, रोगन आदि के विलेपन 
द्वारा अतिशयाधानरूप संस्कार फरिया जाता है। परशु, छुरिका आदि में केष्ठ, 
दण्ड, बॅट आदि लगाकर हीनांगपूतिरूप संस्कार किया जाता है। इशी तरह मः 
के अनुसार गर्भावान, सीमन्तोन्नयन, जातकर्म, नामकरण, चूडाकरण, अन्नप्राशन, 
कणंवेत्र, उपनयतादि संस्कारों द्वारा वर्णो का.संस्कार क्रिया जाता है। इससे भी 
तो गभंज तथा पिता के वीयं से जनित दोषों का निराकरण होता है । 

वेदिकः कमंभिः पुण्येनिषेकादिद्विजन्मनाम्‌ । 

कायः शरीरसंस्कारः पावनः प्रेत्य चेह च॥ ( मनु० २.२६ ) 
अर्थात्‌: वेदिक शुभमन्त्रयुक्त कर्मों से द्विजातियों के गर्भाधानादि संस्क्रार करने 
चाहिए। वे पावन हैं, पापक्षय के हेतु हैं। संस्कृत का ही यागादि संबंध होत। 
है, असंस्कृत का नहीं । संस्कार परलोक के सुख का भी साधन है । वह वेदाध्य- 
यनादि अधिकार-का प्रापक होने से इस जन्म में भी पुण्य का हेतु है । 


गार्भेहोमि -र्जातकमं - चौलमोञ्जीनिबन्धनेः । 
द बेजिकं गाभिकं चेनो दविजानामपमुज्यते ॥ ( मनु० २.२७ ) 
होममयं एवं होमभिन्न मन्तरयुक्त स्वणंशलाकासं त 
ह र सृष्ट घुतप्राशन।दि जात- 
त्ये मोञ्जीवन्धन भादि संस्कारों द्वारा वीज और मातृगभवासादि- 
का निवारण हो जाता है । मन-बुद्धि की शुद्धि के पहले शरीरेन्द्रिय- 


:२५८ 
ब्रह्मसाक्षात्कार एवं बरह्मतादात्य भ्रात 


वेद-शास्त्र फा प्रामाण्य मानना अपक ? २५९ 


शुद्धि भी अपेक्षित होती है। अन्नमयं हि सौम्य मनः इस छान्दोग्यश्रुति के अनुसार मनः 
भी अन्नादि भौतिक पदार्थों से आप्यायित होता है । अतः मादक भंग, सुरा आदिका 
मन पर स्पध्ट प्रभाव देखा जाता है। अन्न-जल को शुद्धि का भी मन पर प्रभाव 
पड़ता है । अशुद्ध आचरणवाछे व्यक्ति द्वारा प्रदत्त एवं अशुद्ध व्यक्ति द्वारा निर्मित 
या स्पृष्ट अन्न-जल से भी मन की अशुद्धि बढ़ती है । इसीलिए अतिथिसत्कार, 
बलिवेश्वदेवादि कर्मो द्वारा कण्डनी, पेषणी, चुल्ली, माजनी, उदकुम्भीसम्बन्धी 
हिसादि दोषों को मिटाते हुए अन्न शुद्धकर, परमेश्वर को अर्पण कर भोजन 
करने का विधान है । 


आजके जितनेभर भी उत्पादक, पालक, संहारक यन्त्र हैं, सभी मन, 
बुद्धि, मस्तिष्क एवं दिमागरूपी ईस्वरनिमित यन्त्र से ही आविष्कृत हैं । कोई भी 
यन्त्र स्वतन्त्र प्रकृति की हलचल या परमाणु तथा विद्युत्कणों के चेष्टाबिशेषों के 
परिणाम न होकर किसी ज्ञानवान्‌, इच्छावान्‌, चेष्टावान्‌ चेतन वैज्ञानिक से ही 
आविभू त हुँ । जसे लौकिक यन्त्रों के रक्षण एवं स्थायित्व के लिए उनका माजन, 
प्रक्षालन, स्नेहन, विश्रमण आदि परिष्कार-संस्कार आवश्यक हैं, वेसे हो मनुष्य 
की देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अहंकार, दिल-दिमागरूपी यन्त्रो का भी परिष्कारः 
संस्कार अपेक्षित होता है.। जेसे स्थायित्व-हेतु संस्कारों का पूर्णज्ञान यन्त्र निर्माता 
वेज्ञानिक को ही होता है, (अतएव उसके निर्देशानुसार ही यन्त्र का परिष्कार, रक्षण, 
संचालन हो सकता है, इसके विपरीत एक तन्त्री-छिद्र आदि की कमी-बेशी से यन्त्र 
निर्थक ही नहीं, हानिकारक भी हो जाता है ) वेसे ही ईश्वरनिमित देहादि- 
यन्त्र की रक्षा, परिष्कृति आदि भी .ईश्वरीय शास्त्रों के निर्देशानुक्षार ही होनी 
चाहिए । उन्हीं ईश्वरीय वेदादि-शास्त्रों द्वारा विहित संस्कारों से इनका परिष्कार 
हो सकता है। सन्ध्योपासनादिसम्बन्धी मन्त्रों में देह, इन्द्रिय, मन, वाणी आदि के 
असदु-व्यवहारों, अभोज्य-भोजन और अकारय-करणादि के निवारण का उल्लेख है । 

मनु के अनुसार वेदाध्ययन एवं मांसादिव्जनरूप ब्रतों, सावित्र चरुहोमादि, 
सायं-प्रातरादि अग्निहोत्र-होमों, त्र विद्य-क्मो, ब्रह्म चर्यावस्था में देवधि-पितृ-तपंणा दि- 
रूप इज्याओं एवं सन्तति-प्रवतेन तथा ब्रह्मयज्ञादि पंचमहायज्ञों एवं ज्योतिष्टोम।दि 
यज्ञों द्वारा यह शरीर तथा इन्द्रिय-मन-बुद्घ्यादिवि शिष्ट आतमा ब्रह्मप्राप्ति के योग्य 
बनाया जाता है: 

स्वाध्यायेन वत्रतेहासिस्त्रेविद्येनेज्यया सुतेः। 
महायज्ञेशच यज्ञेशच ब्राह्मीयं क्रियते तनुः॥ ( २.२८) 

 अनाचार-दुराचार के परिवर्जनों तथा शास्त्रीय सदाचारो, धर्मानुष्ठानों, 
भन्त्रादि-जपों एवं उपासनाओं हारा ही देह, इन्द्रिय, मन आदि का परिष्कार होता 
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केगा । यमों 

ती अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह आदि का पालन होस त 

5. ह नियमों का पालन आवश्यक होता है । शोच, संतोष, तप आदि सव निय 
में परिगणित हैं । केवल व्याख्यानों, गीतों र सुनने या गाने तथा कवड्डी खेलने 
से यह सब सम्भव नहीं । मनमानी खान-पान से तो उलटे अशुद्धि ही बढ़ती है । 


स्मृतियों के अनुसार १६ और श्रुतियों के अनुसार ४८ संस्कार कहे गये 
हैं । संक्षेप में सभी वेदिक कमं देह, इखखिय, मन, बुद्धि आत्मा को मछापनयन कर _ 
उनमें अतिशयाधान करते तथा हीनांगकी पूति करते हूँ । अतः सब संस्कार हैं । 
शास्त्रों एवं तदुक्त संस्कारों की उपेक्षा करना और संस्कृतिके रक्षण का दावा करना 
परस्पर अत्यन्त विरुद्ध है। संस्क्ृति' शब्द की निष्पत्ति भी “सम्‌ उपसगपूर्वक 
कुञ्‌ धातु से 'क्तन्‌' प्रत्यय एवं भूषणाथं 'सुट्‌' आगम से होती हैं। उसका 
अर्थ होता है: सम्यक्‌ भुषणभूत कृति। अर्थात्‌ देहादि की वे चेष्टाएं संस्कृति हैं, जो 
सम्यक्‌ हों और भूषणभूत हों । चेष्टाओं को सम्यक्‌ता-असम्यकता, भूषणता- 
दूषणता का निर्णय प्रमाण को कसौटी पर ही निर्धारित हो सकता हैँ। तथा च 
देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि की वे चेष्टाएं, जो लौकिक-पारलोकिक अभ्युदय तथा 
निःश्रेयस्‌ की हेतुभूत हों और प्रत्यक्ष, अनुमान, आगमादि प्रमाणों से यथायोग्य 
प्रमित एवं समर्थित हों, वे ही 'संस्क्ृति' हैं। १६ या ४८ संस्कार तथा अन्यान्य 
शास्त्रनिदिष्ट, दुष्टादृष्ट कल्याण की साधनीभूत देहेन्द्रियादि की चेष्टाएँ या व्यापार 
ही संस्कृति है। | 


आजकल तो जहाँ कुछ लोग नृत्य-गीत आदि समारोह को 'सांस्कृतिक- 
समारोह' की संज्ञा दे रहे हैं, वहीं ये लोग सामूहिक रूप से मनमानी खानपान, 
कबड्डी खेलने एवं रराष्ट्रमाहात्म्थवोधक गीत गाने को 'संस्क्ृति' मानते हैं । 


धम, दर्शन, इतिहास, सदाचार, और भाषा ( भावाभिव्यंजक कलाओं का भी 


भाषा में ही अन्तर्भाव समझ लेना चाहिए ) इन पाँच विभागों में संस्कृति का 


स्वलूप'समझा जा सकता है। इनमें धर्म केवल शास्त्रगम्य है। ब्रह्म शास्त्रसापेक्ष 


तक एवं अनुभव से गम्य है। सदाचार मात्र धार्मिक रिष्टों की षो, धमं 
नियंत्रित राजनीति, वेदानुगुण धमंशास्त्रों एवं नीतिशास्त्रो षय है। मय 
अहा वैदोपबू हणात्मक आपे रामायण, भारतादि-इतिहासों एवं पुराणों से 
हावा है ह संस्कारों से संस्कृत निष्पक्ष सत्यन्नत शिष्टों द्वारा लिखित 
CS 'साम I इतिहास का ज्ञान होता है। वेदार्थानुष्ठायी सिद्ध-महषियों के 
कलार हि तक से दर्शन 'का ज्ञान होता है । इन्हीं संस्कारों को जन-जन में 
र Fi एव कलाओं का उपयोग होता है। सार यह कि इन्हीं 

ग स मन ही नहीं, देह, इन्द्रि, मन, बुद्धि एवं तद्विशिष्ट आत्मा का सी 


वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? २६१. 


संस्कार होता है । संस्कृत आत्मा ही व्यावहारिक अभ्युदय तथा चरम सत्य 
ब्रह्मप्राप्ति में समथ होता है । 


धारणाद्‌ धर्म: इस परिभाषा का भी निष वही है जो कणाद के सूत्र 
का है। व्यक्ति एवं समाज का अविरोधेन ताल-मेल जोड़ना तो प्रत्यक्षादिगम्य 
लौकिक केशलमात्र है। यह केवल हिन्दू-धमं की ही विशेषता नहीं, विएव के 
अन्य देशों और समाजों में भी यह अनिवार्य रूप से प्रचलित है । यहाँतक कि. 
मधुमक्खियों तथा कपोतों में भी ऐसा समन्वय-सामंजस्यपूर्णं संघटन होता है। 
हर संघटन में सहिष्णुता, उदारता, परस्परोपकारिता की अपेक्षा होती है । 
सामान्यतया सभी अपने दु:ख में रोते और अपने सुख में प्रसभ्न होते हैं । किम्तु ` 
विशिष्टजन सवंत्र ही दूसरों के ही दुःख-सुख में रोते और प्रसन्न होते हैं । 


'घृञ्ू धारणे या 'इधाज्‌ धारण-पोषणयोः' इन घातुओं से 'धर्म' शब्द की 
निष्पत्ति होती है। तात्पयं यह कि जिससे व्यक्ति, समाज, राष्ट्र एवं विशव का 
घारण-पोषण, संघटन-समन्वय, सामंजस्य-सांमनस्य, लोकिक-पारलोकिक अभ्यः 
त्थान ओर परमेश्वर का अंतरंग सन्निधान हो, वही धमं है। जिससे व्यक्ति, 
समाज, राष्ट्र एवं विश्व में विघटन-वेमनस्य, स्वंप्रकार का पतन और परमेइवर 
का व्यवधान हो, वही अध्रमं है । 


किन्तु वह कौन-सी वस्तु है, इसका निर्णय भी मात्र मानवबुद्धि पर नहीं 
छोड़ा गया । उसका साक्षानिदेंश चोदनालक्षणोऽर्थो घ्म: इस जमिनिसृत्र में किया 
गया है। अर्थात्‌ प्रवतँक वेदिक विधियों से कतंव्यत्वेन विहित कमं, उपासनादि 
धर्म हैँ । नित्रतेक वेदिक निषेथों से निषिद्ध देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदिः की 
चेष्टाएं अधमं हैं। विहित चेष्टाएँ व्यक्ति, समाज, राष्ट्र, विश्व सभीके सर्वविध 
अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ की हेतु हैं, जब कि निषिद्ध चेष्टाएँ सबके पतन, विघटन 
एवं परमेशवर-व्यवधान की कारण हूँ । अधमं-वर्जन एवं ,घमं-सेवन से बुद्धि शुद्ध 
होने पर सहिष्णुता, उदारता, पर हितेषिता, राष्ट्र-विशव-कल्याणभावना एवं संघटनः 
समन्वय की प्रवृत्ति तथा सांमजस्य-सांमनस्य की भावता अपने आप जाग 
उठती है । 


उक्त पुस्तक के ३६वें पृष्ठ पर आप यह भी लिखते हैं कि व्यक्ति विन्दुके 
तुल्य आगमापायी है; समाज गंगा-प्रवाह के तुल्य नित्य है शंकराचार्य का 
'नित्यानित्य-वस्तु-विवेक ।' किन्तु यह भी ठीक नहीं। कारण, श्री शंकरा: 
चाये के 'नित्यानित्यवस्तु-विवेक' का अर्थ है : “स्वप्रकाश अखण्डवोधातन्दस्वशपः 
परमात्मा नित्य है, तद्भिन्न सब संसार अनित्य है।' इस नित्यानित्यवस्तु-विवेक 
का फल है वेराग्य। वेराग्य से शमश्दमादि सम्पत्ति आदि क्रम से उत्कट मुमुक्षता, 
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जिज्ञासुता एवं श्रवण-मनतादिक्रमेण ब्रह्मप्राप्ति होती है। यहाँ व्यक्ति और 
समाज के लिए विष्टु और प्रवाह का दुष्टान्त संगत नहीं । शरीरादि के अनित्य 


होने पर भी जीवात्मा नित्य ही होता है, यह मानने पर शास्त्र, धर्म और परलोक 
की मान्यता चल सकती है। इसके बिना आस्तिकता, पर हिताथ प्रयत्न और 


प्राणोत्सग की भावना नहीं बनती । ॒ 
दुष्टान्तभूत बिन्दु और प्रवाह दोनों ही अनित्य हैं; क्योंकि विन्दुओं का 
समृह ही तो प्रवाह है। व्यक्तियों के अनित्य होने पर सुतरां समूह भी अनित्य 
होगा । ऐसा मानने पर तो चार्वाक-मत में प्रवेश होगा, जिसकी मान्यता है: 
यावज्जीवेत्‌ सुखं जीवेदृणं कृत्वा घृतं पिबेत्‌ \ 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमनं फुतः॥ 
रकृत में तो व्यक्ति भी आत्मरूप से नित्य है और समाज भी समष्टिरूप से 
नित्य । व्यष्टि या व्यक्ति विश्व, तेजस, प्राज्ञल्प से जीव है तो समष्टि, विराट्‌, 
हिरण्यगर्म, अव्याकृत रूप से ईश्वर है। व्यष्टि एवं समष्टि दोनों की अधिष्ठान- 
रूप में पूर्ण एकता है, फिर भी व्यवहदार-दशा में व्यष्टि से ही समष्टि का निर्माण 
होता है और समष्टि से व्यष्टि का आप्यायन । वृक्षों का समुदाय ही बन है तो 
बृक्षों के रुग्ण होने पर वन भी रुग्ण होगा । वक्षों के स्वस्थ-समुन्नत होने पर वन 
भी स्वस्थ-समुञ्चत होगा। ठीक इसी तरह व्यक्ति के दरिद्र, दीन-हीन होने पर 
समाज भी दरिद्र, दीन-हीन होगा। व्यक्तियों के हुष्ट-पुष्ट विद्वानू-बल होने 
पर समाज थी हृष्ट-पुष्ट और विद्वान-बलवान्‌ होगा । व्यक्तियों को त र 
उन्नति से समाज की उन्नति स्वाभाविक होगी | हाँ, व्यक्ति को अपनी र त ङ 
लिए. इसका ध्यान रखना होगा कि उससे समाज की हानि न हो । गि, ति, 
समाज, राष्ट्र सभीको समष्टि-विश्व के हित का ध्यान रखते हुए ही तित 
का प्रयत्न करना चाहिए। व्यक्ति को जातिहित के अविरोध क 
जाति को समाजहित तथा समाज को राष्ट्रहित एवं राष्ट्र को नि दा Dor 
का ध्यान रखकर ही स्वात्मोन्नति का पूर्ण अधिकार ही नहीं हकर 
परमावश्यक भी हैं कारण, व्यष्टि के पतन से समष्टि So 
त्यान में ही समष्टि का उत्यान होता है। व्यप् का पतन आर उसके 
होता है Ri व्यष्टि का समुदाय ही 'समष्टि' . 
“ `` यदि हम दूसरों के उत्थान एवं सुधार में प्रयत्नशील रहें 
उत्थान का प्रयत्न न करें तो यष, समष्टि (a se 
प्रसिंद्ध है कि एक ग्राम-े ! हे कसीका भी उत्थान न होगा । 
ता ने सभो ग्रामीणों से रात्रि में में 
पाव दूध डालने को कहा । सबने स्वीकार कर रि कय 
कर लिया, किन्तु डालने का समय 
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आने पर एक ने सोचा-सव तो दूध डालेंगे ही, मैं एक पाव पानी डाळं तो किसी- 
को क्‍या पता लगेगा ! उसने वेसा ही किया। किन्तु देवात्‌ सभीके मन में वैसी ही 
बात आ गयी और सभीने पानी ही डाला । फनतः कुण्ड में सफेदी तक न आयी । 


आज यही तो देखा जा रहा है ! अहिंसा, सत्य, यम-नियमके. पालन का 
उपदेश करनेवाले दूसरों को उपदेश करते हैं, पर स्वयं वैसा नहीं करते | फलतः 
उनके अनुयायियों. में जितना जाल-फरेव, हिंसावाद, दलवन्दी, पक्षपात और 
भ्रष्टाचार चलता है, उतना सामान्य छोगों में नहीं। इसलिए शास्त्रों में सर्वत्र 
कमो एवं कमफलों का वयक्तिक सम्बन्भ्र ही उपदिष्ट है। व्यक्तियों के धार्मिक 
होने पर समाज सुतरां धामिक हो जायगा । इसीलिए कहावत है : 


स्वयं तीणंः परान्‌ तारयति, स्वयं भ्रष्ट: परान्‌ भ्र ायति। 


अर्थात्‌ स्वयं तीणें ही दूसरों को तारता है और स्वयं भ्रष्ट दूसरों को भ्रष्ट करता है । 

समष्टि-सेवा विराट्-सेवा है । कोई भी समष्टि या व्यष्टि के लिए ऐसी बात 
अपेक्षित नहीं जो शास्त्रों में हो । अतएव समाज, राष्ट्र या विएवसेवा भा तत्व: - 
साक्षात्कार एवं उपासना का ही एक अंग है । साधक को अनन्तन्नह्म।ण्डाधिष्ठान, 
सर्वातीत, स्प्रप्रकाश ब्रह्म का साक्षात्कार करने के पूर्व व्यष्टि-अभिमान मिटाकर 
समष्टि-अभिमान करना पड़ता है और फिर व्प्रष्टि-समष्टि के ऐक्य का अनुसंघान' 
कर अहं+होपासना करनी होती है । जसे घट उपाधि के विलीन कर देने पर घटाः 
काश और महाकाश दोनों एक हो जाते हैं, बसे ही प्रकृत में भी समझना चाहिए. 
व्यष्ट-अभिमान मृत्यु है तो समष्टि अभिमान ही अमृतत्व । फिर भी अनादि- 
काल से व्यष्टि देहादि में अभिमान निरूढ़ है । उसे मिटाने के लिए दीघंकाल तक 
उपासना करनी पड़ती है । 


साधक को व्यष्टि के स्थूल जाग्रत्‌ अवस्थाभिमानी विशव, सुक्षम स्वप्न के. 
अभिमानी तेजस, एवं कारण सुषुप्ति के अभिमानी प्राज्ञ को समष्टि संथूल-सूक्षमः 
कारण अवस्थाओं के अभिमानियों विराट्‌, हिरण्यगर्भ और अव्याकृत कारणात्माओं 
के साथ अभेदोपासना करनी पड़ती है। पहले व्यष्टि-अभिमान मिटाकर विश्‍व 
अपने को विराट्‌ में लीन कर अपने को 'मैं महाविराट्‌ हुँ ऐसा चिन्तन करता है । 
फिर तेजस हिरण्यगर्भे की एकता का अनुसन्धान कर विराट्‌ को हिरण्यगर्भ में 
लीन कर अपने को हिरण्यगर्भरप समझकर "मैं ही समष्टि सूकष्मप्रपंचामिमानी 
हिरण्यगर्भं हूँ' ऐसी उपासना करता है । तदनन्तर प्राज्ञ एवं अव्याकृत का ऐक्या- 
नुसन्धान कर हिरण्यगर्भ को कारण अव्याकृत में विलीन कर “मैं समष्टि कारणात्मा 
अव्याकृत ईश्वर हैँ ऐसी उपाएना करता है। इस उपासना के परिपक्व होने पर. 


ही परमसत्य शुद्ध ब्रह्म में 'भहं ब्रह्मास्मि बुद्धि होती है । 
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.. महाविराट्ट में अहं-बुद्धि होने पर समष्टि-हित ही साधक का अपना हित हो 
जाता है। जब हमारा अधिमान व्यस्टि-देह तक ही सीमित रहता है, तब हम 
व्यष्टि के दुःख में दुःखी और उसके सुख में सुखी होते है। उसीकी सुख-प्राप्ति और 
दुःखऽनिवृत्ति के उपायों एवं साधन-संग्रहों में लगे रहते हैं। किन्तु जब समष्टि 
विराट्‌ अहंता का आस्पद हो जाता है तव तो समष्टि के हित की ही चिन्ता रह 
जाती है। समष्टि का सुख ही उसका सुख होता है । फिर वह समष्टि की दुःख- 
निवृत्ति एवं सुख-प्राप्ति के लिए ही प्रयत्नशील होता है। लेकिन समष्टि बिराट 
में अहन्ता के प्रथ र उसमें ममता होनी आवश्यक है। देहादि ममता के आस्पद 
होते हैं । तभी उनमें अहन्ताबुद्धि भी होती है-'अहं गौरः, अहं स्थूलः, अहं कृष्णः 
अहं कृशः आदि व्यवहार दृष्टिगोचर होते हैं । अतः जसे पहले हमारा पुच-कलतर- 
भित्र में ममत्व रहता है, उनके हितचिन्तन, उनकी सुख-प्राप्ति एवं दुःख-निवत्ति के 
उछ र रहते र ही विराट में ममत्व होने पर | हम स 
ट -साधन में ही लगे रहेंगे। फिर भी एकाएक बिराट में 
ममत्व होना कठिन है। भतः धीरे-धीरे व्य र 
अभिमान बढ़ाया जाता है । अतिसाधारण प बद 
है । उसीके सुख-दुःख में सुखी दुःखी होता हैं । किन्तु उसकी अपे न जप पर 
सला में ममत्व कर उनके हित में लगनेवाला पहले से उत्कृष्ट हा 3 
२-धीर उस ममता को संकीर्ण सीमा मिटाकर विस्तृत सी वना ? जाती है! 
पककर मात्र में सीमित ममत्व को बढ़ाकर, 3 सीमा बनायी जाती है। 
क में ममत्व करता है। फिर उसे पका शा ्ि mat 
श ममत्व कर नित 7 अपन ग्राम, मण्डल एवं 
को राष्ट्र में ममत्व करता है। तव राष्ट्र के धारण, पोषण त, बढ़ाकर 
i सुख-प्राप्ति और दुःखनिवृत्ति के काम में लग व म राष्ट 
हिता ब्रह्माण्ड ओर फिर अनन्तकोडि ब्रह्मा र आग चलकर 
चरण में वैसे ही छीन हो ण्डझ्पी महविराट्‌ में ममत्व कर उसके 
पोषण, भूषण, वसन-संग्रह में SiR व्यष्टिदेहा भिमानी से 
| दें में लगा रहता है ; अपनी देह्‌ के 
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सेवत सीय लबषण 
जिमि अविवेकी रघुवीरहि । 
ह पुरष शरीरि 0 


| ह, तो वसुधेव 
है। जब सम्पृणं ष म्‌ तो इस उपासना की ए 
सकती है। तब हिर न क सम्पन्न हो म oe ह को अवस्था 
चरम सत्य विशु रहं स्वात्मा त बह में आ िा'लन 
लतावलय स्म से छा होती ह णरणावीत 
| 
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इन भूमिकाओं में समष्टि में व्यष्टि का लय हो जाता है । यहाँ व्यष्टि का 
समष्टि से पृथक्‌ कोई स्वार्थं नहीं होता । व्यष्टिभावरूप भृत्यु का अतिक्रमण कर 
समष्टिभावरूप अमृतत्व प्राप्त करना ही व्यष्टि के लिए पुरुषार्थ भी है । किन्तु 
इस उत्कृष्ट अवस्था पर पहुँचने के पहले समष्टि के अविरोधेन व्यष्टि को 
आत्मोन्नति का जी-तोड़ प्रय्न करना ही चाहिए। इसी तरह जातीय एवं सामा- 
जिक अभ्युत्थान का प्रयत्न भी राष्ट्र के अस्युदय का ही हेतु होता है । क्योंकि 
अनेक व्यक्तियों, जातियों, समाजों, ग्रामों, मण्डलो, ्रान्तों का समुदाय या समष्टिः 
ही राष्ट्र होता है। फिर भी वेयक्तिक, कौट्म्बिक या जातीय उन्नति के काम में 
संलग्न होते हुए भी इतना अधिक लिप्त नहीं हो जाना चाहिए कि राष्ट्रहित के 
कामों के लिए अवसर ही न मिले या उसकी उपेक्षा हो जाय । इसी तरह राष्ट्र के 
हित में लगे रहते हुए भी अन्ताराष्ट्रिय विश्वहित की भी उपेक्षा न होने देनी 
चाहिए, न उसमें बाधा ही आने देनी चाहिए । अतएव व्यप्टि और समष्टि दोनों 
का समन्वय ही आवश्यक है। किसी पक्ष में राग के अतिरेक से इतर पक्ष की 
उपेक्षा नहीं होनी चाहिए । 


'विचार-नवतोत' के आरम्भ में ही कुछ लोगों के अन्त रराष्ट्रियतावादका 
वर्णन किया गया है । उनके अनुसार 'कोई भी उपक्रम, जिसे हम अंगीकार करें, 
देश-जाति अथवा धमं की सभी सीमाओं से परे एक महत्‌ जागतिक विचार के 
व्यापक आधार पर अधिष्ठित तथा सम्पूर्णं मानवता के हितसाधन करने में समर्थं 
होना चाहिए ।' "क्योंकि आज राकेटों के युग में": देश की सीमा-रेखाएँ अर्थहीन 
हो चुकी हैं, सम्पूर्ण संसार सिकुड़ गया है, उन्हें लगता है कि देश-राष्ट्र की कल्पना 
हो कालातीत हो गयी है। 


इस सम्बन्ध में लेखक का कहना ठीक है कि यह विचार भारत के लिए 
नवोन नहीं है, क्योंकि- 


सवंऽपि सुखितः सन्तु सवं सन्तु निरामयाः । 
सर्वे भद्राणि पश्यन्तु मा कश्चिद्‌ः दुखभाग्भवेत्‌ ॥ 


आदि भावनाओं के अनुसार यहाँ के मनीषी सबको सुखी एवं निरोग देखना 
चाहते थे ! सभी को भद्रदर्शी और सभी को दुःखहीन 8५ चाहते थे । प 
ही है, यहाँ तो 'बहुजनहिताय वहुजनसुखाय' का आधु क भाव वहुत पीछे रह 
बता था । इतना हो नहीं, आधुनि 7 लोग पिछडे लोगों को आगे बढ़ाने के साथ 
आगे बढ़े लोगों को पीछे खींचकर बरावर लाने का प्रयत्न करते हैं। किन्तु हमारे 
यहाँ तो पिछड़े लागों को आगे बढ़ाने और आगे बढ़े लोगों को और आगे बढ़ाने 
का प्रयत्न होता था । Es 
३४ 
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अपुत्राः पुत्रिणः सन्तु पुत्रिणः सन्तु पौत्रिणः । 
अघनाः सधनाः सन्तु जीवन्तु शरदां शतम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ शिन्हें पुत्र नहीं, उन्हें पुत्र मिले; पुत्रवालों को पौत्र मिळे । निर्घन 
को धन मिले, धनवानों को दीर्घायु मिळे। दुजनों को भी सज्जन बनाने की 
भावना ही हमारे यहाँ की विशेषता है । अमृतस्य पुत्राः ( ऋ० सं० १०.१३.१ ) इस 
ऋग्वेदीय मन्त्र के अनुसार प्राणिमात्र अमृत परमेश्वर का पवित्र पुत्र है । सभी 
'चेतन अमल सहज सुखराशि अमृत ब्रह्मरूप ही हैं । जसे आकाश से गिरा पवित्र 
पानी भी मलिन भूमि के संसगें से मलिन हो जाता है, वसे ही मलिन काम, कमं 
एवं मलिन माया के संसगं से अमृतपुत्र जीव भी मलिन होकर खल या दुजन हो 
जाते हैं जेसे निमंली बूटी आदि के प्रयोग से मलिन जल पुनः शुद्ध हो सकता है, 
वेसे ही दुजंन भी सज्जन हो सकते हैं। इसीलिए जहाँ दूसरे लोग वगभेद, वर्गे- 
विद्वेष, वर्ग संघषं, वर्ग-विध्वंस, खनी क्रान्ति द्वारा शोषकों का विध्वंसकर सर्वेहारा 
के अधिनायकत्व में धरातल में वेकुण्ठ लाना चाहते हैं, वहाँ वेदिक नीतिज्ञ तो व+ 
संघर्ष का मार्ग न अपनाकर वगंसमन्वय, वरगसामंजस्य, वर्गसोमनस्य एवं सद्भाव- 
विस्तार आदि द्वारा दुर्जन को सज्जन बनाने, सज्जन को शान्ति प्राप्त कराने, 
शान्त को बन्धनमुक्त कराने और मुक्त को अन्यों के विमोचन काय में संलग्न करने 
की प्रार्थना करते हैं: 


दुर्जनः सज्जनो भूयात्‌ सज्जनः शान्तिमाप्नुयात्‌ । 

शान्तो मुच्येत बन्धेभ्यो मुत्तस्त्वन्यान्‌ विमोचयेत्‌ ॥ 
. `जसे रोग मिटाना ही चिकित्सक की विशेषता होती है, रोगी मिटाना नहीं 
वसे ही दुर्जन की दुजनता मिटाकर सज्जन वनाना ही समाज के उन्नायक की 
विशेषता होती है. दुर्जन मिटाना नहीं । कारण, प्राणिमात्र तो परमेश्वर के पुत्र हैं, 
फिर किससे द्वेष और किससे संघर्ष ? इसीलिए प्रहलाद ने भगवान्‌ से कहा था : 


स्वत्यस्तु विशवस्य खलः प्र दतां, ध्यायन्तु भूतानि मिथः शिवं धिया । 
मनशच भद्र भजतादधोक्षजे, आवेदयतां नो मतिरप्यहैतुकी ॥। 
EE ( साग० ५.१८.९ ) 
अभो, आपके अनुग्रह से विश्वका कल्याण हो । खळ प्राणो भी 
le प्रसन्न 
मा जाय का सा रा । सब प्राणी परस्पर एक दूसरे 
WNT इपर के पोषक वने, शोषक न रहें। रक्ष 
न मम रा हरे के अनिष्ट चिन्तक न होकर शुभचिन्तक ड 
ति हो। ह सबकी प्रज्ञा आपके स्वयंप्रकाश ब्रह्मस्वरूप में प्रतिः 
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उदयनाचाय ने नास्तिकों के कल्याण के लिए भी परमेश्वर को प्रेरित किया 
हैं। न्यायकुसुमांजलि ( ५.१८ ) में वे कहते हैं ! ई 


इत्येवं भृतिनीतिसंप्लवजलंभूंयोभिराक्षालिते 
येषां नास्पदमादधासि हुदये ते ज्ञेलसाराज्ञयाः 
किन्तु पर्तुतविप्रती प विधयोष्प्युच्चेभंवच्चिन्तका: 
काले कारुणिक त्वयेव कृपया ते तारणीया नराः ॥ 


अर्थात्‌ हे विभो ! सेने श्रुति और युक्तिरूप निर्मल जलधाराः से नास्तिकों 
के दुस्तक-कलंकपंक से मलिन मानस के प्रक्षालन का पुणं यत्न किया है । फिर भी 
जिनके हृदयों में आप पर विशवास नहीं होता उनका हृदय शेलसार ( वच ) हो 
अनय । भगवन्‌, आप अकारण-करुण, करुणा-वरुणालय हैं, अतः उन्हें भी तार दें, 
क्योंकि वे भी बड़े अभिनिवेश के साध आपका चिन्तन करते हैं । भेद यह है 
कि आस्तिक मण्डन के लिए तो नास्तिक खण्डन के लिए आपका निरन्तर चितन 
करते हैं । | 


शास्त्रार्थे के प्रसंग में रात-रात जगकर आस्तिक आपके मण्डन के लिए तक- 
युक्तियों का अन्वेषण करते हैं । नास्तिक भी रात-रात जगकर ईश्वर खण्डन के 
लिए युक्ति ढूँढ़ते हैं। इस तरह ईश्वर का चिन्तन दोनों ही करते हैं । अन्तर 
इतना ही कि एक मण्डनीयविषयाचिन्तन करते हैं तो दुसर खण्डनीयविषया । 
कंस, शिशुपाल आदि शत्रुबुद्धि से भगवान्‌ का चिन्तन करते हुए भी सद्गति 
के भागी वने । अतः खण्डनार्थ चिन्तन करनेवाले नास्तिक आपका चिन्तन करते 
ही हैं। फलतः इनका भी कल्याण आपको ही करना है, यह आइचय का आशय 
है । सवथा प्राणी परमेश्वर के पुत्र हूँ । सभी स्वभाव से ही शुद्ध हैं रे अशुद्धि या 
दुषण सव ओपाधिक है : कर्म उपासनादि उपायों से सव दोषोंकी निवृत्ति 
संभव है । 

प्रहलाद की स्वस्त्यस्तु विइवस्य यह विशवकल्याणभावना या गीतामें वणित 
सवस्तोत्युक्त्वा महषि सिद्धसङ्घाः यह सिद्धसंघों को विश्वस्वस्ति-कल्पना विल्कुल 
ठोक है । तत्त्वज्ञान. की दृष्टि से साधुब्ब्रपि च पापेषु समबुद्विविशिष्यते। साधु, 
असाधु सबमें समख्प में ब्रह्मपुत्रत्व की दृष्टि से अथवा ब्रह्मबुद्धि से ही सम- 
भावना महत्त्वपूर्ण है। साधक का कल्याण तो इसो भावना से है। संसार के सब 
श्रेणियों के प्राणियों का व्यावहारिक कल्याण भी असंभव नहीं, हाँ, उसके मागें 
भेद अवश्य हैं । पुण्यात्मा का कल्याण पुण्यवृद्धि को प्रोत्साहन देने से होगा तो 
पातकी का कल्याण पातक निवृत्ति को प्रोत्साहन देने से । अत्याचारी-अन्यायो का 
कल्याण अत्याचार-निवृत्ति से होगा तो सदाचारी का सदाचार-वृद्धि से ही । यहो 





विचार-पोयूष ॥ आधुनिक वाद ` 
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कारण है कि अन्याय-अत्याचार क रनेवाले के लिए दण्डविधान भी इसी उद्देश्य 
से होता है। 


भारतीय संविधान में दण्डविधानों का उद्देश्य बदला चुकाना नहीं, अप- 
राधी के अन्तरात्मा की शुद्धि ही माना गया है। अतः अन्यायी, आततायी को 
दण्ड देना उसके कल्याण के उद्देश्य से उचित ही है । दण्ड न देने से उसका अन्याय 
अत्याचार बढ़ेगा. जिससे उप्तका अनिष्ट ही होगा । इस सब हिते षिता, सवंकल्याण 
की कामना का यह अर्थ नहीं कि चोरों, हत्यारों, आक्रामकों को दण्ड न दिया जाय 
या उनको उदण्डता बढ़ने दी जाय । हि 
जो भगवान्‌ कृष्ण विद्याविनयसम्पन्न ब्राह्मण, गाय, हाथी, चाण्डाल, साधु 
असाधु सवंत्र समत्वदर्शन का उपदेश करते हैं, वे ही अजुंन को युद्ध के लिए भी 
प्रेरणा देते हुए कहते हैं कि यदि तू धर्मयुद्ध से त्रिमुख होगा तो स्वधमं एवं कीति 
को त्यागकर पाप का भागी होगा : ड 
भथ चेत्त्वमिमं धर्म्यं संग्रामं न करिष्यसि। 
तत: स्वघमं कोतिञ्च त्यकत्वा पापमवाप्स्यसि ॥ 
तस्माद्युध्वस्व भारत । 


इससे स्पष्ट है कि सर्वहितबुद्धि, सर्वत्र ब्रह्मबुद्धि या समबुद्धि होनेपर भी 
अन्यायियों अत्याचारियों के हित के लिए ही उन्हें दण्ड देना, मौत के घाट उता- 
रना तक अनुचित नहीं । इसीलिए ब्रह्मनिष्ठ राजषिगण भी अपराधियों को दण्ड 
देने या आक्रामकों का मुकाबिला करने में कभी भी पीछे नहीं रहे । 


बिना समष्ट मौर ब्यष्टि का सामंजस्य हुए राष्ट्रवाद भी हिटलर मुसो- 
छनी के राष्ट्रवाद का अन्त्रानुकरण. होगा । अन्ताराष्ट्रवाद भी क्षमताशन्य निःसार 
मनोराज्य मात्र होगा । आज का कलह, विध्वंध आदि संकुचित-स्वार्थं एवं असम- 
न्वित संकीर्ण राष्ट्रवाद का ही दुष्परिणाम है। अतः अन्तर्राष्ट्रिय या समष्टिवांद 
से सम्बन्ध जोड़ना अनिवायं है । इसीसे स्वस्थ समृद्ध समन्वित समष्टि निर्माण- 
ड राष्ट्रवाद वन सकेगा । तभी मातृभूमि का गौरव एवं . पूर्वजों के गौरवपूर्ण 
र हया ह का राष्ट्र के अभ्युदय एवं पुनविर्वनिर्माण में स दृपयोग 
brn | जे त शक्तिवाले जीवको कार्यत्तीमा भी स्वभावतः सीमित होती ` 
शरस ॒ 2082 का भ्रयोग वसा ही होता है, जेसे समुद्र में स क्तु-मिश्रण 
हिता म दे सम्पण राष्ट्रमें भी सोधे सीमित शक्ति सफल नहीं 
किक ना हि वेय क्तिक, कोटुस्विक, Ee एवं ग्राम-मण्डल, प्रान्त-संबंधी 
व ह्य i राष्ट्रीय कार्यों में हाथ बंटाया जा सकता है । जो वय- 
' ° ऽके कायी को ठीक नहीं कर सकता, बह राष्ट्रिय कार्यों में भी सफल 
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नहीं होता । कुट्म्ब राष्ट्र का छोटा प्रतीक है । जो उसका सफ़लतापूर्वक संचा- 
झन कर सकता है वह प्रांत, राष्ट्र और फिर क्रमेण विश्व का भो नेतृत्व कर 
सकता हैः। ॒ 

मनु ने इन संघटनों तथा आनुकूल्यसंपादनमय प्रयत्नों से प्रजापति-देव- 
पित्रादि लोकों की प्राप्ति भी वतलायी है । जो कुटुम्ब का संघटन एवं आनुकल्य 
संपादन करने में सफल नहीं होता, वह राष्ट्र-संघटन में भी सफल नहीं हो सकता । 
( 'अंधी पीसे कुत्ती खाय' ) के त्याय से उसके प्रयत्न एवं तन्निमित-घटकों का 
लाभ अन्यों को हो होता है । बड़े-से-वडे राष्ट्र के उन्नायक को एक आदश 
गहपति ( घर के पुरखा ) से सवक सीखना पडता है। गृहपति अपने-पराये का 
भेदभाव विना किये प्रथम बेटों, पोतों, भाइयों, भतीजों सब कोटुम्विक सदस्यों 
के भोजन-पान, वस्त्र-भूषण, आवाक-प्रवास का प्रबन्ध करता है। पीछे अपने 
भोजनादि को बात सोचता है। गहपति को सहिष्णु रहकर ऋत्विक्‌, पुरोहित; 
आचार्य, मातुल अतिथि एवं संश्रित, अनुजीवि, वाल, वृद्ध, आतुर, वेदय, ज्ञातिं, 
पितृपक्षीय सम्बन्धी जामाता, स्याळकादि, वान्व, माता-पिता, मातृपक्षीय, 
भगिनो, पुत्री, पुत्रवधू, आदि जामिवर्ग भ्राता, पुत्र, भार्या, दास वर्ग आदि से कभी 
विवाद नहीं करना चाहिए । इनसे विवाद न करने से सभी अज्ञात: पापों से 
छुटकारा मिळता है ओर इन्हें अनुकूल कर लेने से गृहस्थ निम्नलिखित लोक्_ों 
को प्राप्त करता है। आचार्यं को वशकर ब्रह्मलोक प्राप्त करता है। पिता:को 
प्रसन्न रखकर प्राजापत्य-लोक पाता है । अतिथिसेवा से इन्द्रलो ऊ, “ऋत्विजं से 
देवलोक, जामियों-भयिनी, स्नुषादि को संतुष्ट रखने से अप्सराओं का लोक, 
बान्धवों को सन्तुष्ट रखने से वेश्वदेव छोक की प्राप्ति होती है। सम्बन्धी बरुण 
लोक, माता और मातुल भूलोक के दाता होते हैं। वाल, वृद्ध कृश, आतुर लोगों 
को संतुष्ट रखने से आन्तरिक्ष-छोक मिलता है। ज्येष्ठभ्राता पिता के तुल्य होता 
है। भार्या एवं पुत्र अपने स्वरूप ही होते हैं। दासवर्ग छाया के समान तित्य 
अनुगत होते हैं । अतः उनसे विवाद नहीं करना चाहिए । दुहिता तो परम कृपा- 
पात्र ही होती है। अतः इन सवके अविक्षेप करने पर भी उच्हें असंतप्त-होकर 
सहना चाहिए, विवाद न करना चाहिए : 


ऋत्विक्युरोहिताचाय्येः मातुलातिथि संभितेः। 
बालवुद्धातुररवेधर््ञाति सम्बन्धिवान्धवेः ॥ 
माता पितृभ्यां जामीभिर्ञ्रात्रा पुत्रेणभाग्यया। 
बुहित्रा दास वर्गेण विवादं न॒ समाचरेत्‌॥ ` | 
एतेविवादान्‌ संत्यज्य सवं पापेः प्रमुच्यते। : | 
एमिजितेश्न जयति सर्वान्लोकानिमान्‌. गृही. . . + 





विचोर-पीयूषे । आधुनिक वादे. | 
बचायो ब्रह्म छोकेशों प्राजापत्ये पिताप्रभुः 


अतियिसत्वेनदरलोकेशो देवलोकस्य चत्विजः ७ 
; ( महा० ४-६-१७९-८१ ) 


४३७० 


क़ देने में समर्थ होता है। पिता प्राजापत्य- 


: र्‌ ब्रह्मलो में 
आचार्यं प्रसन्न होकर ब्रह्मल लोक तथा ऋत्विज देवलोक देने में प्रभु 


'लोक देने में समर्थ होता है। अतिथि इ 
होते हैं । 
| तस्मादेतेरधिक्षिप्त सहेतासंज्बरः सदा ॥ ( ४.१८५ म० ) 
` इन लोगों द्वारा किये गये आक्षेप अधिक्षेप या अपमान को असंतप्त होकर 

सह लेना चाहिए । सहिष्णुता संघटन का मूल है । 
इस प्रकार पापक्षय एवं पुण्यलोको की प्राप्ति का कारण समझने से अना- - 


यास ही अधिक्षेप सहते हुए भी ऋत्विक्‌, पुरो हित, पिता आदि सभी को अनुकूल 
बनाये रहकर उनसे विवाद न करने से स्वतः सवंथा अटूट संघटन वना रहता है । 


गृहपति सदस्यों में अमृत वितरण करता है। स्वयं कठिनाइयाँ ही अपनाता 

है । क्षीर समुद्रमंथन के अवसर पर प्रथम कालकूट जहर निकला । उसके भागो 
गहपति ( घर के पुरखा ) भगवान्‌ शंकर हुए। लक्ष्मो, अमृत, कल्पवृक्ष एवं 
अन्यान्य रत्न इतर विष्णु, इन्द्र आदि सदस्यों को मिले । ऐसे ही यदि ग्रामपति, 
प्रान्तपति, राष्ट्रपति, आदि भी ग्राम, प्रान्त, राष्ट्र के भोजन-वस्त्रादि के प्रबन्धों के 
बादू:अपने भोजनादि की बात सोचे तो स्वभावतः यह योग्यता एवं महत्वपुर्ण 
ममता विए्वमें भी कारगर हो सकती है। शिवजी ने विष को कण्ठ में रखा । 
मुख में इसलिए नहीं रखा कि पुरखा या मुखिया को मुख या निह्वा जहरीली न 
मीठी चाहिए, तभी विघटन से वचा जा सकता है। इधी तरह 
: उदर में इसलिए नहीं रखा कि पेट में भी जहर नहीं होना चाहिए, कोई जबान 
* | मीठा हो, पर पेट का जहरीला तो भी काम नहीं चलता । इस प्रकार ग्राम, 
आन्त या राष्ट्र तथा विश्व के उन्नायकों को विषम परिस्थितियों की कठिनाइयों, 
कष्टों को स्वीकार करना पड़ता है, किन्तु उनसे उत्पन्न लाभों से निस्पृह र८ना 
पड़ता है। तब भी मुख एवं उदर को निविष रखना पड़ता है। इक प्रकार राष्ट्रः 


वाद एवं अन्ताराष्ट्रवाद दोनों का समन्वित रू ही य i 
a प ही व्यष्टि समष्टि दोनों के 


र र बादी देशों ह गा एवं भातृता का उद्घोष बुलन्द किया गया । 
में उनको द उपका कार्यान्वयन करना चाहा, पर अध्यात्मवाद 
जपावा मही होने से उन्हे समानता-स्वतन्त्रता की कोई सही 


वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकष ? १७१ 


आधारभित्ति नहीं मिली | इसीलिए एकांगी प्रयास से सफलता नहीं मिली । 
किन्तु अध्यात्मवाद को चरमविकासस्थली भारत में अमृतस्य पुत्राः ( ऋं० सं०. 
१०,१३-१ ) ऋग्वेदीय मन्त्र के अनु पार सभी प्राणी-न केवल ब्राह्मण क्षत्रियादि 
ही, किन्छु पशु-पक्षी तक-परमेसवर को ही पवित्र सन्तान और उसीके स्वरूप 
हैँ । अतः वही समानता, स्वतन्त्रता और भ्रातृता की आधारभित्ति है। वही 
भावना सभी संघटनों एवं सहिष्णुताओं का प्राण है। 


'विचार-नदनीत' में पृष्ठ ५ पर 'लीग आफ नेशन्स' की चर्चा की गयी 
है। किन्तु लीग आफ नेशन्स या राष्ट्रसंघ की असफलता का कारण भी उस 
भित्ति का अंगीकार न करना ही है। फिर भी ऐसे प्रयत्न प्रशंसनीय ही हैं । पूर्व 
के मान्धाता, दिलीप, रामचन्द्र आदि सम्राट्‌ भी अध्यात्मविद्या-निष्णात होते थे । 
गोता में कहा गया है। इमं राजषंयो बिदुः अर्थात्‌ इस निष्क्राम कमयोग रूप 
साधननिष्ठा सहित साध्य सांख्ययोग को राजषि लोग जानते थे। तभी वे स्वराष्ट्र, 
परराष्ट्र एवं अंतर्राष्ट्रीय जगत्‌ की व्यवस्थाओं में सन्धि, विग्रहादि कार्यों में 
अनुद्विग्न चित्त से कार्य करते हुए साम्राज्यवाद को निर्दोष रखकर करोड़ों वर्षों 
तक विशव में समन्वय एवं शांति बनाये रखने में सफल हो सके । अध्यात्मनिष्ठा 
के ह्लास से संकीणं राष्ट्रवादों पर साम्राज्यवाद भी नहीं रह सकता । 


वेदों में स्वराज्य, साम्राज्य, वे राज्य, पारमेष्ठय आदि व्यवस्थाओं का आदर 
के साथ स्मरण किया गया है : ड : A 


स्वस्ति साम्राज्यं भोज्यं स्वाराज्यं वेराज्यं पारमेष्ठ्यं राज्यं महाराज्यमाधि- 
पत्यमयं समन्तपर्यायो स्यात्‌ सावंभोमः सार्वायुष आन्तादापरार्घात्‌ पृथिव्ये समुद्रः 
पर्यन्ताया एकराडिति । 


बृहदारण्यक्र-उपनिषद्‌ में याज्ञवल्क्य जनक को आदर के साथ 'सम्राट' शब्द 
से सम्बुद्ध करते हैं। तेत्तिरीय एवं व्ृहृदारण्यक में आनन्द की मीमांसा के प्रसंग 
में मानुष-आनन्द का वर्णन किया गया है :. . 


युवा स्यात्‌, साधु युवाध्यायकः आशिष्ठो वुढिष्ठो बलिष्ठ । 
तस्येयं पृथिवी सर्वा वित्तस्य पूर्णा स्यात्‌ । स एको सानुष आनन्दः `` ॥ 


( त० उ० २.८) 


अर्थात्‌ युवा हो नियन्त्रित, शास्त्रोक्त सदाचार सम्पन्न साधु हो; वेदादि 
स्वाध्यायनिष्ठ हो; भोग शक्तिसम्पन्न द्रढिष्ट एवं बलिष्ठ हो एवं धन-धान्यपण 
सम्पूणं पृथिवी का अधिपति हो तो उस सम्राट्‌ का मुख एक 'मानुष आनन्द है । 
उससे शतगुणित मनुष्य-गन्धवं का, उससे शतगुणित देव-गन्धवं का सुख होता दै । 








` ` विचार-पीयूष । आधुनिक वाद ` | 


“६७३ 
स देव-कमे देव, देव, इन्द्र, बृहस्पति, प्रजापति के आनण्द 
इसी क्रम से पितृ, आजानज दव आनाद, ब्रह्मानन्द-सुधासिन्धु के एक 


उत्तरोत्तर शतग्ुणित होते हैं । किन्तु ये सभी 
कणमात्र हैं यहाँ सदाचारी एवं स्वाध्यायशी 
आदि यज्ञों का सावभौम क्षत्रिय सम्राट्‌ ही अनुष्ठान कर 
सकता है । जमे सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर निष्पक्ष रूप से विश्‍व का पालन 
करता हुआ सामंजस्य स्थापितं करता है, वसे ही विष्णु की पालनी शक्ति से उप- 
'बुंहित सदाचारी धर्मात्मा ब्रह्मनि सम्राट्‌ विइवमें समन्वय एवं सामंजस्य को 
-स्थापना कर सकता है । | 
। 5. इसी तरह राजा या सम्राट्‌ को महाराज मनु परमेश्वर का प्रतिनिधि 
बतलाते हैं : 

महती देवता होंषा नररूपेण तिष्ठति । ( मनु० ७.८ ). 
'अर्थात्‌ धाभिक राजा नररूपमें परमेश्वर ही होता है। गीता उसी को 'नराधिप' 
रूप से भगवान्‌ की विभूति कहती है : नराणां च नराधिपम्‌ माग विचलित धमे- 
हीन राजा या निरंकुश सम्राट्‌ जगत्‌ के लिए वेसे ही शिरःशूल होता है, जसे 
घमंहीन शास्त्रविमुख भौतिक राष्ट्रवाद, व्यक्तिवाद या जातिवाद । 


ल सम्राट का ही महत्त्व वर्णितं हु" 


। “बेदोक्त राजसूय 


राष्ट्रसंघ आवश्यक है : 


¬ . आज के लिए राष्ट्रसंघ जसा संघटन अत्यावश्यक है: उसमें दोष हैं तो 
उनका निराकरण करके उसे शुद्ध, निष्पक्ष एवं अध्यात्मोन्मुख बनाने का प्रयत्न 
होना चाहिए । आखिर आज का भारत भी वेसा ही है, जसे अन्य राष्ट्र । इसमें 
कोई दुर्गुण नहीं, यह सम्पूर्णरूप से घरम-ब्रह्मनिष्ठ, सदाचारी, निष्पक्ष तथा परोप- 
कार-परायण ही है, यहं कहना कठिन है । यहाँ भी अन्य देशों जेसी विभिन्न 
पाटियाँ हैं उनमें भी स्वार्थ-संघषं.की कमी नहीं । अतः यहाँ भी शास्त्रीय 
परम्पराओं के अनुसार संस्कार-परिष्कार आवश्यक है। 


जसे कुछ लोग अन्तर्राष्ट्रियतावाद की कल्पना के प्रवा में र 
र्थ ह में राष्ट्र के सुधार 
दो उत्थान को भूल जाते हैं, वसे ही कई लोग राष्ट्रियता की धुन में पक्ति 
हा हान तथा अपने शास्त्र एवं धमं को भूलकर शास्त्रोक्त धर्म-कर्म एवं शास्त्र 
zi भानत हुए मनमानी किसी परम्परा तथा मनमानी कल्पित धमं की कल्पना 
न ्रान्त हो इसरों को भी भ्रमित करते हैं। स्पष्ट है कि जसे राष्ट्रों को 
i सि स्वातन्य कोई वस्तु नहीं बसे ही ब्राह्मणादि वर्णो, वेदादि: 
एव चादिक घम को छोड़कर भारत राष्ट्र की कल्पना नहीं की जा सकती | 


वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? २७३ 


लेकिन जसे अन्तार्राष्ट्रियतावाद के मोह में राष्ट्रवाद को भलाया जाता है, वसे ही 
राष्ट्रियता की कल्पना के मोह में शास्त्रं एवं वर्णाश्रम धर्मों को मुलाया जा रहा है । 

रामायण, महा भारत आदि प्रसिद्ध इतिहासों, मन्वादि धमंशास्त्रों, वेदान्त, 
पूर्वोत्तर-मीमांसा आदि दर्शनों, शुक-बृहस्पति-कणिक-कौटल्य आदि के नीतिशास्त्रों, 
वेद, उपनिषद्‌ आदिअनादि-अपौरुषेय स ग्रन्थों को छोड़कर भारतीय संस्कृति, 
भारतीय धम का दूसरा अन्य स्वतन्त्र आधार क्या हो सकता है ?. फिर भी झूठी 


राष्ट्रीयता के लोभ में यह कहने का साहस किया जाता है कि 'हम किसी पुस्तक 
को अपने संघटन का आधार नहीं मानते ।' 


वस्तुतः यह सोचना भी गलत ही है कि इस देश में बहुत से ऐसे लोग हैं जो 
वेद-रामायणादि नहीं मानते और उनका संग्रह करने के लिए बेदादि-शास्त्रो का 
नाम लेना उचित नहीं है | यदि ऐसा ही है तो कांग्रेसियों को ही क्यों दोष दिया 
जाता है ? वे तो एक कदम और वढ़कर अपने को 'हिन्दर' भी कहने में सकुचाते 
हैं ।. आप अपने को हिन्दू मानते हुए भी यदि हिन्दुत्व के मूल वेदादि-शास्त्रो एब 
शास्त्रप्रतिपाद्य धर्मो को न मानकर मनमानी धर्म की कल्पना करे, तो "हिन्दू? 
कहने, न कहने में कोई अन्तर नहीं । आपके अनुयायियों ने जातिभेदों एवं धर्मों 
के विरुद्ध युद्ध तक छेड़ने की वात कह डाली । मुसलमानों को भी 'मुहम्मदी हिन््‌' 
मानकर उनके साथ में रोटी-बेटी का व्यवहार करने को प्रेरणा भी दे डाली | 
शिवाजी का दृष्टान्त देकर आपने भी हिन्दु-मुसलमान की रोटी-बेटी की एकता, 
रक्त का समर्थन कर ही दिया है। यदि वेदादि प्रमाण एवं प्रमाणसिद्ध ब्राह्मणादि 
जातिभेद, धर्मभेद मान्य नहीं तो निराधार मन:कल्पित हिन्दुत्व के लिए भी 
विवाद क्यों ? | 


आप परम्परा की बातें करते हैं । किन्तु परम्परा के अनुसार चलने पर तो 
वेदादि-शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मों की मान्यता भी अनिवार्यं हो जाती है । मनु भो तो 
यही कहते हैं : 
येनास्य पितरो याताः येन याताः पितामहाः । 
तेन याथात्‌ सतां मागं तेन गच्छन्नरिष्यति॥ ( मनु० ४.१७८ ) 


अर्थात्‌ जिस मार्गे से पिता, पितामह आदि पुवंज चलते रहे हैं उसो सायपर 
चलना चाहिए । अ थात्‌ पितृ-पिता पहादि अनुष्ठित रामायणादि आष-इतिहासों से 
यही माळूम होता है कि हमारे-आपके सभी शत या सहस्न पीढ़ियों के पूर्वज इन्ही 
वेदादिशास्त्रों को मानते थे । इनके अनुसार वर्णाश्रम धमे का ही पालन करते थे । 
आज राष्ट्र के कुछ लोग वेदादिशास्त्रों एव तदुक्त धर्मों को नहीं ws मानवे तो 
क्या उन्हें प्रसन्न करने के लिए हम-आप अपने परम्परा प्राप्त शास््रप्रामाण्य. एबं 
३५ 





विचार-पोयूष । आधुनिक वाद 


- से अनुष्ठित धर्म को ही छोड़ दें ? स्मरण रहे दा आप ऐसा कर 
pn ld अपना धर्म नहीं छोडे गे और उनकी दृष्टि में भी आप 'बे-दीन 
हीः समझे जायेंगे । संघटन के लिए इतना ही आवश्यक है कि भाप 5 परंपरा 
के अनुसार अपने शास्त्रों एवं घर्मो का सम्मान तो कर, पर दुसर र घमग्रन्थो 
एवं घमां पर हस्तक्षेप न करे। इस तरह राष्ट्र के सभी लोग दूसरों के धम- 
संस्थानों, ध्म-ग्रन्थों पर हस्तक्षेप न करते हुए अपने-अपने धर्मो, धमंग्रन्थो का 
पालन करें । सामूहिक, भौतिक, राजनीतिक, राष्ट्रिय हित के कार्यों में सब एक 
दुसरे के साथ कन्थे से कन्धा भिड़ाकर आगे बढ़े । यही संघटनका निरापद माग 
है । यही मागं आपका पैतृक दाय हैँ.। यदि वेद, उपतिषद्‌, दरशन एक तडुक्त धमे, 
उपासना, ज्ञान, सामाजिक व्यवस्था आपका परम्पराप्राप्त पंतृक दाय नहीं तो 
और क्या है ? 

जसे राष्ट्रियता एवं अभ्तर्राष्ट्रियता का विरोध नहीं, किन्तु उनका समन्वय 
आवश्यक होता है, वैसे ही वैयक्तिक एवं जातीय शास्त्रों एवं शास्त्रोक्त धर्मों का 
भी रा्ट्रयता से कोई विरोध नहीं, उसका भी समन्वय ही होना चाहिए । जसे 
"हिन्दू कहने में लज्जा का अनुभव करना गुलामी की देन है वसे ही अपने को 
ब्राह्मण, क्षत्रिय’ कहने में वेदशास्त्रानुयायो 'वेदिकधर्मी' कहने में लज्जा या संकोच 
का अनुव करना उससे भी अधिक गुलामी मनोवृत्ति का चिह्न है । 


२७४ 


आप यह अनुभव करते ही हैं कि मानवता के कल्याण के लिए सौहादे की 
भावना से राष्ट्र एक साथ जाने को उद्यत नहीं । इसके विपरीत राष्ट्रीय भावनाएं 
अधिकाधिक ऐकांतिक होतो जा रही हैं। ( पृ० ६) ठीक इसी तरह आपको यह 
भी अनुभव करना चाहिए कि राष्ट्र तथा अन्तर्राष्ट्रिय जगतू की सभी जातिथाँ 
अपने घमंग्रन्थ तदमुसारी धमं एवं परम्पराओं को भी छोड़ने को तेयार नहीं यह 
ठीक भी है; दीनदार, ईमानदार, पुरुष दूसरे दीनदार, ईमानदार पर ही विएवाम 
कर सकता है, बे-दीन पर नहीं। अतः जसे एक राष्ट्र दुसरे राष्ट्रोंकी प्रभुसत्ता 
स्वीकार कर उसमें हस्तक्षेप न करने का नियम बनाकर सवं हितकारी कार्य के लिए 
राष्ट्रसंघ के रूप में संघटित हो सकते हैं, वेसे ही प्रत्येक धमं दूसरे धर्मो एवं धर्म- 
ग्रन्थों पर हस्तक्षेप न करके ही राष्ट्रिय, अन्तराष्ट्रिय कार्यक्षेत्र में संघटित हो सकते 
हैं| इसीलिए राष्ट्रसंघ के 'मानवाधिकार घोषणापत्र? में प्रतयेक व्यक्ति की धार्मिक- 
ता मान्य की गयी है। फिर भी पदि हम अपनो जाति, अपने धर्म, अपने 
08 Bilis करने में लज्जित हों तो कभी भी इस संघटन में सफलता नहीं 
।मळ सकती । जो संघटन सिद्धांतहीन, धर्महीन शास्त्रहीन, संस्कृतिहीन होकर 
किग्हीं काल्पनिक मरुमरीचिका प्रायः उरे यों को लेकर 2 22008 
मनमानी खानपान और स्पर्शस्य व { वे स यततो 
सशास्पश का विवेक खोकर खेल-खेलते तथां मिथ्या- 


वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मांनना अपकषं ? ३७५ 


संस्कृति, मिथ्याधर्म का प्रचार करते हुए राष्ट्र एवं विइवकल्याण का स्वप्न देखते 
हैं, आधारहीन होने के कारण अभ्ततः चे वास्तविकता का मुकाबला करने में. 
सबेंथा असफल सिद्ध हो जाते हैं। 


आप कहते हैं कि 'हमारे हिन्दू दाशनिकों ने अपनी दट को भौतिकवाद 
से उच्चतर तत्त्व की ओर मोड़ दिया था । भौतिक विज्ञानों को पहुँच के अत्यन्त 
परे मानवात्मा के रहस्यों की गहराई में उतरकर उन्होंने संपूर्ण सृष्टि में प रिव्याप्त 
प्राणिमात्र में वतमान एक महान्‌ तत्त्व का-जिसे हम.'आत्मा, ईश्वर, सत्य वास्त्र: 
विकता अथवा शून्य” भी कह सकते हैँ-आविष्कार किया है। समय-समय पर 
इस मानव को अनुभूति ही हमें दूसरों के सुख के लिए उद्यम करने को प्रेरणा 
प्रदान करती है । जो अहं मुझमें है, वही दूसरे प्राणियों में भी होने के कारण वह 
मुझसे अपने सहचर प्राणियों के सुख-दुःख में उसी प्रकार प्रतिक्रिया करवाता हे 
जिस प्रकार अपने निजी सुख-दु:ख में करता हूं । आन्तरिक तत्त्व की सजातीयता 
प्रसृत तादात्म्य को यह विशुद्ध अनुभूति ही मानवीय एकता एवं भ्रातृत्व के लिए 
हमारी नेसगिक आकांक्षा के पीछे वास्तविक प्रेरक-शक्ति है। विशव की एकता 
तथा मानव-कल्याण उसी सीमा तक अस्तित्व में लाया जा सकता है जहाँ तक 
मानव प्राणी इस आन्तरिक बन्धन की अनुभूति करता है। उसी अनुभूति. में यह 
शक्ति है जो भौतिकवाद से प्रसूत चित्त-क्षो और कलह का दमन कर सकती हूँ; 
मानव-मन के क्षितिज को विस्तृत कर सकती है और मानव कल्याण के साय 
व्यक्तिगत एवं राष्ट्रिय आकांक्षाओं का स्वरेक्य संपादित कर सकती है । (० ७) 


किन्तु यहाँ सहज प्रश्‍न होता है कि वे कौत-से हिन्दू दार्शनिक हैं, जिनके 
दर्शन को आप मानते हैं ? आप यह भी तो कहते हैं कि 'कोई धमग्रन्थ या पुस्तक 
हमारे संघटन का आधार नहीं है ।' स्पष्ट है ध्याय, वशेषिक, सांख्य, योग, पुर्वे- 
मीमांसा ये पाँच आस्तिक-दशेन हैं । इनमें भौतिक-जगतू के अतिरिक्त आत्मा तो 
मान्य है, पर वह आत्मा ईश्वर से भिन्त हूँ । इनमें से कई ईश्वर नहीं मानते । 
इनके अनुसार सब आपस में भी एक दूसरे से भिन्न ह | चार्वाक, जन, सोत्रा- 
न्तिक, वेभाषिक, योगाचार, माध्यमिक ये अवेदिक-इशन हैं। अ तिम चार दाश- 
निक बुद्ध के अनुयायी हैं। उत्तर-मीमांसा में भी अह्ृत, &त, विशिष्टादवत, शुद्धा- 
त, द्वताहैतपरक भाष्य हैं । इन मतों में ऐकात्मवाद स्वोकृत नहीं है। केवल 
अद्वंतव[दी गौड़पाद शंकराचार्य आदि ही ऐकात्म्य को स्वोकार करते हैं । रामा- 
यण-महाभारत, पुराणों तथा तंत्रों में भी केवलाइ त एव शाक्ताह्न त का वे हे । 
कोई अध्यात्मवादी शून्य को कोई तत्त्व नहीं मानता, फिर आपको बातों की 
संगति किंस दर्शन से वंठती है ! 





३७६ _ बिचार-पीयूष । आधुनिक वादे 


सभी वेदिक दार्शनिक विचार के साथ आचार को भी महततव देते हैं है 
सभी बेद को प्रमाण मानते हैं। उध्के अनुसार वर्णाश्रम धमं का आदर कर हे हैं 
किम्तु आप वेद या किसी एक पुस्तक को भी आधार मानने को तयार नहीं । 
फिर वेद एवं तदमुसारी सभी ग्रंथों के प्रामाण्य मानने का तो प्रश्‍न ही नहीं उठता। 
धमं की व्यास्या भी आपकी अपनो स्वतंत्र है जो किसो धमंग्रंथ से नहीं मिलती । 
क्या यह उचित होगा कि किस्हीं ग्रंथों को पढ़ या सुनकर उनका ज्ञान-विज्ञान- 
अंश मान ले और उनके प्रामाण्यवाद एवं कर्म-उपासनाओं तथा सदाचारों को 
छोड़ दें ? 

इसके अतिरिक्त संसार के अन्य राष्ट्रों में भी ईष्वर, जीव एवं धमं की 
मान्यता है ही। उनमें से कुछ बौद्ध धर्मानुयायी हैं। यद्यपि वे आत्मा या ईश्वर 
नहीं मानते, तो भी बुद्ध भगवान्‌ को ईश्वर के रूप में मानते ही हैं। अन्य लोग 
जो इसाई एवं इस्लाम धर्म को मानते हैं, वे भी वाइबिल, कुरान आदि का प्रामाण्य 
मानते ही हैं । उनके अनुसार भी ईदवर, आत्मा एवं धर्म मान्य हो है। भले ही 
भन्यन्र सर्वेत्र ऐकात्म्य का अंगीकार न हो, फिर भी आत्मा की सजातीयता तो 
वहाँ भी मान्य है हो । आपने भो सजातीयता से प्रसूत तादात्म्य की अनुभूति का 
महत्व माना है और इस प्रकार को सजातीयता तो 'मानवता' भी है। जसे अनेक 
जीवों में जीवत्व रहता है, वेसे हो अनेक मानवों में मानवता रहती है। ऐसा 
जीवत्व बौद्धों, ईषाइयों, यहुदियों, मुस्लिमों को भी मान्य है हो । फिर आपकी 
सजातीयता कौन-सी विलक्षण बात है ? यदि वेदान्तों, उपनिषदों के अद्वेतवाद 


की विशेषता कहना चाहते हैं तो वह भी बहुतों के अनुसार माध्यमिक बौद्धों तथा 
सूफियों के यहाँ भी है। 


उपकार्यं या उपकारक कुछ रहता ही नहीं । 
उ ह क 
हेः क Mr 
जिस समय त त्वज्ञ का पयतः ॥ ( वा० स० ४०.७ ) 
या 


सवभूत आत्मा ही हे। जाता है, उससे अतिरिक्त कुछ रहता 
ही नहीं, बहाँ शोक या ह अर्थात्‌ शोकमोहोपलक्षित संसार कहाँ रहता है? 


वेद-शास्त्रे का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ६१७७ 


निइचय ही तत्त्वज्ञ में तत्त्वानुभूति से चित्त-क्षोभ ओर कलह का दमन हो सकता 
है, किन्तु क्या कभी भी संपूर्ण र७षट्र या संपूर्ण विश्व तत्वज्ञ हुआ है या आगे भी 
सभी तत्वज्ञ हो सकेंगे ? अतएव युद्ध, दण्ड-चिधान आदि की व्यवस्था सदैव रहती 
थी । राम जसे धर्मनियंत्रित ब्रह्मविद्वरिष्ठ शासक को भी रावण से युद्ध करना 
पड़ा । श्रीकृष्ण जसे महान्‌ योगेश्वर एवं दार्शनिक को भी युद्ध करना पड़ा अवश्य 
ही कृतयुग का समय ऐसा था, जवकि सभी सानी, जितेन्द्रिय एवं सदाचारी थे 


सभी एक दूसरे के पोषक थे, शोषक नहीं । सभी धर्म द्वारा आपस में सब व्यवस्था 
कर लेते थे : 


न वे राज्यं न र।जासोन्न दण्डो न दाण्डिकः । 
धर्मेणेव प्रजाः सर्वा रक्षन्ति स्म परस्परम्‌ ॥ 
( महामा० यान्ति ५९.१४ ) 


तव ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न काम-कोधरहित सभी प्रजाजन विना राजा, राज्य एवं . 
दण्ड-विवान के धर्म द्वारा सब काम चला लेते थे । अपराधी होने पर ही दण्ड- 
बिधान या राज्य तथा राजा की आवश्यकता हो सकती हू । जब सव एक दूसरे 
के पोषक ही हों, तो उसको अपेक्षा ही कहाँ ? भरतोय नोतिशास्त्रों में भी 
अध्यात्मविद्या का महत्त्व वणित है, कितु उसके साथ घर्मविद्याओं का भी 
वर्णन है । 

आन्वीक्षिकी त्रयी वार्ताः सतीविद्या प्रचक्षते । 


सत्योऽपि हि न सत्यस्ता दण्डनीतेस्तु विप्लवे ॥ 
( कामन्दकीय नीतिसार २.८ ) 


अर्थात्‌ आन्वीक्षिकीरूप अध्यात्मविद्या, त्रयीरूप घर्मविद्या और वार्ता, कृषि, 
वाणिज्य, गोरक्षा आदि जीविका-विद्या, ये तीनों विद्याएँ श्रेष्ठ विद्या होती हैं; 
किन्तु दण्डनीति में विप्लव होने से तोनों ही निरथ॑ंकप्राय हो जाती हैं, सभी के 
लिए खतरा उत्पन्न हो जाता है । इसके अतिरिक्त उपनिषदों, वेदान्त-दशेन 
तथा नीतिशास्तरों में सर्वत्र धर्म की आवश्यकता बतलायी गया है। उपनिषद्‌ 
कहता है: 

. यज्ञेन दानेन तपसाऽनाशकेन विविदिषन्ति । 


अर्थात्‌ यज्ञ, दान, तप, अनशन आदि द्वारा साधक उस ब्रह्मतत्व का इष्यभाण 
वेदन प्राप्त करते हैं । वेदान्तदर्शन के सवपिक्षा च यज्ञादिशुतेरञ्ववत्‌ ( हमसुन 
३.४.२६ ) द्वारा भी यज्ञादि वर्णाश्रमधर्म को तत्वज्ञान में अत्यन्त आवश्यकता 
बतलायी गयी है । [ 





विचार-पीयूष । आधुनिक वाद 


रक्षा करते हए आप विश्वसंघटन में सहयोग 
ह णां एव जातियों को विशिष्टता को 
तो क्या आप अपने संघटन में ब्राह्मणों, क्षत्रियो, 
की रक्षा कर रहे हैं ? वेदाध्ययन, संध्या, अग्निः 
होत्र, भोजन, पान, संबं र एवं आचार को नष्ठ कर उनकी विशेषताओं को ह 
नष्ट कर रहे हैं ? कया जसा मन्वादि शास्त्रों में ब्राह्मणादि वर्णो के आचारों का 
विधान है, उसका आपके संघटन में कोई स्थान है? इस संबंध में तो आप कह. 
देते हैं कि हम कोई पुस्तक ही नहीं मानेंगे ओर राष्ट्रों की विशेषताओं की रक्ष। 
की बात करते हैं। क्‍या राष्ट्रिय वर्णो जातियों को विशेषताओं को मिटाकर 


राष्ट्रिय-संघटन किया जा सकता है ! 


' वेदान्त के परमाचार्यं आद्यशंक राचार्य वेदान्तज्ञान-प्राप्ति के लिए साध ग- 
रूप में निदेश करते हैं: 
| वेदो नित्यमधीयतां तदुदितं कमंस्वनुष्ठीयताम्‌, 

तेनेशस्य विधीयतामपचितिः काम्ये मतिस्त्यज्यताम्‌ । 

पापोद्यः परिधुयतां भवसुखे दोषोऽनुसन्धीयताम्‌, 
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अर्थात्‌ वेद का नित्य अध्ययन करो । वेदोक्त कर्म का वर्णाश्रमानुसार अनुष्ठान 

करो। अनुष्ठित कर्मों को भगवान्‌ में अर्पण करके भगवान्‌ की पुजा करो । काम्य- 

कमो का परित्याग करो । पापौधों का नाश कर सांसारिक सुखों में दोष का 

अनुसंधान करो। परमात्म-तस्रज्ञानकी दृढ़ इच्छा उन्न करो । दार्शनिकों के 

तत्वज्ञान के आधार पर संघटन की योजना बनाने पर भी उनमें - पेक्षित इतर. 

साधनों की उपेक्षा करने से बेसे ही विफलता मिलती है, जसे वहुमूस्य ओषधों 


i करने पर भी कुपथ्य.परिवर्जन एवं पथ्यपरिपालन विना विफलता 
मछती है। 


यह टीक है कि राष्ट्र के भीतर ऐसी भी बिभिन्न जातिया और समूह हैं 
जिनका साक्षात्‌ वेदाध्ययन वेदोक्त कर्म में अधिकार नहीं है। अतः सबको साथ 
रहने के लिए गीत, खेलकूद, ध्वजवन्दन आदिका कार्यक्रम होना ठीक है । फिर भी 
आ एव मुख्य कर्मों की उपेक्षा एवं तद्विपरीत आचरण का प्रोत्साहन तो नहीं 
हाला चाहिए । किन्तु आपके लेखों, भाषणों ग्यवहारों से ऐवा ही होता है। 
i वमानस आदि ऐसे भी सद्रथ हैं जिनमें सबकी | वृत्ति करायी जा सकती 
र सभी को अपनी-अपनी विशेषताओं की रक्षा का प्रोत्साहन भी होना 


२७८ 
जसे राष्ट्रों की विविधता 
की बात करते है, वसे ही कया 


रक्षा आवश्यक नहीं ? यदि है 
वैश्यो एवं शूद्रों की विशिष्टता 
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वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषे ? ३७९ 


चाहिए । जसे विविध रंग-विरंगे पुष्पों की माला में सभी पुष्पों के निजी रंग-रूप, 
सौंदर्यं, सौगन्ध की बिशेषता सुरक्षित रहने में भी माला की शोभा होती है । वसे 
ही ब्राह्मण, क्षत्रिय, वश्य, शूद्र, अन्त्यज तथा तदितर सभी तत्तद्‌ धर्मग्रन्थों एवं परं- 
ih अनुसार विशेषताओं की रक्षा से ही राष्ट्रिय संसक्ति की रक्षा हो 
सकती हैं । | 


'विविधता के वीच एकता की पहचान' ( पृ० ८ )यह आपका उद्धत वचन 
है । वया यह वण जाति एवं राष्ट्र के सम्वन्ध में नहीं लागू होना चाहिए ? यह 
गळती कांग्रेस ने को है । वे मुसलमानों, ईसाइयों के कर्म-धर्म, संस्कृति में हस्तक्षेप 
से बहुत डरते हैं, किन्तु हिन्दुओं के धर्म-कर्म में वेखटके हस्तक्षेप करते हैं। यही 
गलती आप भी करते हैं। वेधम्यं विविधता है, साधम्यं एकता है । पार्थिव विविध 
पदार्थों मे पार्थिवता के सवंत्र समान होने से वही साधम्यं है, वही एकता है। घट उदःच्चन 
आदि विशेषता, विलक्षणता ही उनके वेधम्यं हैं । इस तरह विभिन्न वर्गों में उनके 
धर्म-कर्म आदि को विषमता होते हुए भी हिन्दुत्व को दृष्टि या भारतीयता की दृष्टि 
से उनमें साधम्य, समानता, एकता की उपलब्धि की जा सकती है। इसी तरह 
मानवरूप से सभी राष्ट्रों, जातियों में एकता का अनुभव किया जा सकता है । 
इतना ही क्यों, जोवत्व-प्राणित्व रूप से देवता, दानव, मानव पशुपक्षियों में भी एकता 
का अनुभव किया जा सकता है, फिर भी उनकी विषमता विशेषता उपेक्षणीय 
नहीं । अन्त में तो चराचर विश्व-प्रपंच में एक ही अधिष्ठानभूत अनन्त स्वप्रकाश 
सच्चिदानन्द परमेश्‍वरमें अनुस्यूत है। उसी एक में विविध विएव है। विविध- 
विशव में उसी को अधिष्ठानरूप से पहचाना जा सकता है | उसी का उल्लेख इन 
वचनों में है : ॒ 

सर्वभूतेषु चात्मानं सवंभूतानि चात्मनि। 
समम्यव्यन्नात्मयाजी स्वाराज्यसधिगच्छति ॥ ( म० १२.९१ ) 
समं सवेषु भूतेषु तिष्ठन्तं परमेइवरम्‌। 
विनव्यत्स्वविनइयतं यः पश्यति स॒ पइ्यति॥ 
एको देवः सबंभुतेषु गृढः सवंव्यापी सवंभूतान्तरात्मा। 

अर्थात्‌ सवेभूतों में अधिष्ठान रूप से कारणरूप से आत्मा को ओर आत्मा 
में कल्पित या कार्यरूप से सर्वंभूतों को देखनेवाला स्वाराज्य, स्वप्रकाश ब्रह्मात्म- 
भाव को प्राप्त होता है । विनइवर विषय समस्त भूतों में जो अविनरवर सम ब्रह्म 
को देखता है, वही देखता है। एक ही स्वप्रकाश देव सर्वभूतं में निगढ़ है । वही 
सवंव्यापी एवं सर्वंभूतों का वास्तविक अन्तरात्मा है। यहीं विविधता के बीच 
एकता की पहचान हैँ । जिन दशंत-ग्रन्थों का यह सार है, उनमें भी उक्त निष्ठा 
के साधन रूप में वर्णाश्रम धर्मो का परम उपयोग माना गया है । 








३८० विचार-पीयूष । आधुनिक वाद 


आप कि 'अन्तरात्मा का यह ज्ञान मनुष्य मात्र के सुख के लिए परि- 
श्रम Jl मानव मस्तिष्क को प्रेरित करते हुए भूतलकी प्र त्येक छोटी 
से-छोटी जीवत विशिष्टता को अपनी पूर्ण क्षमता पन्त विकास के i पूण स्वतंत्र 
अवसर प्रदान करेगा' ( 7० ९) । पर कया आप अपने संघटन में भुतल नहीं, 
हिन्दुओं के मुख्य प्रदेश भारत में श्रौतस्मातं धर्मानुष्ठायो वर्णाश्नमियों को भी कोई 
विशिष्टता मानते हैं या नहीं, मानते हैं तो उके पुणक्षमतापथन्त विकास के लिए 
क्या प्रेरणा देते हैं क्या संघ में होनेवाला स्वजातीय सहभोज उसे नष्ट करने 
के लिए नहीं अपनाया गया है! क्या वर्णभेद, जातिभेद तथा वेदशास्त्रानुसार 
जन्मना ब्राह्मण, जन्मना क्षत्रिय, जन्मना वेश्य, के लिए विहित वेदिक विधानों एवं 


उनकी विशेषताओं पर भी कभी विचार किया है ! 


इसके अतिरिक्त हिन्दुओं के अनेक दशंनों में बद्व त-दशन भी एक दर्शन है । 
अधिकांश हिन्दू उसे मानते हैं और न तो उसके अधिकारी ही हैं। फिर जब भारत 
में ही हिन्दुओं में ही सब उस ज्ञान को नहीं मानते तो संसार के अन्य राष्ट्र उसे 
केसे मान लेंगे ? 


' . वस्तुतस्तु समाज-व्यवस्या एवं विशव व्यत्रस्था के लिए पूर्वोक्त एकत्व-ज्ञान 
ही पर्याप्त नहीं । तभी तो नीतिशास्त्रों में चार विद्याओं में आण्वीक्षिकी को भी 
एक विद्या कहा गया है। त्रयी, वार्ता एवं दण्डनीति का भी अत्यन्त उपयोग है । 
तभी श्रीराम एवं युधिष्ठिर का काम केवल एकताज्ञान से नहीं हो सका । अध्यात्म- 
विद्या से आत्मा से नित्यता का ज्ञान होता है। धर्यं एवं सहिष्णुता बढ़ती है। 
इससे अद्व तज्ञान के बिना भी सजातोयता-ज्ञान से ही परसुखार्थ प्रवृत्ति होती है । 
'वरोपकार परमपुण्य है, आत्मोद्धार का साधन है, परोपकार से ईइवर प्रसन्न 
होते हैं, इस बुद्धि से भी परसुखार्थ या परदुःखनिवारणार्थ प्राणियों की प्रवृत्ति 
होती है । इस प्रकार की प्रवृत्ति द्वं तवादियों, विसिष्टाद्व त वादियों की भी होती 
है। नयायिक, वशेषिक, सांख्य-योग के अतिरिक्त ईसाई मुसलमानों में यह प्रवृत्ति 
द i अप कम में तो ईसाई जितनी लगन के साथ वनों, पहाड़ों 
तभ घूम-घुमकर उनसे मिल-जुलकर उनके हितार्थ जि 
प्रयत्न करते हैँ, उतना अन्य छोगो में देखा भी नहीं जाता । नल तथा 
अन्यान्य विभिन्न भीषण र के रोगियों की जितने सौहाद्रं से वे लोग सेवा 
करते 'हैं, उतना अन्य लोगों में नहीं देखा जाता | य.द उ-में घर्मान्तरण द्वारा 
त शी को भावना है तो कोई-न-कोई तो कामना आपके संघटन में भी है 
। मरु के अनुप्तार अकाम की तो कोई चेषा होतो ही नहीं : 


अकामस्य क्रिया काचित्‌ दृश्यते नेह कहिचित्‌ \ ( स० २,४ ) 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना झपकषे ? १८१ 


'जानाति, इच्छति, अथ करोति' के नियमानुसार हर प्राणो जानता है, 
इच्छा करता है, तभी कुछ करता है। | | 


बोधिसत्व ( बौद्धों ) में किसी नित्य, अखण्ड एक आत्मा का अस्तित्व 
स्वीकृत नहीं है। क्षणिकविज्ञान की आलयविज्ञानधारा ही उनका 'अहं' है। 
्रवृत्तिविज्ञानधारा को समाप्त करके आलयविज्ञानधारा का भी निर्वाण होना 
उनका पुरुषार्थं है। तो भी एक-एक वोधिसत्वों ने अपने लाखों जन्मों के जीवन 
दूसरों को क्षुधानिवृत्ति आदि क्षणिक सुखों के लिए उत्सगे किये हैं । किसी एक 
नाग का घ्राण बचाने के लिए जीमूतवाहन ने अपने आपको प्रसन्नता से गरुड़ को 
भोजन के रूप में दे दिया । क्षुधातुर व्याघ्र को क्षुधानिवृत्ति के लिए वोधिसत्वों 
ने अपने शरीर को समपंण कर प्रसन्नता का अनुभव किया है। 


किसी बुद्ध के शिष्य ने बुद्ध से प्रार्थना की कि उसे धर्मप्रचार की आज्ञा 
मिळे | बुद्ध ने कहा: 'यदि लोग तुम्हारी बात न सुनें तब ? उसने कहा : 'मैं 
समझूंगा कि सुनतेभर नहीं, पर गाली तो नहीं देते।' बुद्ध ने कहा : 'यदि गाली 
भी दें तो ?” शिष्य ने कहा : 'तो मैं समझूँगा गाली ही तो देते हैं, मारते तो 
नहीं ।' बुद्ध ने कहा : 'यदि मारे भी तो ?' उसने कहा: 'मैं समझूँगा कि एक- 
आघ दण्डप्रहार ही तो करते हैं, प्राण तो नहीं लेते ।' बुद्ध ने कहा : “यदि प्राण 
भी ळे लें तो ?' उसने कहा : 'यही समझूँगा कि उसने हम पर कृपा की, हमें क्षमा 
का अवसर दिया; देहबंधन से छुड़ा दिया । 

अनेक वोधिसत्वों का यह अखण्ड निर्णय है कि “संसार के अनन्त प्राणियों 
की दुःख-निवृत्ति एवं सुखप्राप्ति के लिए मेरा वार-बार जन्म हो ओर उसी काय 
में मेरी देह, इन्द्रिय, मन आदि का निरन्तर उपयोग होता रहे । जहाँतक संसार के 
सब प्राणियों का निर्वाण नहीं होता, वहाँतक मुझे निर्वाण की आवश्यकता नहीं | 
निःस्वार्थं-निष्काम विइवप्रेम का उदाहरण इससे अधिक क्या हो सकता है ! 

ऐसे प्रेम ज्ञानशून्य प्राणियों में भी होता दै। चकोर को “स्वांगारि' कहा 
जाता है। अंगार भक्षण कर वह अपने अंग का चिताभस्म इसलिए बताना 
चाहता है कि भगवान्‌ शंकर चिताभस्म धारण करते हैं। यदि कभी मेरे शरीर 
को चिताभस्म को भगवान्‌ चन्द्रशेखर ने अपने भाळ पर धारण कर लिया तो वहाँ 


मेरे परमप्रिय चन्द्र से मेरा सम्मिलन हो जायगा । कया यह प्रेम उसे ब्रह्मज्ञान से 
हुआ है? 
इतना ही क्यों, महाकवि भवभूति तो दृढतासे कहते हैं कि प्रीति किसी 


आन्तरिक हेतुओं से होती है, वह बाह्य उपाधियोंकी अपेक्षा नहीं करती । 


सूक्ष्म आन्त कितनी दूर भगवान्‌ सुय हैं और उनसे कितनी दूर कमल है, पर 


तभो तो कहाँ 
३६ 
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FP होने पर ही कमल विकसित होता है । कहाँ चन्द्रमा रहते हैं और 
| दोनोंमें कितनी दूरी का अन्तर है, तो भी. चन्द्रोदय होने 
पर चन्द्रकांत द्रवित होने लगता है, यह स्वथावसिद्ध आस्तरिक हवठु का ही 
परिणाम है १ 

व्यतिषजति पदार्थानान्तरः कोऽपि हेतुः, 

न खलू बहिरुपाधीन्‌ प्रीतयः संश्रयन्ते । 

बिकसति हि पतङ्कस्योदये पुण्डरीकं 

द्रवति च हिमरदमावुद्गते चन्द्रकान्तः॥ 


वेंदान्त-विज्ञान में तो स्व-पर-भेद, व्यक्ति, समाज ओर राष्ट्र के भेद, सभी 
भेद समाप्त हो जाता है। सजातीय, विजातीय, स्वगत भेंदशुन्य शुद्ध ब्रह्म ही रहता 
है। उसमें सेवक-सेव्य या उपक्रार्य-उपकारकर्भेद रहता ही नहीं । अतएव सुख, 
दुःख एवं उसकी प्राप्ति-निवत्ति एवं उनके साधनं कुछ नहीं रह जाते । इसीलिए 
वेदान्त-विज्ञान में सारी प्रेरणाएँ, प्रवृत्तियाँ समाप्त हो जाती हैं। तभी उसका 
एक नाम 'नष्कम्ये' भी है। जिसमें पंच ज्ञानेन्द्रियाँ एवं कर्मेस्ट्रियाँ मन के साथ 
स्थिर, निश्चेष्ट हो जातो हैं, बुद्धि भी जिसमें निरचेष्ट-निर्व्यापार हो जाती है; 
उसे ही 'परागति कहते हैं : ` | 


यदा पञ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानानि  सनसा सह्‌। 
बुद्धितच न विचेष्टते तामाहुः परमां गतिम्‌ ॥ 


' ऐसी स्थिति में स्वभावतः तत्त्वज्ञानी निवृत्ति-परायण .होते हैं। आत्मा 
स्वभाव से निर्व्यापार, क्टस्थ है । जवाकुसुम के संसगं से ज़ैसे स्वच्छ स्फटिक में 
लोहित्य की प्रतीति होती है, वेसे ही व्यापारवान्‌ देहादि के आध्यासिक संसर्ग से 
निर्व्यापार आत्मा में व्यापारवत्ता की प्रतीति होती है । 


कोई आधिकारिक मनु, वशिष्ठ, व्यास आदि तत्ववित्‌ ही लोकसंग्रह के 
अधिकारी होते हैं, वे ही अपने दोघेकालिक प्रारब्ध के अनुसार प्रातिभासिक जगत्‌ 
में प्राणिहिताथं स्वयं भी धर्मानुष्ठान करते और संसार के प्राणियों को भी सन्मार्ग 


र क हैं। प्राणी के अनुग्रहार्थ उन्हींकी प्रवृत्ति होतो है, सभी ज्ञानियों 


यही बात भगवान्‌ व्यास ने वेदान्त-दर्शनमें कही है: यावदधिकारमवस्थिति- 
उन विस (३.३.३२) । यहाँ आधिकारिक वे लोग कहे गये हैं, जिन्हें 


हर कर्मोपासनाओं के अनुसार ईश्वर ने विशिष्ट अहि ४ 
जसे किसीको इन्द्रपद, किसीको वसिष्ठपद, किसी को वतरा क 


क्या वेद-शास्त्र का भामाण्य भानचा पकष ? ३८३ 


में ही हेतुविशेष से उनकी देह छूटे तो भी उन्हें पुनः देह ग्रहण करनी पड़ती है । 

र्‌ श काम करते हैं। उन अधिकारियों 
की मुक्ति कवल्थपदप्राप्ति, अधिकारस्थिति तक नहीं होती, किन्तु उनकी अव- 
स्थिति बनी रहती है। आधिकारिक” का अर्थं साधारण अधिकारो या व्यक्ति: 
सामान्य नहीं होती । 


भक्तिपक्ष में भी जो केवल ईश्वर में, विशेषत: सुति आदि में ही प्रेम करता 
है, भक्तों या अच्यों में जो प्रेम नहीं करता वह सामान्य भक्त हूँ । मध्यम श्रेणो का 
भक्त ईश्वर में प्रेम, ईश्वरभकतो से मैत्री, वालिशों-अनभिज्ञों पर कृपा एवं दुजनः 
द्वे षियों की उपेक्षा करता है : 


ईरवरे तदधीनेषु बालिशेषु द्विषत्सु च। 
प्रेमसन्नी कुपोपेक्षा य: करोति स सध्यसः 0 
( भाग० ११.२.४३ ) 


जो सभी प्राणियों में भगवान्‌ की संत्ता और भगवान्‌ में ही सर्वभूतों का 
सन्निवेश देखता है, वह उच्च भक्त होता है। ईश्वर ही जीवरूप से सव प्राणियों 
में विराजमान है, इस दृष्टि से भक्त इवान, स्वपाक, गो, गर्देभ अभीको भगवद्‌- 


बुद्धि से नमन करता है : 


ईरचरो जीवकलया प्रविष्टो भगवान्‌ स्वयम्‌ । 
प्रणमेद्‌ दण्डचद्‌ सुसौ गाशवचण्डालगोखरस्‌ ॥ 


वह किसी प्राणी का अपमान अपने प्रभु का ही अपमान समझता है। 
प्राणियों का सम्मान भगवान्‌ का ही सम्मान समझकर सबका आदर करता है। 
इतना ही नहीं, अचेतनप्राय आकाश, वायु, तेज, जल, पृथ्वी, नक्षत्रगण, नदौ, 
समुद्र, पवत, वृक्ष आदि को भी विराटू भगवान्‌ का ही शरीर समझकर प्रणाम 
करता हे : 


खं वागुमरिन सलिलं महीं च ज्योतांषि सत्त्वानि दिशो दुमादीत्‌। 
सरित्‌ समुद्रांञच हरेः शरीरं यत्किञ्च भृतं प्रणमेदनन्यः ॥ 

( भाग० ११.२.४१ ) 
जातक जलचर थलचर बासी। नभचर जड़॒चेतन्य प्रकासी ॥ 
सोथ राम मय सब जग जानी । करहु प्रणाम जोरि जुग पानी॥ 


उमा ज॑ रामचरण रत, विगत कास सद फ्रोध। 
निज प्रभुमय देर्साह जगत का सन कराहि बिरोध।॥ 





विचार-पीयूष । आधुनिक वादे 

निष्कर्ष यह कि शुद्ध ब्रह्मज्ञान में कुछ अधिकारियों को छोड़कर निवत्ति हो 

अभीष्ट है । जनकृपानेष्ठुय॑मुत्सृज्यताम्‌ के अनुसार अन्तमु ख साधक को जनकृपा 

एवं निष्ठुरता दोनों का ही त्याग करना चाहिए । 
आधिकारिको की प्राणियों के अनुग्रहार्थं जनोपकार में ५ वृत्ति होती हूँ । 

भक्त की भगत्सेवाबुद्धि से लोकोपकारार्थ प्रवृत्ति होती हैँ । अष्यान्य धार्मिक 


ईइवरवादी भी पुण्यप्राप्ति की दृष्टि से जनसेवा में संलग्न हो सकते हैं । वोद्ध 


बोधिसत्वों ने भी अभ्यास करते-करते सेवा एवं परहितार्थ स्वात्मोत्सगं का स्वभाव 
बना लिया । वैदिक साधक विराट्‌, हिरण्यगर्भे, अव्याकृत की अहंग्रहोपासना करने- 
बाळे समष्टि प्रपंच को स्वात्मस्वरूप हो समझकर आत्महित के समान ही 
समष्टि-हित में संलग्न होते हैं । 
आप कहते हैं कि “जागतिक महान्‌ लक्ष्य केवल हिन्दू ही पुणं कर समझता 
है, अन्य कोई नहीं । ऋषियों ने आत्म-जगत्‌ में गहराई तक गोता लगाया तथा इस 
महान्‌ एकता के सिद्धान्तरूप के अनुभूति के शास्त्र को आविष्कृत किया एवं परि- 
पूर्णं बनाया । ( पृ° ९ ) । 
पर वह कौन-सा शास्त्र है ? यह सब आधुनिक अधकचरे इतिहास के हो 
बलपर कहते हैं या कोई दुनिया के अन्य शास्त्रों के समान यह भी प्रसिद्ध है ? वेद, 
बेदांत, दशनादि के किसी पुस्तक को आप न मानने की बात करते हैं ओर एक 
ऐसे शास्त्र पर गवं भी करते हैं, क्या वह कोई आपके ही अनुभव को वस्तु है? 
अन्य लोग पाइचात्त्य-जगत्‌ के लोग आत्म-जगत्‌ के अनुभव से शून्य हैं, यह विद्याभि- 
मान ही है। ऊपर हम कह चुके हैं कि यहुदियों, पारसियों, ईसाइयों, मुसलमानों 
कह गा का विकास हुआ था। परोपकार, परसेवा की पद्धति उनके यहाँ 
न यह वात अलग है कि वेद अपौरुषेय एवं अनादि हैं, सर्वप्राचीन हैं । अतएव 
नर ज्ञान-विज्ञान, संस्कृति बहुत प्राचीन अथवा अर ही है और उसीसे 
क नामि ने भी सीखा हो। पर आप तो ऐसे किसी वेदादिशास्त्र को मान्यता 
I se । जवतक आप वेद एवं. आषं इतिहास रामायण, महा- 
नहीं तबतक हिन्दुओं के आध्यात्मिक साम्राज्य का विस्तार 


३८४ 


इतना था, उतना था यह सव आपको कल्पना कल्पना ही है; क्योंकि आधुनिक | 


इतिहास बि सों की अटकान ह इसीलिए विभिन्न ऐतिहासिकों की 
कई लोगों त द पाश्चार्य पाती । इतिहास में अब भी पारचात्त्यों का ही गुरुत्व है । 


लिए भी उन्हें पाशचात््यों की सरणि ही अपनानी पड़ी है। अन्य अंशों में वे भी 


कया वैद-झ्ास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ३८६ 


पाइचात्यों के ही अनुयायी हैं। "भारत में अंग्रेजीराज' पढ़ने से यह बात और 
स्पष्ट हो जाती है । 


वस्तुतस्तु वेद ही सनातन जीवात्माओं के अम्युदय-निःश्रेयसाथं सनातन 
परमेश्वर का सनातन विधान है। सम्पूर्ण संसार का बही शास्त्र है और तदुक्त 
धर्म ही सब धर्म था और वह संत्र ही था । धीरे-धीरे उसका ह्वास होने से परि- 
स्थितियों के प्रभाव से उसीके विक़्त रूप में अन्यान्य धर्मग्रन्य तथा अन्य धर्म 
प्रचलित हुए। मनु के अनुसार संसार की बहुत-सी क्षत्रिय जातियाँ ब्राह्मण-संबंध 
छट जाने से वृषल हो गयीं : 


वृषलत्वं गता लोके ब्राह्मणादशनेन च ।--( मनु० १०.४३ ) 


थे आपने अपनी महत्ता के पोषण में 'फिलिपाइश्स के न्यायालय के विशाल- 
कक्ष में मनु की प्रतिमा की चर्चा की ओर मानवजाति का प्रथम महान्‌ एवं | 
श्रष्ठ विधि-निर्माता इस उल्लेख का उद्धरण' दिया है । ( ११ प° ) 


पर कया आप वतायेंगे कि मनु ने कंसे विधिशास्त्र का निर्माण किया था ! 
जमेनी के नीत्से ने भले हो मनुस्मृति का सम्मान किया हो, पर आप तो मनु को 
भी प्रमाण नहीं मानते । यदि आपने मनुस्मृति को देखा या पढ़ा होगा तो आपको 
माळम होता कि मनु अपने को विधिनिर्माता नहीं मानते । मनु तो विधि या वेधः 
धर्म के लिए श्रुति को ही परम प्रमाण कहते हैं : 


धर्म जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं शरुतिः -( मनु० २.१३ ) 


तब क्या आप भी श्रुतियों का प्रामाण्य मानेगे ! 

मनु स्पष्ट कहते हैँ ` वेदाद्धमों हि निर्बंभो ( मनु० २.१० ) घम का स्वरूप- 
ज्ञान वेदों से ही होता है। इतना ही नहीं, वे वेदः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रिय- 
शात्मनः ( मनु० २.१२ ) के अनुसार श्रुति से अविरुद्ध स्मृतिं एवं श्रृति-स्मृति 5 
अविरुद्ध सदाचार एवं उन तीनों से अविरुद्ध आत्मतुष्टि के आधार पर धर्मे-नि 
की घोषणा करते हैं। मनुस्मृति के अनुसार मनु प्रथन विधिनिर्माता नहीं, किन्तु 
अनादिसिद्ध वेदों के अनुसार विधि-विवेचक या विधि के उपदेष्टामात्र हैं । 
रामायण, महाभारत से भी यहो वात स्पष्ट होती है । मनुस्मृति एवं अन्य स्मृतियों 
त॒था संस्कृत-साहित्य को छोड़कर मनु की ऐतिहासिकता सिद्ध भी नहीं हो सकती; 
क्योंकि आधुनिक ऐतिहासिकों की दृष्टि में ऐतिहासिक काळ एव प्रागतिहासिक 
काल की सीमा बहुत ही छोटी है । भारतीय आर्ष-इतिहास के अनुसार तो वतमान 
सृष्टि कुछ कम दो अरब वर्ष की सिद्ध होती हैं । 
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' आपने यह भी लिखा है कि “यह केवळ शुष्क ज्ञान नहीं, जो अन्य आश्रमो 
में बठकर थोड़े से विचारकों के बौद्धिक अनुमानों तक सीमित रहा हो । किन्तु 
यह था एक सजीव विचार, जो हमारे पुव॑ंजों को (जिनमें विचारक, प्रशासक, 
व्यापारी, वज्ञानिक, कलाकार, दार्शनिक भी थे । विशवध्रातृत्व का संदेश पहुँचाने 
के लिए दुर देशों तक भेजा ।” ( पृ० १०) ज 
. आपके इस कथन से माळम होता है कि आप प्रवर्तक ज्ञान को ही सजीव 
ज्ञान मानते हैं, निवर्तक को नहीं । किन्तु पूर्वोक्त विवेचनों से प्रसिद्ध है क्रि औप- 
निषद ज्ञान प्रवतँक न होकर निवर्तक हो है; क्योंकि सारी प्रवृत्ति ही कामसूलक्र 
है। अकाम की कोई चेष्टा ही नहीं होती, यह सनु का मत कहा जा चुका है। 
फिर समाधिजन्य ऋतंभराप्रज्ञा को, जो एकान्त में ही होती है, कभी शुष्क केसे 
कहा जा सकता है ? समाधिशून्थ, दोड़ने-धुमने में व्यस्त व्यापारियों, कलाकारों के 
विचारों को सजीव कंसे कहते हैं ? दूर-दूर का पहुंचना ज्ञान-विज्ञान की विशेषता 
नहीं, किन्तु उद्योगशीलता की विशेषता है । अतएव अन्य देशों तथा धर्मवाले लोग 
भी दुर-दूर पहुँचे ही थे । कया बौद्ध, ईसाई, मुलमान लोग देश-देशांतरों में नहीं 
पहुंचे ओर उन्होंने भी अपने धर्म-संस्क्ृति का प्रचार नहीं किया ? कया देश- 
देशांतरों में उनके धर्म-संस्कृति का प्रचार नहीं ? अच्छे-बुरे तो हर जगह होते ही 
हैं। कया हमारे यहाँ रावण, वेन, कुम्भकणं, रक्तबीज, महिषासुर, हिरण्याक्ष, 
हिरण्यकशिपु आदि उच्छृङ्खल नहीं थे ? 
आप कहते हैं : “जब उन्होंने ( रामकृष्ण परमहंस ने ) एकवार एक गौ को 
हण्टर से पिटते देखा तो पीड़ा से चीत्कार कर उठे। उनकी पोठ पस चौड़ी लाल 
धारियाँ देखी गयीं। एक अन्य अवसर पर चरागाह में चरते हुए एक बैल के 
घायल होने पर खुर का चिल्ल उनकी छाती पर वन गया ।” ( ११ पृ० ) 


आइचय है कि आप ऐसी बातों पर विश्वास कर लेते हैं, जिसमें कोई सुदढ़ 
आधार नहीं है। किन्तु शिष्ट-परम्परासम्मत वेद, तदाधारित आषंग्रंथों 


सी सिद्धि हीन हो सकता है । वसिष्ठादि में ज्ञान एवं तप दोनों | 
न गन एवं तप दोनों ही थे। अतः वे 

के ip , किन्तु सिद्धि और ज्ञान दोनों एक नहीं im महान्‌ 
लात न है, फिर भी संसार के उः से लिप्त नहीं होता । यदि ऐसा हो 
की अपेक्षा जीव ही श्रेष्ठ ठहरेगा, क्योंकि जीव को अपना ही दुःख 
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रहेगा । ईरवर का तो सबसे तादात्म्य होने से उसे सवका दुःख व्यापेगा । इस 
तरह उसे अनन्त-अपार दुःख होगा । फिर ईस्वर-सायुज्य की इच्छा भी कौन 
करेगा ? दया, करुणा आदि के प्रभाव से कारुणिकों एवं दयालओं में भी आरोप 
या अभ्यास से हू अन्य दुःखों का संसर्ग भासित होता है। इसोलिए न लिप्यसे. 
लोकदुःखेन बाह्यः ईश्वर छोकदुःख से दुःखी नहीं होता; क्योंकि वह असंग हैं, 
उऽकरपनरवत्‌ निळंप है, असंगो नहि सज्जते, असितो नहि रिष्यते ( उपनिषद्‌ ) । 


असंग-स्वभाव होने से वह किसीसे सम्बद्ध नहीं होता, अबद्ध होने से क्षीण या 
विपन्न नहीं होता । 


आप कहते हैं कि “आज महान्‌ पतृक दाय अपनी ही संतति द्वारा तिरस्कृत 
किया जा रहा है। अपने प्राचीन आदर्शो, परम्पराओं का तो उपहास करना'"- 
इन दिनों फशन होता जा रहा है।” ( पृ ११) | 


किन्तु क्या आप भी अपने परज्पराग्राप्त शास्त्रों एवं तदुक्त आचार-विचारों | 
को ठुकरा नहीं रहे हैं? यदि कोई प्रामाणिक ग्रन्थ मान्य नहीं, मनमानी ही 
आदर्शों एवं परम्पराओं की वात करनी है तो कोई भी वेसा कर सकता हैँ; क्योंकि 
वह्‌ निष्प्रमाण परम्परा एवं आदर्श उसके दिमाग का फितुरमात्र है, तात्त्विक 
नहीं । यदि यंही आदश एवं परम्परा राष्ट्रिय स्वयंसेवक संघ की है तो उससे 
प्रामाणिक धर्म की हानि ही होगी, लाभ नहीं और आस्तिकों को कम्युनिस्ट, 
सोशलिस्ट, सेक्युलरिस्टों जेसा इसका भी विरोध करनी पड़ेगा । 


पष्ठ १३-१४ के अनुसार यह सही है कि परिचिम में धर्महीन आध्यात्मिकता 
से शून्य निरंकुश राजसत्ता के विरोध में जनतन्त्र का उदय हुआ । किन्तु अन्त में 
ओद्योगिक क्रान्ति, यान्त्रिक-विकास के कारण नि रंकुश पूंजीवाद का जन्म हो गया 
ओर उसकी प्रतिक्रियारूप में कम्युनिज्म का उदय हुआ और मध्यात्मनिष्ठा, 
धामिक नियन्त्रण विना दोनों असफल हुए हैं अथवा ही जायेगे । किन्तु भविष्यः 
वाणो के मिथ्या होने से ही उनकी निस्सारिता सिद्ध नहीं होती । राजनीतित्ञों की : 
भविष्यवाणी सिद्धों या ज्योतिषियों की भविष्यवाणी नहीं होती । वह तो कायं>. 
कारणभाव-निर्णय के अनुसार निर्धारित कार्यक्रम के कार्यान्वयन पर निर्भर होती 
है । जसे खेती के उपकरणों के संग्रह-कार्यक्रम के कार्यान्वयन के फलस्वरूप अच्छी 
फसल देकर बहुत लोग अच्छे अन्न उपजने की भविष्यवाणी कर देते हैँ । किम्तु 
ओला-पाला पड़ने या टिट्टोइल या अन्य कीट-पतंग के उपद्रवस्वरूप यह भविष्यः 
वाणी मिथ्या हो सकती हू । [ | 


` इसके अतिरिक्त कोई कितना भी अच्छा सिद्धान्त क्यों न हो, वह तबतक : 
पड़ा-पड़ा आलमारी में सड़ता रहता है, जबतक कि उसके कार्यासन. के अनुरूप , 
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व्यक्ति नहीं बनता । भारतीय नीति के अनुसार धर्म-नियन्त्रित राजतन्त्र या 
sa अन्य तन्त्र भी व्यक्ति, समाज दोनों ही के लिए कल्याणकारी है । 
पर बाज वे सिद्धान्त जिस भारत में फले-फूले, उ्हींकी वहाँ क्यों दुर्गति 
कि उन सिद्धान्तो को कार्यार्वित करनेवाले योग्य शासक 


रही है ? इसीलिए ्‌ 
र नेता रहे । इसी तरह कम्युनिस्टों की भविष्यवाणी भी कल्पित कार्यक्रम 


के विघटित होने से मिथ्या हो सकती है। हो सकता है. उचित अबसर भाने पर 
वह सफल भी हो । 

परस्पर विरुद्ध सिद्धान्तवाळे दो समूह जेसे एक दूसरे के प्रयुक्त उपाय को 
विफल करके अपने अस्तित्व को बनाये रखना चाहते हैं, बसे ही पू जीवादी और 
साम्यवादी एक दूसरे के प्रयुक्तं झस्त्रोका प्रतीकार सोचते और तदनुसार प्रवृत्त 
होते हैं। जहाँ भी शोषण, अत्याचार एवं गरीबी बढ़ती है और जहाँ योग्य नेतृत्व 
में विवंचना, वर्गविद्वो ष, वर्गसंघर्ष, उत्तेजित किया जा सके वहीं क्रान्ति होती हू । 
रूस, चीन के पिछड़े होने पर भी शोषण, गरीबी बढ़ने एवं योग्य नेता मिलने से 
क्रान्ति हो सकी । किन्तु इंग्लेण्ड, अमेरिका, जमनी आदि ने असन्तोष असन्तुलन 
मिटाने का प्रयत्न किया गया; इसलिए वहाँ वेसी क्रांति नहीं हुई । 

. औद्योगिक क्रांति के परिणामस्वरूप भयंकर असमानता की प्रसक्ति अवश्य 
है ओर उस असमानता से साधनहीनों, अकिंचनों में असन्तोष बढ़ना भी अनिवायं 
है। कल-कारखानों के विस्तार के कारण लाखों असन्तुष्ट साधनहीनों, गरीबों 
का संघटन भी संभव होता ही है। पू जीपति साधनसम्पन्न होने पर भी संख्या 
में अल्प ही होते हैं। इस दृष्टि से अल्पसंख्यक, शोषक क्रान्ति के शिकार हो 
सकते हैं । यदि यह न हुआ तो भी जनतन्त्र तो आज दिन प्रायः सर्वत्र ही प्रचलित 
हैं । अतः निर्वाचन द्वारा असंतुष्ट बहुसंस्यक शोषित शासनसत्ता हथिया ही सकता 
है। कई स्थानों पर लाखों खच करनेवाले भी पूजीपति हार जाते और कम खच 
में भी साधारण व्यक्ति जीत जाता है। कम्युनिस्टों के ये सब पुरोगम प्रख्यात 
हैं । फलतः दूसरे दल भी इससे चोकच्ने होकर पुरोगम की विफलता के लिए 
प्रयत्न करते हैं। ऐसे दल शोषण कम करने ओर साधनहीनों, मजदूरों को सुखी 
बनाने का प्रयास करते हैं । उन्हें संतुष्ट रखने का प्रयास करते हैं । 


सवत्र मजदूरों की हड़तालें चलती हैं । प्रायः उनके सामने पुंजीपति ओर 
सरकार झकती हैं। उनके वेतन, बोनस, भत्ता बढ़ाने का यत्न करते हैं। माकस ने 
स्वयं इसको क्रान्ति में विघ्न माना है। उसने बार-बार सावधान किया है । कम्यु- 
निस्टों को वेतन, वोनस, भत्ता बढ़ाने के काम में केवल मजदूरों की उत्साहवद्धि 
हा ही बहुत कम प्रवृत्त होना चाहिए, क्योंकि शोषित-शोषक का विरोध चूहा- 
बल्ली के विरोध के तुल्य अमिट विरोध है। उसे मिटाने का प्रयतन व्यर्थ हैं। यह्‌ 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ३८९ 


प्रयत्न दुसरों को ओर से ही होगा । प्‌ जीपति एवं तदनुसारी सरकारें भो उनके 
असन्तोष को बहुत थोड़े समय तक रोक सकतो हैं, अधिक काल तक नहीं । 


अव तो यह भी सोचा जा रहा है कि वेतन, वोनस, भत्ते के अतिरिक्त 
मजदूरों को आय में भी हिस्सेदार बनना चाहिए । वस्तुतः इस दुष्टिसे कम्युनिज्म 
विफल नहीं हुआ, किन्तु वह सभी देशों में पनप रहा है। किसी भी विइवव्यापी 
कार्यक्रम के सफल होने में दो सौ, पाँच सौ या हजार वर्ष भी लग जाये तो उसे 
विफल नहीं कहा जा सकता । 


ध्यान रखने की वात है कि किन्हीं सिद्धान्तों का खण्डन किसी छ-मन्तर से 
नहीं होता । उसके लिए गम्भीर विचार आवश्यक है । उस पर विचार करने पर 
आपका शास्त्रहीन धमं और आत्मज्ञान टिक नहीं सकता । क्योंकि जिन शास्त्रों के 
आधार पर कम्यूनिज) का खण्डन किया जा सकता है, उन्हें आप मानते ही नहीं। 
आथिक-समस्याका हल आथिक दृष्टिकोण से ही करना होगा । कल्पित धमं एवं 
आत्मज्ञान की वातोसे भूखे-नंगे, गरीबों के असन्तोष को मिटाया नहीं जा सकता । 
भूख-प्यास तो रोटी-पानी से हो मिटती है। अतएव भारतीय शास्त्रों में भी 
आन्वीक्षिकी विद्या से पृथक्‌ वार्ता-विद्या ( अर्थशास्त्र ) की सत्ता है। दिनोंदिन 
मजदुर-आन्दोळन संसार के सभी देशोमें वढ़ रहा है । उसकी सफलता भी दिनों- 
दिन बढ़ रही है, यही कम्युनिज्स की सफलता हैं । जनतन्त्र तो आज सर्वत्र ही 
सिद्धान्तरूप में प्रचलित हो गया है । आज कोई राजतन्त्र या अधिनायकतन्त्र की 
ओर प्रवृत्त होना नहीं चाहता । जबतक दोनों वादों के सिद्धान्तों, तको का उचित 
ढंग से खण्डन न किया जाय तवतक कुछ असफलताओं या भविष्यवाणियों की 
सचाई में देर होनेमात्र से उन सिद्धान्तों की पराजय नहीं कही जा सकती । कम्यु- 
निज्म के घोर विरोधी हिटलर की भी भविष्यवाणियां झूठी हुई थीं । भारतीय 
सिद्धान्तवादियों की भी असफलता होती है। इससे जनतन्त्र या कम्यूनिज्म किसी- 
की कमजोरी नहीं मानी जा सकती । उनके तको का अनौचित्य दिखाना आवदयक है। 

स्टुअर्ट मिल, वेन्थम्‌' आदि व्यक्तिवादियों का व्यक्तिस्वातंत्र्ययाद अब 
पुराना हो गया । इस समय तो पाछियामेण्टरी जनतन्त्रमें व्यक्तिस्वातंत्र्य अत्यन्त 
सीमित हो गया है । 'हान्स' के दीघंकाय में व्यक्तियोंने अपनी स्वतन्त्रता सौंप दी । 
'लॉक, रूसो' आदि ने भी समाज के साथ व्यक्तिस्वातंत्रय का मेल विठाया है । 
इङ्गलण्ड की कहावत है कि 'लड़का-लड़की के रिङ्ग-परिवतंनं को छोड़कर पाछि- 
यामेण्ट सव कुछ कर सकती है ।' हाँ, तो लोकतन्त्र ही आज सर्वत्र सफल हो रहा 
है, उससे भिन्न दूसरा स्पष्ट विकल्प है ही नहीं। आत्मसंयम करके व्यक्ति और 
समाज का सामंजस्य करना आपका कोई स्वतन्त्र एवं नया मार्ग नहीं । हरएक 
संघटनकारी का यह माना हुआ सिद्धान्त है । 

३७ 
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एक कम्युनिस्ट खूबसूरत लड़की अपने सौंदर्य पर मोहित अनेक कम्युनिस्ट 
युवकों में अपने लिए फूट पड़ने की सम्भावना देखकर अपने चेहरे पर तेजाब. डाल- 
ऊर अपना सौंदर्य तष्ट कर पार्टी का विघटन रोकने में सफल हुई थी । भरे ही 
माक्स अपने को धामिक एवं आध्यात्मिक नहीं मानता, उका आत्मसथम ओर 
ब्यक्तिसमाज-सामञ्जस्य का प्रयत्त किसी से कम नहीं था । वह चाहता तो 
किसी सरकार या पूजीपति का कृपापात्र बनकर सुख से रह सकता, किन्तु वह 
अपने सिद्धान्त पर स्थिर रहकर अनेक दिन भूखों रहता था; लन्दन-लाइब्रेरी में 
मीं पर बैठे-बैठे सूछित होकर गिर पड़ता था। वस्तुतः औद्यौगिक क्रान्ति से, 
महायन्त्रों, कलाकौशलों के विस्तार से माली हालत में रहोवदल होता हैँ । विष- 
मता, आथिक असन्तुलन बढ़ता है। उत्तरोत्तर यन्त्र-निर्माण-क्रोशळ से उत्तरोत्तर 
थोडे से व्यक्तियों द्वारा थोड़े -से-थोड़े समय में अधिकाधिक माल का उत्पादन हो 
जाता है। लाखों मनुष्यों का काम सहस्रों द्वारा सम्पन्न हो जाता है । थोड़ं-से 
लोगों को ही काम मिलता है । रोजी-रोजगार भी थोड़ हो लोगों को मिल पाता 
है। धन सिमिट कर थोड़-से पु जीपतियों के पास इकट्ठा हो जाता है। राष्ट्र के 
करोड़ों व्यक्ति बेकार, बेरोजगार हो जाते हैं । उनकी कऋयशक्ति समाप्त हो जाने 
से बाजारों में माल की खपत नहीं हो पाती । 


सभी देशों में औद्योगिक क्रान्ति फल जाने के कारण विदेशों में भी माल 
भेजना सम्भव नहीं होता । फलतः उत्पादन की रफ्तार में कमी करनी पड़ती है, 
मजदूरों की छंटनी करनी पड़ती है, बेकारों को संख्या और बढ़ती है . माल की 
खपत में और भी रुकावट पड़ती हैं । इस प्रकार पु जीवाद में गतिरोध उत्पन्न 
होता है । इस स्थिति में उत्तम नेतृत्व मिलने पर असन्तुष्ट अकिच्चन बेकारों को 
भी आन्दोलन करना पड़ता है । कल-कारखानों में लगे मजदूर भी उनका साथ 
देते हड़ताल करते हैं। उद्योगों, महायन्त्रों के कारण एक-एक जगह लाखों की 
संख्या में मजदूर रहते हैं । वे सब एकत्रित हो जाते हैं। कभी सरकार या नेताओं 
के बीच मिलाप से वेतन-वोनस बढ़ने पर हड़ताल रुक भी जाती है, पर उत्तरोत्तर 
मजदूरों का असन्तोष बढ़ता है । मिल-मालिक भी वेतन, बोनस बढाते-वढाते परे> 
शान होते हैं। उधर माल की खपत न होने से उत्पादन और आय में भी कमी होती 
है। दोनों वर्गों में मनमुटाव, संघर्ष बढ़ता जाता है । अन्त में क्रान्ति या निर्वाचन 
दवारा मजदुरदळ सत्तारूढ़ होता है और वह सभी उद्योगों का राष्ट्रोकरण करता है। 
ऐसी सरकारे मुनाफे के लिए उत्पादन न करके उपभोक्ताओं की संख्या के अनुसार 
ह ही खिला करती हे जिससे खपत में बाधा न पहुँचे । वे काम केः घण्टों में 

का कर अधिकाधिक लोगों को काम देने का प्रयास करती हैं। आवश्यक उत्पा- 
दन के वाद उत्पादकों को अन्य उत्पादन के काम में लगाया जा सकता है। इस 


कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकष ? २९१ 


तरह योग्यता एवं आवस्यकता के अनुसार सबके लिए ही काम, दाम आराम 
वितरण की व्यवस्था को जा सकती हू । 


. हा जा सकता है कि पूंजीपतियों की पूँजी छीन लेना अन्याय है । किन्तु 
माक्सवादी द इसका उतर देते हुए कहते हैं कि पूँजीपति के पास जो धन होता है, 
वह्‌ मजदुरो की गाढ़ो कमायी का ही होता है। 'रिकार्डो' आदि को माँग और 
पति के आधार पर विनिमय-मूल्य निर्धारण किया था, किन्तु माक्सं ने श्रम को ही 
विनिमय-मूल्य का आधार वतलाया है। व्यवहार में यदि कोई किसीसे २५ ₹० 
कर्ज लेकर सुत खरीदकर अपने घर में कपड़ा वना ले और उसे वाजार में वेच दे 
तो उस पेसे में से २५ २० कर्जा और उसका कुछ सूद चुकाने के वाद वचे रुपयों 
को उसके श्रम का हो फल माना जायगा । इपी प्रकार मिलों में उत्पादित पदार्थों 
को बेच देने पर जो लाभ के पेसे मिलते हैं, उनमें से छागत-खर्च ( अर्थात्‌ कच्चे 
माळ का दाम तथा उसकी ढलाई का खर्च, मकानों एवं मशीनों के भाडे, मशीन 
को घिसाई के बदले का दाम, सरकारी टेक्स, पूँजी के पेसे का सूद आदि) निकाल 
देने पर वाकी बचे पेक्ों का आधार श्रमिकों का श्रम ही है । अतः वह सब मजदुर 
को मिलना चाहिए । पर वह सव मिलता है मिल-मालिक को । मजदूर को तो 
वेतन के रूप में उसका बहुत थोड़ा-सा अंश मिळता है। अतः मजदूर का शोषण 
करके हो अतिरिक्त लाभ का मालिक पूँजीपति वनता है। इस तरह उसका छीन 
लेना दूषण नहीं । 5 


वेसे भी माकसँ के अनुसार संसार में कोई शाश्‍वत नियम नहीं है। समाज 
के कल्याणके लिए समय-संमयपर नियम वनते-बिगड़ते रहते हैं। इससे आप भी 
सहमत ही हैं। सव नियमों का निर्माण-चाहे वे धामिक हों या राजनीतिक, 
राष्टिय या सामाजिक--माली हाळतों के आधार पर होता है। उत्पादन-साधनों. 
में रहोवदल होने से माली हारूतों में रद्दोबदल होता रहंता है । हाथ की चक्की, 
जल की चक्की, भाप की चक्क्रो, विजली की चकिकियों के जमाने के भेंद से माली 
हालतो में भेद होता है। ; 


पहले हाथ के चरखे, फिर बड़े करघों से और बड़े यंत्रों से कपड़े बनते 
थे । पहले के कामों में बहुत लोगों को रोजी मिलती थी और अब बहुत कम 
लोगों को मिलती है । पहले उत्पादन करनेवालों को लाभ कम होता था, अब 
अधिक । पहले एक नगर को तेल पहुँचाने के लिए सेकड़ों तेलियों, हजारों बलों, 
सकड़ों कोल्ह बनानेवालों, सकड़ों तेल पहुंचानेवालों की आवश्यकता होती थी । 
. उन सवक्रो जीविका मिलती थी । अब थोड़ा पेसा लगाकर एक कारखाना खड़ा 
करके थोड़े मजदूरों द्वारा ही सारे नगर को तेल सुलभ किया जा सकता है। 
अतः सबं सभय एक से नियम नहीं रह सकते । किसी जमीनका दाम साधारणतया 
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हजार रुपये एकड के हिसाव से होता है। किन्तु वही जब आवादी या 
Ei के लिए ली जाती है तो जमीन का दाम बढ़ जाता है । उसी डे जमोन 
का दाम पहले हजार था तो अव लाखों हो जाता है। इस ड जिस मानव या 
मानवसमाज ने उत्पादन-साघनों में रहोवदल कर माली स्थिति में रहोबदल कर 
दिया, उसको यह भी अधिकार है ही कि वह उत्पन्न वस्तुओं के वितरणसम्वन्धी 
नियमों में भो रहोवदल कर दे । इस तरह कभी सुमि, संपत्ति, खान गी-कारखानों 
का व्यक्तिगत रहना उचित और न्याय्य हो सकता था। लेकिन आजको बदली 
स्थिति में वह असंभव ही नहीं, हानिकारक भी है । अत: सभी उत्तादन-साधनों, 
लाभ ( मुनाफा ) कमाने के साधनों का राष्ट्रीकरण ही श्रेयस्कर है । 


यद्यपि भारतीय वेदिक नीति एवं तों द्वारा माक्स का उक्त पक्ष खण्डित 
ही है; तथापि इन युक्तिसंगत तको का खण्डन केवल किसी भविष्य-वाणी के 
मिथ्या हो जाने से नहीं हो जाता। मिथ्या होने के हेतु पहले बताये जा चके हैं । 
हो सकता है कि वह वाणी आगे चलकर सत्य हो । मजदूर-आन्दोलन सर्वत्र जोर 
पकड़ रहा है । जहाँतक विषमता ओर असंतोष दूर करने का प्रयत्न सफल होता 
रहेगा, भविष्यवादी या कम्युनिस्ट-योजना या पुरोगम सफळ होने में देरी हो 
सकती है। किसी भी बड़ काम में देरी हो सकती है। आपके ही अनुयायी अभो 
तक कहाँ सफल हुए हैं ? इतना ही क्यों, यदि रूस या किसी कम्युनिस्ट देश में 
गेहूं, च।वल को कमी या बाहर से मंगाने या कहीं अकाल पड जाने के कारण 
उसके तकंसंगत सिद्धान्तों का खण्डन हो जाय तव तो आपकी तथाकथित आध्या- 
त्मिक या सांस्कृतिक योजनाके सिद्धान्तों का भी खण्डन हो जाता है। क्योंकि 
आपके यहाँ अनेक बार बड़े-बड़े अकालों, अवर्षणों, भूखमरी, गरीवियों का आतंक 
व॒ना था । फिर आपका इतना अच्छा सफल सिद्धान्त था तो आपके देश का पतन 
क्यों हुआ ? परावीनता क्यों आयी ? सहस्नों वर्ष तक गुलामी क्यों बनी रही ? 
क्या असफलता से आपके सिद्धाध्तों का खोखलापन सिद्ध नहीं होता । इसके 
अतिरिक्त साञ्राज्य-विस्तारमात्र से हो यदि आपके सिद्धान्त की श्रेष्ठवा मानी 
जाय तो इस्लाम का महत्त्व क्यों नहीं ? उसका भी तो एकवार आधे से अधिक 
युरोप, एशिया एवं चीन-अफ्रीका में विस्तार हुआ था। बौद्धों का अव भी बहुत 
से देशों पर प्रभाव है । ईसाइयों का प्रभाव कुछ कम नहीं । आज तो सबसे अधिक 
पतन आपके तथाकथित भारतोय सिद्धान्त का ही है। 


आप लिखते हैं : सामूहिक हत्या, दास, शिविर, कम्यून, बलात्‌ श्रम, 

°मस्तिष्क-मार्जन तथा एकाधिपत्य के सभी अमानवीय यन्त्रो ने व्य क्ति को देन्य एवं 

दास्य की इतनी निम्न-भवस्था तक पहुंचा दिया है जिवना कि अनियन्त्रित राज- 
सत्ता एवं पूंजीवाद के निकृष्टतम समय में भी नहीं सुना सथा था ।' ( पृ० १५ ) 
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किन्तु यह कथन भी अत्युक्तिपूणं, तकंहीन एवं निष्प्रमाण है। यह कम्यूः 
निज्म-विरोधी पाइचात्त्यों का ही अन्धानुकरण है । गाली-गलीज एवं आक्रोश ही 
उनको खण्डन-पद्धति है । किन्तु सभी दूसरों की व्यवस्था में ऐसे द्षणों का वर्णन 
कर सकते हैँ। अपने विरोधियों को दण्ड देने का ढंग सर्वत्र ऐसा ही है। महा- 
भारत के कणिक का दण्ड-विधान, कौटल्य का कण्टक-शोधन एवं स्मृति-गरन्थो में 
चित्र-दण्ड आदि का विधान है ही । आपके अनुयायी भी अभी से, जबकि वे पूर्ण 
शासनसत्तासम्पन्न नहीं हैं, अपने विरोधियों से कुछ कम क्रूर बर्ताव नहीं करते ! 
कम्युनिस्ट तो सभी उत्पादन-साधनों के राष्ट्रीकरण का तक से समर्थन करता है । 
उसका चीन-रूस में उत्पादन के सर्वेसाधनों का राष्ट्रीकरण करना ठीक ही था । 
परन्तु आपके अनुयायी जनसंघी भी तो नये सिरे से जमीन वाँटने की वात करते 
हं । साथ ही वे मुआवजा भी न देने की घोषणा करते हैं। जव कि भारतीय संस्कृति 
के प्रमुख “मिताक्षरा, व्यवहार-मयूख' आदि हिन्दू-ला के मूल निवन्ध-ग्रन्थ पुत्रादि 
का पूर्वजों की सम्पत्ति में जन्मना स्वत्व का सिद्धान्त मानते हैं ओर पिता को भी 
पुवेजों के भूमि के दान, वितरण, विक्रयादि का अधिकार नहीं मानते । उनके 
अनुसार मातृगर्भेस्थ शिश के नाम भी मुकदमा चलाकर पिता द्वारा लिखा हुआ 
वितरण, विक्रयादि-पत्र रह कराया जा सकता है। उसी आधार पर लोकमान्य ने 
देश के स्वराज्य में अपना जन्मसिद्ध अधिकार कहा था । आपके अनुयायी किसी 
की वधभूमि को छीनने और फिर से वाँटने को अपना अधिकार मानते हैं । 


आप लिखते हैं : “सभी कृषि एवं उद्योगोंपर एकाधिकार कर लेने पर थी 
वंसी महती उन्नति नहीं की, जेसी उन्नति की आशा करना उचित था ।” (१०१५ ) 


यह कहना भी ठीक नहीं, क्योंकि आज संसार में अमेरिका के मुकाविले में 
दूसरा देश रूस ही है । उसकी सेन्यशक्ति, उसके आधुनिक शस्त्र अमेरिका से १९ 
नहीं, २१ पडते हैं वेज्ञानिक आविष्क्रारों, चन्द्र-शुक्रादि ग्रहों तक पहुँचने की होड़ 
में रूस अभी तक अमेरिका से आगे हैं, पीछे नहीं । संसार में राष्ट्रसंघ में रूस का 
महत्त्व प्रख्यात है । उससे आँख मीचना वेसा ही है जसे चूहा बिल्ली की सत्ता से 
आँख मोचता हो । अमेरिका वियतनाम पर हिरोशिमा-नागाशाको के समान ही 
परमाणु बम का प्रयोग कर सकता था, पर रूस की खौफ से ही मार खाता हुआ 
भी ऐसे अस्प्रों का प्रथोग नहीं कर रहा है । रूस की इस उन्नति को झुठलाया नहीं 
जा सकता और न उससे आँख ही मोचो जा सकती हैं । 


कभो-कभी उत्पादन की कमी का कारण परिस्थितियाँ भी होतो हैं । भारत 
चे भो सभी राजाओं, ताळकदारों बड़े काइतकारों को गरोबी मिटाने के नाम पर 
हो समाप्त कर दिया । फिर क्या महुती उन्नति हो गयी ? क्या भारत को देशः 
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देशान्तरों से अन्न की भिक्षा नहीं माँगनीं पड़ी ? पर क्या इतने से यह कहा जा 
सकता है £ भारत की विलकुल उन्नति ही नहीं हुई ! 
आप लिखते हैं : “व्यक्तिगत खेती का स्वीकार करना अपक्रमण नहीं, किन्तु 
व्यतिरेक के अनुभव का प्रयोगमात्र है । आप पूर्ण सरकारीकरण या सम्पूर्ण समूह- 
वाद की समालोचना करते हैं ।” ( पृ० १६ ) 
तव क्या मर्घ-सरकारीकरण आपको मान्य है ? यदि हाँ, तो जिन तको 
से अर्ध या आंशिक सरकारीकरण मान्य है, उन्हींसे सम्पूणं सरकारीकरण के 
समर्थन में क्या वाधा हो सकती है ! 
भौतिकदुष्टि से उत्पादन-वितरण की व्यवस्था भो अनुचित नहीं है । साथ 
ही व्यक्ति एवं समाज के वीच टकराते हुए हितों के वीच समझोता भी युक्त ही है । 
व्यवहार में व्यावहारिक सिंद्धान्तों का ही प्रयोग उचित है । 
हर जगह अद्वेत या अध्यात्मवाद से काम नहीं चलता । इसीलिए क्रियाइत 
का वर्णन किया गया है : 
भावाद्व तं सदा कुर्यात्‌ क्रियाद्वेतं न काहिचित्‌। 
व्यवहारमें शत्रु-मित्र, मध्यस्थ, सन्धि, विग्रह, यान, आसन आदि सभी वातें 
मान्य हैं । शसेंन सिद्धि मुनयो न न भुभुतः--शम से मुनि लोग सिद्धि को प्राप्त होते 
हैं, भूभृत्‌ या राजा लोग नहीं । ॒ 
। `` -' ' व्रजन्ति ते मूढधियः पराभवं भवन्ति मायाविषु येन मायिनः। . 
जो मायावी के साथ मायावी नहीं होते, वे मूढबुद्धि पराभव को प्राप्त होते 
हैं। व्यवहार में तो जो जिसके साथ जसा बर्ताव करता है, उसके साथ वेसा 
ही बर्ताव ठीक होता है। मायावी से माया का व्यवहार और साधु से साधुता का 
व्यवहार ही उचित है : 
यस्मिन्यथा वतंते यो मनुष्य्स्तास्मस्तथा चर्तितव्यं स धमः । 
मायाचारो मायया बातितव्यः साध्वाचारः साधुना प्रत्युपेयः ॥ 
आप लिखते हैं : “पशुओं के समान ही मनुष्य एक दूसरे का शिकार इ 
नहीं ) । सि 
नहीं करता कि यदि 'क' को 'ख' खाना चाहता है तो 'घ' को 'क' खा डालने र 
प्रयत्न करेगा । इस प्रकार आपस में एक दूसरे को विनष्ट होने से अपने को बचाने 
के लिए किसी प्रकार की व्यवस्था या समझोता होना आवश्यक है” ( पु० १८) 
` यहु कथन भी कोई नया नहीं, वही घिकापिटा पुराना है। हान्स, लॉ 
थादि विद्र जने भी ! ब्स, लाक 
[दि विद्वानों ने भी तो यही बताया है कि मनुष्य -खंखार जङ्गली जानवरों के: 
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तुल्य परस्पर संहार-भय से आतंकित रहकर सुख की नींद नहीं सो सकता । तभी 
वह सोशल कन्ट्राक्ट ( सामाजिक समझोता ) द्वारा राज्यव्यवस्था करता है । 

महाभारत में भी मात्स्य-च्याय का वर्णन है । मात्स्य-न्याय से पीड़ित होकर 
ही जनता ने ब्रह्मा से शासन-व्यवस्था की माँग को । ब्रह्मा ने एक लाख अध्याय 
का नीतिशास्त्र दिया और कहा कि इसके द्वारा आप लोग चलकर सुखी होंगे। फिर 
जनता ने कहा कि बिना योग्य शासक के इस नीतिशास्त्र का कुछ भी उपयोग 
नहीं होगा । कोई भी संविधान, कानून नियम तभी सफल होता है जव उसे कार्या- 
न्वित करने लिए उसके पीछे शासनशक्ति होती है। तव ब्रह्मा ने इन्द्र, वरुण, 
कुबेर, स्यं आदि लोकपालों के तेज से एक राजा का निर्माण कर उसे शासनभार 
ग्रहण करने को कहा । किन्तु उने अनिच्छा प्रकट की तव प्रजा ने ऋषियों ने उसे 
अमुक-अमुक लाभों में अमुक अंश करके रूप में देने का वचन दिया । ऋषियों ने 
अपनो तपस्या का षष्ठांश देने का वचन दिया । ब्रह्मा ने भी प्रोत्साहन दिया । 
' उचित शासन से राजा प्रजा सभीका लोकिक-पारलौकिक कल्याण वताया, तव 
उसने शासनभार स्वोकार किया और यह प्रतिज्ञा की कि मैं भी जनता के हित, 
स्व॒त्व, जान-माल, जन, धर्म की रक्षा के लिए हर समय अपना रक्त वहाने, सिर 
कटाने तक को प्रस्तुत रहूंगा । भगवान्‌ राम ने मानों उसीको दुहराया : 


स्नेहं दयां च सोख्यं च यदि वा जानकोमपि । 
आराधनाय लोकस्य मुख्तो नास्ति मे व्यथा ॥ 
( उत्तर-रामचरित १.१२ ) 


अर्थात्‌ लोक का आराधन या रंजन करने के लिए स्नेह, दया, सब सुख, परमप्रिय 
जानकी तक को त्यागने में मुझे कष्ट न होगा । 

किन्तु यह बात अध्यात्मवादमें ही नहीं, कभी-कभी व्याघ् जेसे क्रर प्राणियों 
में भी आ जाती है। वे भी अपने बच्चों की रक्षा के लिए प्राण देने को तत्पर होते 
हैं । अतः स्वार्थ-परायणता ही प्राणी का स्वभाव नहीं, प्रेम ओर परोपकार भी 
प्राणियों में स्वाभाविक धर्म होते हैं । 


एके सत्पुरुषाः पराथंघटकाः स्वार्थं परित्यज्य ये, 
सामात्यास्तु पराथंमुद्यमभूृतः स्वार्थाविरोधेन ये। 
तेऽमी मानुषराक्षसाः परहितं स्वार्थाय निघ्नन्ति ये, 
ये निघ्नन्ति निरथंकं परहितं ते के न जानोमहे ७ 
( नीतिशतक, ७५ ) 
अर्थात्‌ जो स्वार्थ त्यागकर परोपकारे करते हैं, वे सत्पुरुष हैं। जो अपने 
स्वार्थ की रक्षा करते हुए परोपकार करते१हैं, वे सामान्य लोग हैं। जो स्वार्थ के 
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रहित का विभात करते हैं, वे तो मानव-वेष में राक्षस हो हैं। लेकिन जो 
कोण नरक परहित का विघात करते हूँ, उन्हें क्या कहा जाय, समझ में नहीं 
भाता । स्ेत्र सामान्य लोग स्वार्थो होते हैं, पर इस आधार पर कोई व्यवस्था 
नहीं बनती । सामान्य लोग झूठ बोल सकते हैं, घाट तोल सकते हैं; पर व्यव- 
स्थापक यदि ऐसा करे तो अनर्थं ही होगा । 

अध्यात्मका आश्रयण बिना किये भी पारचात्त्योंने वहुत कुछ विचार किया 
है। इतने मात्र से उनके खण्डन की चेष्टा करना फूंक से पहाड़ उड़ाने की चेष्टा 
के तुल्य है। 

यूनानी सुकरात के अनुसार सदाचार के अनुवतंन से ही सम्यग्‌ ज्ञान उत्पन्न 
होता है। वह सम्यक्‌ ज्ञान सामान्य ज्ञान से भिन्न था। उसके अनुसार न्याय, 
सदाचार ओर सुबुद्ध मनुष्यों के आन्तरिक गुण हैं। उसके अनुसार जो न्रिकाला- 
बाध्य एकरस है, वहो सत्य है । 

सुकरात के ही शिष्य अफळातून ने संसार से विरक्त होकर सत्य के अन्वे- 
षण में ही अपना सारा जीवन लगा दिया था। गति या परिवतंन को विरोधपुणं 
समझकर अपरिवर्तनीय सत्य को ही तत्त्व समककर उसने कृतबुद्धिग्राह्म तत्त्व 
माना । परमेश्वर के आग्रह से प्राप्त बुद्धि द्वारा ही उस तत्त्व का ज्ञान माना है, 
जो कि ठीक वेदादिसम्मत मार्ग है । 

अरस्तू जीवविज्ञान का महान्‌ पण्डित भाना जाता था । उसके अनुसार 
विश्व का गतिदायक परमेश्वर है। वह स्वयं गतिहीन है। उसकी सत्तामात्र से 
विश्व पूर्णंता की ओर अभिमुख होकर विकासोन्मुख है । उसकी दृष्टि से सभी 
वस्तुएँ बीजरूप से स्थित हैं ही । सारा वटवृक्ष बीजरूप में स्थित रहता है । 

मिश्र के अलेग्जीन्ड्िया के प्लाटिनस के अनुसार अनन्त प्रज्ञारूपिणो 

रहस्यपूर्ण सत्ता से ही सब वस्तुओं की उत्पत्ति होती है । वह सत्ता दुज्ञेय है । 
उपक अपचोत्पादिनी शक्ति को ही ईश्वर मानकर काम चलाया जा सकता है। 
वह अपने भीतर ही संकल्प से विश्वात्मा की सृष्टि करता है। क्रासिस्कन, जान- 
स्टोक्स एरिगेना, ऐजिलिन्स आदि दार्शनिक अफछातुनके सिद्धान्त से प्रभाविन 
थे तो ट्रोपिनकनु ए्ववंटस्‌, आदि अरस्तू के । 

देकाते के दर्शन में संसार आध्यात्मिक ओर सेश्वर है । इन्द्रियजन्य अनभ व्‌ 
तो माथामात्र है। ईव्वर की कृपा से मन रीर दोनों ड 3 मं 
सामंजस्य से जीवन चलता है । gh हा म 

झाइवनिटस ( १ ६४६ ई० ) ने हान्स के भोतिकवाद का खण्डन करके 
"ताउ अनुमवशक्तक्त अणुओों को ही सृष्टि का कारण ब यांत्रिक 


कया वेदं-शास्त्र को प्रामाण्यं मानेना अपकषं ? २९७ 


नियमों का अनुवतंन करनेवाले इन असंख्य-असमान अणुओं का अन्यस्य प्रभाव 
न होने पर परमेश्‍वर को महिमा से परस्पर सम्वन्ध भासित होता है। कार्य-कारण 
को परम्परा उसोसे समाप्त होती है। छोटे कीडे से लेकर मनुष्य तक प्राणियों में 
देखा जाता है कि वे समान रूप से ही अपनी संतानों तथा जातियोंक्री भी रक्षा करते 
हैं; बाडा की सहायता करते हैं। कई कीड़ों में स्त्री-पुरुष-सेद नहीं रहता। 
उनकी देह में ही भेद होकर दूसरे कीड़े उत्पन्न होते हैं। संतान के लिए उनमें 
अपने शरीर के अंश को त्यागने की बुद्धि होती है। इसीलिए प्राणी पदाथ में 
सुख मानते हँ--यह स्पन्सर का मत है। 
स्वार्थो यस्य परार्थं एव स पुमानेकः सतामग्रणीः । 
( सुमाषितरत्न-माण्डागार ) 

हान्स के अनुसार प्राणी मात्स्य-च्याय से ऊवकर व्यक्तिगत स्वतन्त्रता को 
त्यागकर अनियन्त्रित शासक की शरण ग्रहण करता है। किन्तु लॉक ने नियन्त्रित 
शासक का समर्थन किया है। उसके अनुसार मनुष्य विवेकशील एवं सामाजिक प्राणी 
है । अहिसा-सत्य का आदर करते हुए प्राणी शान्ति, स्वतन्त्रता एव भ्रातृता को ओर 
बढ़ता है। उसके अनुसार ईश्वर ने भूमि एवं विविध पदायों को सवेसावारण के 
लिए रचा है। साथ ही श्रमशक्ति भी प्रदान की है । इसीके द्वारा वह सामान्य 
वस्तुओं में से कुछ अपने उपयोगयोग्य बनाता है । वही उसकी निजी सम्पत्ति होतो 
है। जंगल के फलों, नदी के पानो को श्षम द्वारा संगुहीत करने से.वे उसीके हो 
जाते हैं । मनुष्य नेतिकतापूर्ण नेसगिक नियमों का अनुयायी होता है । 

लॉक के अनुसार शासन की सर्वोच्च सत्ता जनता में निहित होती है । 

किन्तु स्वतन्त्रता के साथ सतकंता भी आवश्यक है। उसके अनुप्तार सततां 
स्वतन्त्रता की: सगी बहन है । जो जनता शासक को अपने कुछ अधिकार प्रदान 
करती है, आवश्यक्ता होने पर वह उसे लोटा भो सकती है । 

रूसो ने स्वतन्त्रता एवं सुव्यवस्था का समन्वय किया है। उसके अनुसार 
अपने सब अधिकार संघ को अनुवन्ध (इकरारनामा) द्वारा सम्पण करना चाहिए । 
इसीसे व्यक्तियों के अधिकारों की सुरक्षा संभव है । संघ-राज्य के नियम प्रत्येक 
व्यक्ति की स्वीकृति से त्तिमित होते हैं। समाज की इच्छा ही रूसो की सामास्येच्छा 
है। व्यक्तिवादियोंके अनुसार सभ्यता के पहले भी मनुष्य विवेकशील, न्याय-अन्याय 
काज्ञाताथा। रूसो ने यह सब राज्य द्वारा ही सम्भव बताया । अवयवों को 
सुव्यवस्था अवथवो की सुव्यवस्था पर निर्भर है । उसके अनुसार जनवाणो देव- 
वाणी है । 

व्यक्तिवादियों के अनुसार सामाजिक तथा आथिक विषयों में राज्य को 
हस्तक्षेप नहीं करना चाहिए । उपयोगिता एवं व्यक्तिवाद का समन्वय होता चाहिए 
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२९८ विचार-पीयूष ॥ आधुनिक वाद 


में स्वतन्त्रता भङ्ग गी है। अतः 
व्यक्तिवाद में भी चोरी, दुराचार आदि से स्वतन्त्रता भङ्ग हो सकत 
उसके अवरोध के लिए राज्य नियम बनाते हैं, वे यद्यपि स्वतन्त्रता में वाधा डालते 
हैं, पर आवश्यक है; क्योंकि उससे सामाजिक वाधाएं दूर होती हैं । 


स्टअट मिल उपयोगितावादी था, पर उसने वेन्थम के उपयोगितावाद में 
संशोधन किया। उसके अनुसार मनुष्य केवल स्वार्थं का कठपुतला ही नही, किन्तु 
उसमें अन्य भावनाओं का भो महतत्वपूण स्थान है। देशभक्ति, नतिक- आध्यात्मिक 
संतुष्टि आदि की भावनाओं से ही मनुष्य के कार्य निर्धारित रा हुँ । हा कता के 
आधार पर कितने ही लोग सत्य बोलकर अपने को संकट में डालते हैं । देशभक्त 
जन्मभर संकट झेलता है । 


वेन्थम के अधिक लोगों के अधिकतम सुख' के सम्वन्ध में भी आलोचना 
की गयी है। यदि ( अ) नियम से १२ मनुष्यों को दशमात्रा प्रति मनुष्य के 
परिमाण सुख मिळते की संभावना है, पूर्णसुख १२० मात्रा का होगा । ( ब ) नियम 
से २० मनुष्यों को पाँच मात्रा से प्रतिमनुष्य सुख मिलने की आशा है तो पूर्ण सुख 
१०० मात्रा होगा । ऐसी स्थिति में व्यवस्थापक कया करेगा ? (अ) नियम से 
अधिकतम सुख १२० मात्रा से सम्भव होगा, पर मनुष्यों की संख्या कम १२ 
होगी । इस स-व नियम से मनुष्यों की संख्या २० बड़ी होगी, किन्तु सुख को 
मात्रा अल्प ५ ही है। अतः मानवतावादी यही चाहेगा कि अधिकतम लोगों को 
सम्भव हो तो अधिकतम सुख हो । नहीं तो जितना भी सुख हो, उतना अधिकतम 
ह मिलना चाहिए । यह नहीं कि अल्प से अल्प लोगों को झ धिकाधिक 
सुख मिले । | 


स्टुअर्ट की 'लिवटीं' पुस्तक व्यक्ति की स्वतन्त्रता का सर्वोत्कष्ट समर्थन 
करती है। मिल के अनुसार विचार एवं भाषण-स्वातन्त्य अत्यावश्यक है । सर्व 
परवश इ स्मात्मवसां सुखम्‌, ( मनु० ४.१६० ) के अनुसार भी व्यक्तिगत स्वातंत्र 
का समर्थन ही है र फिर भी व्यवहार में मनुष्य पूणं स्वतन्त्र नहों हो सकता । अतः 
बहुत स्वतन्त्रताओं का बलिदान चढ़ाने पर ही अन्त में स्वधर्मानुष्ठान, उपासना 
2 आरा ब्रह्म-साक्षात्कार एवं मुक्ति से ही पूर्ण स्वतन्त्रता संभव 


क जान अस्टिन के अनुसार, जो कि वेन्यम का शिष्य था, जिस जनश्रेष्ठ 
ड आज्ञा का पालन समाज स्वभावतः करता है, वह उस बहुसंर्थक समाज 
| Sr है । भज्य में एक निश्चित जनश्रेष्ठ होता है, जो राज्यसत्ताधारी 
ददा इ। देवी नियम, नैस शिक नियम, राज्यनियम इनमें कोन सर्वोच्चरूप से 


घया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? २९९ 


मान्य है, इस विप्रतिपत्ति में हान्स के अनुसार दीघेकाय, रूसो के अनुसार सामा- 
न्येच्छा और आस्टिन के अनुसार जनश्रेष्ठ का अनुसरण हा ठीक है । 


अरस्तू के अनुसार मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है । समाज एक प्राकृतिक 
संस्था है । इसका मनुष्य के साथ अङ्ग एवं अङ्गी-जसा सम्बन्ध है । जसे अङ्ग ` 
अङ्गी के विना जीवित नहीं रहता, वसे हो समाज के विना मनुष्य नहीं रह : 
सकता । इसलिए वे राज्य को एक आदशं-संस्था मानते हैं। कर्तव्य-परायणता 
उसकी आधारशिला है। अफलातून के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को अपने वर्ग के 
अनुसार ही चलना चाहिए । यही राज्य को सच्ची सेवा है। स्वघ्मंपू्ति के लिए 
ही समाजसेवा का उद्देश्य होता है । 


कहा जाता है कि रूसो ने इसका पुनरुत्थान किया । रूसी के अनुसार 
नेतिकता और अधिकार केवल राज्य में ही सम्भव हो सकते हैं। वोर्दा ने 
राज्यसत्ताधारी को नेसगिक नियमों के अधीन माना था। हाब्स के अनुसार 
राज्यसत्ताधारी कोई अन्याय नहीं कर सकता । रूसो भी सामान्येच्छां का क्षेत्र 
उपयोगितावाद तक सीमित मानता था । फिर भी वेघानिक दृष्टि से एकसत्ता« 
वादियों का राज्य सर्वेसर्वा है, वह कोई भूल नहीं कर सकता । ईसाइयों का 
अन्ताराष्ट्रिय घमं भी उससे परे नहीं होता । ब्रिटेन आदि कई राष्ट्रों में राजः 
सत्ता वैधानिक रूप में मान्य है । उसकी स्वीकृति बिना कोई काम नहीं चलता । 
किन्तु उत्तरदायी मन्त्रिमण्डल की स्वीकृति के विना ऐसे सत्ताधारी श्रेष्ठजन 
कुछ भी नहीं कर सकते । अतः ब्रिटेन में सञ्राट्‌ ओर संसद्‌ दोनों मिलकर 
सत्ताधारी है । अमेरिका में कांग्रेस ही नियम-निर्माण करती है, पर कुछ परि- 
स्थितियों में राष्ट्राध्यक्ष का परोक्षरूप में नियम-निर्माण में महत्त्वपूर्ण स्थान होता 
है। रूसो के अनुसार राज्य की इच्छा का विभाजन ने हीं हो सकता । हाँ, शक्ति का 
विभाजन हो सकता है । : 

आधुनिक जनवाद में यद्यपि नियम-नि्मात्री संसद्‌ होती है, फिर भी उस 
संघटन की दृष्टि से निर्वाचक-गण ही पूर्ण सत्ताधारी होते हैं। अतः एक गणतन्त्र 
के सभी कानून जनता की इच्छा का ही प्रतिनिधित्व करते हूँ । 

अठोरहवीं सदी के मध्य से १९ वीं सदी तक ब्रिटेन एवं प्रगच्स में आधुनिक 
आदर्शवाद का प्रभाव पड़ा । स्वतन्त्रता, समानता, भ्राटृता फ्रांसीसी क्रांत का 
नारा था । वह समस्त युरोप में गूंजा। गरीव तथा किसान-मजदूरों ने उसे अप- 
नाया । जमंनी प्रशासन आदि मध्य यूरोप में राष्ट्रियता का प्रसार ही रहा था । 

उदारवाद के अनुसार राज्य साधन तथा उसका कार्यक्षेत्र सीमित था। 
उसमें स्वतन्त्रता का अर्थ है, स्वेच्छा से जोबन-निर्वाह्‌ करना । किन्तु मादशवाद 
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के अनुसार राज्य साध्य निःसीम एवं निरपेक्ष है। उसके हस्तक्षेप पर कोई प्रतिबंध 
नहीं । इसके अनुसार स्वतन्त्रता का अर्थं राज्य के नियमानुसार जीवन-संचालन 
वरना है। कुछ लोग स्वतन्त्रता के लिए शक्ति-विभाजन अनिवार्य मानते थे, पर 
३दशंवादी विभाजन के पक्ष में नहीं थे। उदारवाद में जन-स्वीकृति मुख्य है । 


काण्ट ( १७२४-१८०४ ) आधुनिक आदशेका का जन्मदाता था । वह 
अध्यात्मवादी दाशनिक था । काण्ट सर्वव्यापक नेतिक नियमों को व्यक्ति का प्रेरक 
मानता था । इन्हीके द्वारा वह इच्छाओं का संचालन और नियमन मानता था | 
अध्यथा मनुष्य निकृष्ट नियमों का शिकार होकर नष्ट हो जाता है। उसके अनुः 
सार यदि नागरिक अपने कतंव्यों का पालन करता है तो अधिकार अपने आप ही 
उसका अनुगमन करता है। व्यक्तिवादियों के अनुसार अधिकार की प्रधानता थी; 
जव कि काण्ट के अनुसार कतव्य की । व्यक्तिवादो स्वेच्छानुसार कार्य को ही 
स्वतन्त्रता कहते थे। किन्तु काण्ट नेतिक नियमानुसार जीवनयापन से ही स्वतंत्रता 
संभव समझता था। मद्यपान, दूत आदि नेतिकताविरुद्ध आचरण को स्वतन्त्रता 
नहीं कहा जा सकता । 


व्यक्ति ही समाज की जड़ है। उसमें खराबी होगी तो शाखाओं की खराबी 
रोकी नहीं जा सकती । यद्यपि काण्ट रूसो के समान ही सामान्येच्छा का समर्थक 
था, पर उसके लिए प्रत्यक्ष जनवाद का आश्रयण अनिवार्य नहीं । उसका सवे- 
भनस्तत्त्व वेदान्तियों के अखण्ड ब्रह्मतत्त्व के तुल्य है। उसके अनुसार अतिसूक्ष्म 
वस्तुओं में अनुभव एवं प्रयोग असंभव है । अत: विवेक ही तत्त्व-निर्णय का आधार 
है। विवेक के लिए परम्परा, ईश्वरीय तथा आर्षशास्त्रों का समाश्रयण अपेक्षित 
है। सामान्य विषयों में जनवाद द्वारा ही विवेक का सफळ प्रयोग हो सकता है । 
पर विशिष्ट विषयों के विशेषज्ञों द्वारा ही विवेकका सफल प्रयोग होता ह । 

फिक्टे ( १७६२-१८१४) भी काण्ट के आदशंवांद का अनुयायी था । उसके 
अनुसार विचारतत्त्व से ही भोतिक-जगत्‌ का निर्माण होता है । यह विचार बोद्धों 
के क्षणिक-विज्ञान के नहीं, वेदान्तियों के ब्रह्म-संवित्‌ के तुल्य है। मस्तिष्क से 
उसकी अभिव्यक्ति होती है, उत्पत्ति नहीं । उसके अनुसार मानवजाति का इतिहास 
पाँच विभागों में विभक्त है। मनुष्य को प्राकृतिक स्थिति में स्वरणयुग था । दूसरे 
में बाहुबल द्वारा राज्य की स्थापना हुई । तीसरे में उनमें व्यक्तिगत अधिकार के 
लिए मनुष्य ने संघर्ष कर व्यक्तिवाद को जन्म दिया । चोथे में सामाजिक-राज- 


स्वतन्त्रता एवं समानता सर्वव्यापक होगी । उसके अनुसार उपयुक्त कार्ये करने की 
स्वतन्तता ही स्वतन्त्रता है। इससे भिन्न स्वतन्त्रता आत्महत्या की स्वतन्त्रता जेसी 
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है। काम-क्रोधादि प्रेरणाओं से रहित स्वच्छ विवेक के अनुसार कार्य करना 
आन्तरिक स्वतन्त्रता है। अन्य व्यक्ति का हस्तक्षेप न होना वाह्य स्वतन्त्रता है । 
उसके अनुसार आन्तरिक स्वतन्त्रता ही मुख्य स्त्रतन्त्रता है मनुष्य तुच्छ प्रेरणाओं 
को पराजित कर विवेक से जीवनयापन करता है। वह बेरोजगारी का पूर्ण विरोधी 
था, पर साथ ही व्यक्तिगत सम्पत्ति का समर्थक भी । काण्ट के मत में व्यवस्थापिका 
का प्राधान्य था, पर वह राजतन्त्र का पोषक था। उसके अनुसार विद्वात्‌ ही 
शिक्षक और वही शासक भी होना चाहिए । 


हीगेल ( १७७०-१८३१ ) के अनुसार विचार ही एकमात्र सत्ताधारी है 
ओर सारा जगत उसीकी रचना है। यही वस्तुगत आदर्शवाद था । जहाँ मस्तिष्क 
का स्वतन्त्र अस्तित्व है, वहाँ मस्तिष्क में चित्रण होने से वस्तुस्वरूप निश्चित होता 
है । यही आत्मगत आदर्शवाद है। किन्तु उसके वस्तुगत आदर्शवाद के अनुसार 
मस्तिष्क एवं वस्तु-जगत्‌ दोनों का ही संचालन सर्वव्यापक विचारतत्व या 
विश्वात्मा से होता है । 

वौदां ( १५३०-१५९६ ) ने कहा था कि मनुष्यजाति का इतिहास प्रगति 
का इतिहास है। दो शती बाद हीगेर ने इसी सिद्धांत की व्याख्या की थी । उसके 
अनुसार कोई अवनति भी उन्नति की पृष्ठभूमि ही है। घटनाओं का वर्णनमात्र 
इतिहास नहीं, किन्तु प्रगति को कहानी मानव-इतिहास है। उसके अनुसार वाद 
के वाद प्रतिवाद अवश्य होता है, दोनों के संघष से जो तीसरी वस्तु उत्पन्न होती 
है, उसीको 'संवाद' कहते हैं । संवाद में दोनों को विशेषताओंका सचिवेश होता 
है । वह दोनों का अतिक्रमण भी करता है । प्रगति के दौरान कुछ दिनों में वह 
संवाद भी वाद' वन जाता है, क्योंकि उसके भो कुछ विरोधी होते हैं। उनका 
संघटन होते ही वह “प्रतिवाद' बन जाता है। फिर भो वह पहले की अपेक्षा उच्चकोटि 
का होता है । इम इन्द्वात्मक संघषे द्वारा ही मानव को प्रगति होती है। माक्सं ने 
हीगेळ के इसी इन्द्रवाद को 'इन्द्वात्मक भौतिकवाद का रूप दिया । 

हीगेल के अनुसार पहले कुट्म्ब होता है, वही वाद है। उसकी विशेषता 
प्रेम तथा त्याग में होती है, कुछ समय वाद समाज का जन्म हुआ । यह प्रतिवाद 
हुआ । उसकी विशेषता कुटुम्ब के विपरीत स्पर्धा थी । इस वाद एवं प्रतिवाद के 
संघर्ष से राज्य का जन्म हुआ । इस संवाद में दोनों की विशेषताओं का समन्वय 
हुआ । इसीलिए वह कुटुम्ब एवं समाज दोनों से ऊंची संस्था हैं। हीगेल इसे 
विश्वात्मा के प्रतिबिम्व के तुल्य मानता था । अतिप्राचीन काल में स्वेच्छाचारी 
राज्यवाद था । इसके बाद जनतन्त्र का जन्म हुआ । यह प्रतिवाद हुआ । दोनों 
के संघर्ष से संवेघानिक राजतन्भ्र का जन्म हुआ । यही सर्वोत्तम तन्त्र है। इसमें 
वाद और प्रतिवाद दोनों के गुण आ जाते हैं । 
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फिक्टे-राज्य को अन्ताराष्ट्रिय नेतिकता के अधीन' रहना उचित मानता 
था, किन्तु हीगेल राज्य को स्वतन्त्र मानता था | हीगेल के आदशं समाज में 
सामाजिक, राजनीतिक, धार्मिक, सांस्कृतिक संस्थाओं का भी स्थान था । एक- 
सत्तावादी दर्शनों में राजा-प्रजा के बीच इन संघों का कोई स्थान नहीं था । 


एचग्रीन ( १८३६-८२ ) ने ग्रीक-दशंन एवं आदर्शवादी दर्शनों का 
अध्ययन करके एक 'आक्सफोडं दर्शन! का निर्माण किया । वह आक्सफोडं विश्व- 
विद्यालय का प्रोफेसर था । वह अफलातून, अरस्तू की तरह राजनीतिशास्त्र को 
आचारशास्त्र का एक अंग मानता था । रिचि ब्रेडले, वेसांके छिण्ड से, वाकर 
आदि ग्रीनःपरम्परा के अनुयायी हुए। उसके अनुसार आदश राज्य को नेतिऊ 
जीवन का सहायक होना चाहिए । काण्ट के समान उसके दशन में उदारवाद एवं 
. आदर्शवाद का समन्वय मिलता है। बह स्वतन्त्रता एवं नेतिकठा का प्रेमी था । 
ग्रीन राज्य को संघों का संघ मानता था । उसके अनुसार सामाजिक प्रगति तथा 
नेतिकता की वृद्धि में सहायक अधिकार ही वास्तविक अधिकार होते हैं । वह 
व्यक्तिगत अधिकारों का स्रोत राज्य एवं राज्य का आधार जन-रवीकृति को 
मानता था । नतिकता-वृद्धि, सामाजिक भलाई के कार्य की स्वतन्त्रता ही उसकी 
स्वतन्त्रता थी । 


३०२ 


ब्रडले ( १८४६-१९२४ ) का कहना था कि मनुष्य का समाज से बाहर 
कोई अस्तित्व नहीं। समाज द्वारा ही उसे भाषा एवं विचार मिलते हैं । मनुष्य 
का शरीर एक पतृक सम्पत्ति है, किन्तु विना समाज के प्रगति नहीं हो सकती । 

माक्सीय समाजवाद से कई अंशों में भिन्न समष्टिवाद है । उसे ही 'समाज- 
` वादी जनतन्त्र या 'जनतस्त्रीय समाजवाद” कहा जाता है। इसे हो “सुधारवादी 
समाज भी कहा जाता है। इङ्गलैण्ड का मजदर-दल इसी विचारधारा का है. 
'मिळ' इस वाद का उद्गम हैं। 


वाकर ने माक्संवाद से बचकर ब्रिटेन में समाजवादी दर्शन का निर्माण 
किया । वने स्टाइन ( १८५०-१९२२ ) ने माक्संवाद का संशोधन करते हुए 
कहा था कि संसदीय नीति द्वारा भी समाजवाद की स्थापना सम्भव है । माक्सं ने 
र अमेरिका और इलेण्ड में संसदीय व्यवस्था द्वारा भी समाजवाद की स्थापना 
Bd 02 तरह से यह दशन विधानवाद का समर्थक है। इनके 
नरक जग होता है । वह समाजवाद के पक्ष में मत दे सकता है । 
Fe hee र र ह है, च शीध्रता नहीं करना चाहता के 
का शी धर ही राष्ट्रीकरण ना र स यत्‌, यातायात आदि व्यवसायं 
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१९ वीं शती में फ्रांसीसी संघबाद कालेमाक्सँ (१८१८-१८७३) ने 'केपिटळ' 
आदि अनेक ग्रन्थों द्वारा समाजवाद एवं साम्यवाद को परिष्कृत किया । समाज- 
वाद का प्रचलन ठो बहुत पहले से ही था । अफलातून मोर आदि ने तथा उससे 
भी पहले घामिक छोगों ने भी साम्यवादी समाज का चित्रण किया था। बसुधेव 
कुटुम्बकस्‌ की प्रसिद्धि वहुत पुरानी है, किस्तु माक्स साम्यवाद को अपनी नयी 
ऐतिहासिक विश्लेषण पद्धति से आवश्यक ही नहीं, किन्तु अवश्यम्भावी वतलाता 
है । एंगेल्स ने उसके काम में पुरा हाथ बंटाया । उसी दर्शन के अनुसार रूस में 


१९१७ में रूसी-क्रान्ति हुई । लेनिन, स्टाँलिन आदि ने और चीन के माओत्से तुंगने 
उस दशन की व्याख्या भी की । 


वीसवीं शती में रूस के समाजवादी दल में भी बोलशेविक और मेनशेविक 

दो दरू हो गये। लेनिन प्रथम दल का नेता था। इन्द्वात्मक भौतिकवाद एवं 

ऐतिहासिक भौतिकवाद के नाम से रूसी समाजवाद को याद किया जाता है। यह 
इन्द्वात्मक दृष्टि से प्राकृतिक घटनाओं की परख करता है । 


स्टलिन के अनुसार माक्सँवाद अन्यश्रद्धा नहीं है, अतः उसकी व्याख्या 
समयानुसार बदलती रहती है । साम्नाज्यवाद ओर सवंहारा क्रार्ति-युग में लेनिन- 
वाद को स्वेहारा के अधिनायकत्व का दशंन कहा जाता है। इतिहास और समाज 
की आथिक व्याख्या, मुल्य तथा अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त, वर्गसंघषं सवेहारा का 
अधिनायकत्व का दशन कहा जाता है। इतिहास और समाज की आथिक व्याख्या 
मूल्य तथा अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त, वर्गसंघ्ष, सर्वहारा का अविनायकत्व उसके 
दर्शन के मुख्य विषय हैं । 
| उसके अनुसार अधिनायकत्व संक्रमणकालिक होगा । अन्त में वर्गो का 
अन्त एवं वर्गविहीन समाज होगा । इतिहास को प्रगति में सर्वप्रधान अर्थ-व्यवस्था 
है । उत्पादन के साधन एवं उत्पादन-सम्बस्ध का आथिक ढाँचा है। इतिहास 
परिवतंन में मनुष्य का महत्त्वपूर्ण स्थान है, किन्तु वह परिस्थितियों का दास 
होता है। उसके विचार भी परिस्थितियों पर आश्रित होते हैं । 


ब्रिटेन का वहुलवाद भी एक सत्तावाद का विरोधी दशन था । उसके अनु- 
सार व्यक्ति अपने घ्येयों की पूर्ति के लिए अनेक संघ बनाता हू। राज्य द्वारा सव 
काम पूरे नहीं होते । 'लास्की' इस दर्शन का प्रमुख विद्वान्‌ था । 

सैकाइव के अनुसार राज्य अर्थव्य का प्रतिनिधित्व करता है, किन्तु सम्पूर्ण 
अ्थेक्य का नहीं । संघों की दृष्टि से सहयोग एवं संघर्ष विश्‍वव्यापी हू । लास्की 
के अनुसार आदर्श नागरिके का प्रथम कतंव्य अपनी आत्मा की प्रगति हैं। वह 
उसी संघ का अनुसरण करेया जिससे आत्मतुष्टि हो । प्रगति पूर्ण करने पर ही वह 
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राज्यसत्ता का अधिकारी हो सकता है। इतिहास के अनुसार अनेक वार राज्य. 
की निरपेक्षता को संघों ने सीमित किया था । आस्टिन के अनुसार अन्ताराष्ट्रिय 
रपेक्षता भी असम्भव है। विइव-जनमत का कोई राज्य उल्लंघन नहीं कर 
सकता । लास्की के अनुसार विश्वकल्याण में अपना कल्याण समझना चाहिए । 
फंसीवाद तात्सीवाद के अनुसार संघर्ष का ही बहुत महत्त्व है । डाविनवाद 
के अनुसार जो संघर्ष में सफल होता है. वही जीवित रहता है । इस मत 
के अनुसार अन्धश्रद्धा को खूब बढ़ाने से सफलता होती है । इसीलिए राज्य, 
देश एवं नेता की भक्ति का खूब प्रोत्साहन दिया जाता है। रक्त की पवित्रता 
पर तथा भौतिकता के स्थान पर आध्यात्मिकता गौरव-गान एवं चरित्र को 
जीवन का लक्ष्य बतलाया जाता है। राज्य को साध्य एवं व्यक्ति को साधन कहा 
गया है। जनवाद की भी व्याख्याएं भिन्न-भिन्न हैं। अब्राहम छिकन के अनुसार 
जनता के लिए जगता द्वारा किया जानेवाला शासन ही प्रजातन्त्र या जनतलन्त्र है । 
प्रतिनिधि-जनवःद का आधार राष्ट्र का सामान्यहित होता है। जनवाद में जन- 
शिक्षा, निष्पक्ष जनमत, राजनीतिक दलों का अस्तित्व नागरिकों का शासन में 
सक्रिय भाग, सतकंता एवं भादरं निर्वाचन-व्यवस्था आदर्श है। "राजनेतिक विवार- 
घाराए पुस्तक से यह अतिसंक्षेप में पाश्‍चात्य राजनीतिक दर्शनों का संकलन है । 
बिशेषरूप से उसका विश्लेषण एवं उनकी समालोचना हमारे 'माक्सवाद और राम- 
राज्य ग्रन्थ में देखें । 
यहाँ यह सव दिखाने का यही प्रयोजन है कि उन दर्शनों में भी गम्धीरता 
है, ओछापन नहीं है, उनका ठीक से अध्ययन कर ईमानदारी से उनके पक्षों का 
उपस्थापन कर गम्भीर शब्दों में, ठोस तरको के आधार पर उनका खण्डन होना 
चाहिए । किन्तु प्रस्तुत खण्डन वेसा नहीं वन सका । इतना ही नहीं, खण्डनकर्ता 
का अपना भी विचार पाइचात्यों के अनुसार हो इतिहासमात्र पर आधृत है । 
पाइचात्त्य दशंनों जसे भी तकं उनके विचारों में नहीं हैं । यदि वे भारतीय दर्श॑नों- 
धामिक, राजनीतिक ग्रन्थों को मानकर चलते तो कहीं अच्छे ठोस तकों द्वारा 
पाश्‍चात्य दशंनों का खण्डन कर सकते थे । 


आप जसे व्यक्ति-स्वातंत्र्य को ऊँची उड़ान लगानेवालें ( १४ पृ० ) कम्यू 
निज्म की असफलता का वर्णन करते हैं, क्या वे भी आपके भारत की पराधीनता, 
se एवं पिछड़ पन की चर्चाकर आपके मत का खण्डन नहीं कर सकते ? 
यदि र कि यह्‌ सिद्धान्त का दोष नहीं, किन्तु उसे कार्यान्वित करनेवालों कमी 
या SR के कारण भारत की यह दुदंशा हुई है, तो ऐसा ही वे भी कह सकते हैं । 
जहाँ दोनों तरफ समान ही दोष और समान ही परिहार हो, ऐसे स्थलों में किसी 
एक पर ही दोष नहीं लगाया जा सकता । . . ... | + + +: 
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न्नोथयोः ससो दोषः परिहारश्च तादृशः । 
नेकः पर्यनुयोक्तव्यस्तांदृगर्थनिचारणे ॥ 


आन्तर या वाह्य किसी भी साजात्य तथा एकत्वज्ञान के आधार पर दूसरों 
से प्यार किया जा सकता है | पशु-पक्षयों तक में भी प्यार, त्याग, वलिदान देखा 
गया है। एकत्वज्ञानवाले आद्य शंकराचार्य तो कृपा और निष्ठुरता दोनों को ही 
परमार्थं में वाधक समझकर त्याज्य वतलाते हैं : जनक्कपानेष्ठुयं मुत्सृज्यताम्‌ । एकत्व- 
ज्ञान का उपदेश करनेवाले भगवान्‌ कृष्ण युद्ध का भी उपदेश करते हैं । वे निर- 
हुंकार, निलेप को सवलोक का वघ करने पर भी निष्पाप कहते हैं: 


यस्थ नाहडकृतो भावो बुद्धियस्य न लिप्यते । 
हत्वाऽपि स इमांल्लोकान्‌ न हन्ति न निबद्धचते ॥ 


यदि संग्राम एवं दण्ड-विधान को प्यार का अपवाद माना जायगा तव तो 
यही मानना होगा कि आत्मेकत्वज्ञान के विना नेतिकता के आधार पर भी क्षमा, 
दया, करुणा ओर प्रेम का विस्तार हो सकता है। 


आप कहते हैं कि “हम एक-दूसरे का प्यार और सेवा वाह्य सम्वन्धों के 
कारण नहीं, वरन्‌ आत्मा की सजातीयता के कारण करते हैं। याज्ञवल्क्य मेत्रेयी 
से कहते हैं : न घा अरे सेत्रेयि पत्युः कामाय पतिः प्रियो भवति। आत्मनस्तु कासाय 
पतिः प्रियो अवति । अर्थात्‌ अरी मत्रेयि ! पत्नी पुरुष को इसलिए प्यार नहीं करती 
कि वह उसका पति है, वरन्‌ इसलिए करती है कि उसमें आत्मा है। इस अर्थ में 
कि एक ही आत्मा सबमें होने के कारण सभी मनुष्य समान हैं । परम आत्मा के 
इस स्तर पर एकता संगत होती है, किन्तु भौतिक स्तर पर वही आत्मा अपने को 
भाँति-भाँति आश्‍चर्यकारक विविधताओं एवं असमानताओं को ब्यक्त करती 
है। ( पृ० १९)। 

यहाँ आपने श्रुति का अर्थ तो मनमानी कर दिया, लेकिन कया बता सकते 
हैं कि पत्नी 'पति से प्रेम इसलिए करती है कि उसमें आत्मा है” यह किन दाब्दों का 
अथे है ? शब्दार्थं तो सीधा इतना ही है कि पत्नी पति के लिए पति से प्रेम नहीं 
करती, किन्तु आत्मा की कामना के लिए ही वह पति से प्रेम करती है। वास्तव 
में आप कोई शास्त्र तो मानते नहीं, फिर शास्त्र-वचनों के उद्धरण का आपको 
दृष्टि में महत्व ही कया है ? इसी कारण शास्त्रवचनों का अथं भी आप अन्यथा 
ही करते हैं। यदि आत्मा होने के कारण पत्नी पति से प्रेम करती है तो आत्मा 
तो तटस्थ एवं शत्रु में भी होता है, फिर उनमें वह क्यों नहीं प्रेम करती ? 

वस्तुतः यहाँ आत्मा का अर्थे प्रत्यगात्मा, अपनी आत्मा ही है। सम्पूर्ण 
वाक्यः का अर्थ यह है कि हे मेंत्रेयि ! पत्नी पति के लिए पति से प्रेम नहीं करतो; 
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किग्तु अपने आत्मा के लिएही वह पति से प्यार करती है ।' इसीलिए तो जबतक 
पति अपने अनुकूल रहकर अपने को सुख देता है, तभी तक उससे प्रेम रहता है। 
जब वही प्रतिकूल होकर दुःख का हैतु बनता हैं तब उससे प्रेम नहीं रहता । इसी 
प्रकार पति, जाया, पुत्र, वित्त, ब्रह्म, क्षत्र, लोक, दंव, भूत, सब के लिए कहा गया 
ह्वै । पति आदि मुख्य प्रिय नहीं होते, किन्तु आत्मा के लिए ही उपयुक्त सभी प्रिय 


होते हैं । 


नवा अरे जायायाः कामाय'"'न वा पुत्राणां कासाय''" 
वित्तस्य कामाय'"` देवानां काम्ताय''' । 


संसार की संपत्ति, जाया, पुत्र, ब्रह्म, क्षत्र, देवादि से तभी तक प्रेम होता है 
जहाँ तक वे आत्मा के अनुकल होते हैं । प्रतिकूल होते ही उनसे प्रेम नहीं रहता । 
अतः सर्वातिशायी प्रेम आत्मा में ही होता है । वही निरुपाधिक परघ्रेम का 
आस्पद है । अन्य सभी सोपाधिक एवं सातिशय प्रेम के ही आस्पद होते हैं । 

अग्नि में उष्णता सदा रहती है। जलादि में अग्नि के संसग से ऊष्मा 
आती दै। अतः अग्नि में निरतिशय, निरुपाधिक उष्णता रहती है। जलादि में 
कभी रहती है, कभी नहों, अतः उसमें वह सोपाधिक एवं सातिशय ही रहती है । 
इसी तरह संसार की पति-पुत्रादि सभी वस्तुओं में कभी प्रेम रहता है, कभी नहीं । 
जब वे अपने अनुकूल होते हैं तो प्रेम होता है, प्रतिकूल होनेपर नहीं होता । किन्तु 
अपने आत्मा में सबको संदा ही प्रेम रहता है। कभी भी अपने में प्रेम का अभाव 
या द्वेष नहीं होता । अतः अम्य सब सोपाधिक एवं सातिशय प्रेम के आस्पद होते 
हैं। एक आत्मा ही निरतिशय, निरुपाधिक प्रेम का आस्पद होता है । अतः सबसे 
विरक्त हो आत्मा का ही दर्शन करना चाहिए । उसके लिए श्रवण, मनन, निदि- 
ष्यासन करना चाहिए । यह है उस प्रकरण का सारांश । आपका किया हुआ अथं 
सवेथा प्रकरण, अक्षराथं तथा वाक्यार्थं के विरुद्ध ही है । 


इस श्रुति पर आद्यशंकराचार्य का भाष्य इस प्रकार हैः 

अमृतत्वसाधनं वराग्यमुपदिदिश्षुर्जायापुत्रादिभ्यो विरागसुत्या- 
दयति--पत्युभंतुं: कामाय प्रयोजनाय पतिः प्रियो न भवति, 
कि तहि; आत्मनस्तु कामाय प्रयोजनाय जायायाः पतिः 
प्रियो भवति'-"। तस्मात्तत्तल्लोकप्रसिदधत्वादात्मेव प्रियो नान्यत्‌, 

तदेतत्प्रेय पुत्रादितयुपन्यस्तम्‌ । 
अमृतत्व (मोक्ष) के साधन वे राग्य का उपदेश करने की इच्छा से याज्ञवल्कय 
करती, से कहते हैं कि पति अर्थात्‌ भर्ता के प्रयोजन से भार्या पति से प्रेम नहीं 
छरती, किम्तु वह अपने हो प्रयोजन के लिए पति से प्रेम करती है। यह कोकः 
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प्रसिद्ध है कि आत्मा ही प्रिय होता है, अन्य नहीं । आत्मा पुत्र, वित्तादि सबसे 
अधिक प्रिय है । सभी आत्मप्रेम के शेष हैं और आत्मा ही सर्वशेषी है । 


आचायं-परुम्परा से अध्ययन-मननं करने पर ही श्रुति-स्मृति आदि शास्त्रों 
का अर्थ विदित होता है, मनमानी करने से नहीं । 'साम्यवाद' का नाम सुनकर आप 
समझते होंगे कि उसमें असमानता रहती ही नहीं, पर यह भी भूल है। सवका 
समान शरीर, समान नाक-कान, समान हाथ-पाँव, समान भोजन, समान बुद्धि, 
समान काम, इस प्रकार की समानता साम्यवादियों को भी इष्ट नहीं । किन्तु 
शिक्षा पाने, काम करने ओर काम का पूर्ण फल पाने का सबको समान अवसर 
मिले, यही साम्यवादियों की समानता का अथं है । तथा च, स्वाभाविक असमानता 
को ऊपरी समानता के आधार पर पूर्णरूपेण दुर करना कभी अभीष्ट नही है। 
फरुतः पृष्ठ १९-२० का आपका उपर्युक्त कथन अन्नुक्तोपालम्भ ही है । 


आप कहते हैं कि “कम्यूनिज्म भी एकता की अपनी घोषित कल्पनाओं में 

से किसी एक को भी साकार करने में पूर्ण असफल हो चका है। उसने कल्पना 

को थी कि श्रमिक का एकाधिपतित्व स्थापित हो जाने पर सभोके भोजन तथा 
जीवन की अष्य आवश्यकताएं पुरी हो जायंगी । उस स्थिति में संघर्षो के लिए 

कोई स्थान न रहेगा । इसलिए केन्द्रीय प्रभुत्व की आवश्यकता न रहेगी । इस 

प्रकार राज्य लुप्त हो जायगा और एक शासनरहित समाज का उदय होगा ।”*** 

इस मत की समालोचना करते हुए आप फिर कहते हैं : “यदि मनुष्य केवल एक 

पशु है अर्थात्‌ भौतिक जीवमात्र है तो वह एक दूसरे का भक्षण केवल इसलिए 

नहीं करता कि उसे जो भी कोई अधिष्ठित सत्ता है, उसका भय है । किन्तु जब वह 
शक्ति अथवा प्रभुत्व नहीं रहेगा तो बिना कलह के वे क्यों रहेंगे ? पशु के रूप में 
मनुष्य मनोवेगों का शिकार है ओर मनोवेगों को जब तुष्ट किया जाता है तो वे 
और भी अधिक तीव्र हो जाते हैं । ऐसा असंतुष्ट मनुष्य दूसरों के साथ प्रेम एवं 
शान्तिपूर्वक केसे रहेगा ? इस वात का भी कया भरोसा कि अपनी व्यक्तिगत: 
आवश्यकताओं को पूर्ति हो जाने पर भी मनुष्य, जो कि पशुओं की अपेक्षा अधिक 
चतुर है, 'न खाओ, न खाने दो की नीति का अनुसरण न करेगा ? यदि समानता 
स्थापित हो भी गयी, तो वह पुनः उस असमानता की ओर ले जायगा । इस 
प्रकार एक अन्य खूनी क्रांति आवश्यक हो जायगी ।” ( पृष्ठ २० ) 


लेखक किसीके मत को ईमानदारी के साथ नहीं पढ़ते और न किसी ठोस 
तकं के आधार पर उसका खण्डन करते हैं। हम पहले . पाइचात्त्यों के अनेक मतों 
का उद्धरण दे आये हैं, जिनमें कहा गया है कि क्षमा, दया, करुणा एवं प्यार भो. 
मनुष्य ही नहीं, पशुओं तक में पाया जाता हू । मनुष्य केवल स्वार्थी ही .नहीं . 


१६३ 'विधार-पौगूष । शलोधुनिक वांदे 


होता, परोपकारी एवं देशभक्त भी होता है। मनुष्येतर प्राणियों में भी मधुमक्खी, 
कपोत आदिकों में संघटन एवं एकता होती है। किसी भी संघटन के लिए शिक्षा, 
सहिष्णुता, परोपकार आदि अपेक्षित होते हैं । जब राष्ट्रिय संघटन में यह आवश्यक 
है, तब अन्ताराष्ट्रिय संघटन में क्यों नहीं ? क्‍ 
. गदि कोई मानवता के नाते मनुष्य का उपकार एवं समन्वयवृत्ति से सुख- 
शान्ति से न न रह सकेगा, तो वह आध्यात्मिकता मानकर भी वेसा नहीं कर सकता । 
अध्यात्मवादी भी स्वार्थं से प्रेरित होकर सुख-शाम्ति के लिए खतरनाक होते थे । 
पुराणों के असुर ओर राक्षस भी अध्यात्मवादी थे। रावण आदि भी अध्यात्मवादी 
थे, किन्तु उनसे संसार में उत्पात ही वढ़ा। हिटलर भी अध्यात्मवादी था । बह 
भी मातृ-भुमि एवं अपनी जाति का गोरवगान करता था; पर क्या वह शान्ति का 
संस्थापक था ?. 

, वस्तुतः अध्यात्मवादी को भी धमंशास्त्र-प्रामाण्यवादो होना चाहिए, 
व्यवहारशून्य समाधि में जबतक रहें तवतक भले ही शास्त्र अनावश्यक हों, पर 
समाधि खुलते ही और व्यवहार सामने आते ही धर्मशास्त्र एवं व्यवहारशास्त्र की 
मान्यता: अत्यन्त 'अनिवाय है। अन्यथा अध्यात्मवाद भौतिकवाद से भी अधिक 
खतरनाक सिद्ध हो सकता है । अध्यात्मवादी हजारों प्राणियों की हत्या करता 
हुआ भी कहता रहेगा कि आत्मा भजर-अमर है, न आत्मा किसीको मारता है 
ओर न किसीके द्वारा मारा जाता है: नायं हन्ति न हन्यते । हत्वापि स इमांल्लोकान्‌ 
न हन्ति न निबद्ध्यते । ज्ञानी सवलोक की हत्या करके भी उससे लिप्त एवं बद्ध नही 
होता । अभक्ष्यभक्षण, अगरम्या-गमन करता हुआ, जाति-पांति को तोड़ता हुआ भी 
कहेगा कि सब एक ही आत्मा है। सबसे रोटी-बेटी, भ्रष्टाचार का प्रचार करता 
हुआ भी अपने को नित्य शुद्ध-बुद्ध आत्मा घोषित करता रहेगा । इसीलिए शंकरा- 
चायं आदि ज्ञानी सव आस्तिक थे एवं वेदादि शास्त्रों का प्रामाण्य मानते थे । 
इसलिए उनसे कोई खतरा नहीं था । किन्तु आप तो किसी भी पुस्तक ( धर्म- 
शास्त्र ) को नहीं मानते। फिर संत्र आत्मा की एकता का ज्ञान होने पर भी 
आपके अनुयायियों का नियस्त्रण कसे होगा ? ऐसा धमंशास्त्रोक्त धर्मकर्महोन. 
रह्मज्ञान निन्द्य हो है । कहा भी है : 

कलो वेदान्तिनः सर्वे फाल्गुने बालका इव 
कुशला ब्रह्मवार्तायां वृत्तिहीनाः सुरागिणः । 
चतया चून पुनरायान्ति यान्ति च॥ 


इसीलिए य अज्ञ, अल्प-प्रबुद्ध को 'सवं ब्रह्म ही है” यह कहता है, वह उसे नरक 
ही भेजता है; | | 


' धया वैद-शारत्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ३१३ 


अज्ञस्पाल्पप्रबुदस्य सबं ब्बहोति यो वदेत्‌। 
सहानिरयजालेषु स तेन विनियोजितः॥ 
ब्रह्मज्ञान बिनु नारि नर, करहि न दू्सरि बात। 
कौड़ी कारन सोहबश, करहि विप्र गुरु घात॥ 


यदि आप व्यवहार-शुद्धि के लिए व्यावहारिक, चारित्रिक सदाचार आवश्यक 
समझते हैं तो आपको मालम होना चाहिए कि कम्युनिस्ट भी मानवोचित सद्गुणो 
का प्रचार करता है। अतः उन्हींके आधार पर शासनरहित मानव-समाज वन 
जाने पर व्यवहार चल सकेगा । 


धर्मशास्त्र के अनुसार व्यवहार करनेवाले सदाचारी, संयमी के तत्त्वज्ञानी 
होने पर और विधि-निषेधातीत हो जाने पर भी उसकी दुराचार में प्रवृत्ति नहीं 
होती, किन्तु पुवं-संस्कार के अनुसार वह धर्मनियभ्त्रित जीवन ही यापन करता है। 
इसी तरह राष्ट्रिय एवं अन्ताराष्ट्रिय सदाचारों का पालन करते हुए नियन्त्रित एवं 
सभ्य नागरिकों की शासनहोन समाज में भी सदाचारविरोधी प्रवृत्ति नहीं होगी । 
किन्तु पूर्व के संस्कारों एवं आदतों के अनुसार उनकी सदाचार-नियन्त्रित ही प्रवृत्ति 
होगी । नियन्त्रित जीवन ही सभ्यता है । अनियन्त्रित जीवन तो असभ्यता ही है । 
व्यावहारिक सदाचार न माननेवाला अध्यात्मवादी भी असभ्य होता.है और 
व्यावहारिक सदाचार माननेवाला भौतिकवादी भी सभ्य । काम, क्रोध आदि मनो- 
वेगों की प्रेरणा से रहित एवं अधिकार-प्रधान न होकर कतंव्यनिष्ठ होने से ही 
अध्यात्मवादी भी सभ्य होता है। उपर्युक्त ढंग से ही भौतिकवादी भी सभ्य हो 
सकता है। अध्यात्मवाद द्वारा भी प्राप्त की गयी समानता प्रमाद से पनः विष- 
मता के रूप में परिणत हो जाती है। तभी तो कभीका सभ्य समुन्नत सारत भी 
आज असभ्य एवं अनुन्नत हो रहा है। 


आंपका यह कहना भो ठीक नहीं कि “इस प्रकार जो चित्र दुष्टिगोचर हुआ, 
उसमें न तो केन्द्रीय सत्ता के लुप्त हो जाने के ही लक्षण हैं ओर न संयोमवश 
प्रभुत्व का लोप होने की दशा में शान्ति के उदय की ही कोई सम्भावना है । इसमें 
कम्युनिस्ट राज्य ने गत पचास वर्षों में भी अपने लुप्त होने का कोई चिह्न प्रकट 
नहीं किया ।""“यह सेद्धान्तिक आधार की पुणं असफलता का जीवष्त प्रमाण है । 
( १० २१ ) 


यह कहना सिद्धान्त न समझने का ही दुष्परिणाम है। मित्रों के प्ररत पर 
लेनिन ने स्पष्ट उत्तर दिया था कि जबतक संक्रमण-काल है तबतक सर्वहारा का 
अधिनायकत्व ही कल्याण का मूल है ओर संक्रमण-काल तवतक रहेगा जबतक 
संसार के किसी भी कोने में पूंजीवाद रहेया । उसके समाप्त होने के पहले राज्य- 





३३४ विधार-पीयूष । श्लाधुनिक वाद 


लोप होने से प्रतिक्रियावादी एवं पूंजीवादी राष्ट्र श्रमिक संघटन एवं उसकी सभी 
योजनाओं के लिए भीषण खतरा उत्पन्न कर सकते हैं । . 


पूंजीवाद का अर्थ है उत्पादन-साधनों भूमि, सम्पत्ति, खानों, कल-कारखानों 
का वेथक्तिक़ होना । उसके मिटने में जितनी देरी है, उतनी ही देरी राज्य लुप्त 
होने ओर शासनरहित समाज बनने में है। आम तौर पर जेसे कुटुम्ब या परिवार 
के लोग चाहे भौतिकवादी हो, चाहे अध्यात्मवादी, सब बातों का समाधान आपसी 
तौर पर कर लेते हैं, हर बात में पुलिस-अदालत या पाियामेण्ट का सहारा नहीं 
ढूँढ़ते, वेसे ही समष्टि विश्‍व में भी यह स्थित लायी जा सकती है । इसीको 
बसुधष फुटुम्भकम्‌ के नाम से भारत में भी याद किया जाता है । कोई भी बड़ा 
काम बड़े परिश्रम, बड़ी योजना एवं व्यवस्था से होता है, छु-मन्तर या जादू की 
छड़ी से नहीं । अध्यात्मवाद के भी किसी आदर्श की प्राप्ति में पर्याप्त विलम्ब 
लगता ही है । 

आपने फिर . 


` नराज्यंनच राजासीत्‌ नदण्डो न च दाण्डिकः। 
' घर्मेणेव प्रजाः सर्वा रक्षन्ति स्म॒ परस्परम्‌ ॥ 


तथा घर्मो हि तेषामधिको विश्ञेषः की बात उठायी और साथ ही यह भी कहा 
कि 'सदाचरण की संहिता है धमं' ( पृ० २१) । परन्तु अन्यत्र आप कहते हैं : 'हम 
कोई पुस्तक नहीं मानवे ।' ऐसी स्थिति में सदाचार-सं हिता भी तो किसी पुस्तक- 
रूप में संकलित है या मनमानी ? क्या मनु, याज्ञवल्क्यादि के घमंग्रन्थ सदाचरण- 
संहिता नहीं हैं ? यदि हैं तो अन्य केसे कहते हैं कि 'कोई पुस्तक नहीं मानेंगे ?' 
फिर ऐसी संहिताएं तो सभी देशों में होती हैं। संविधान थी तो एक प्रकार की 
सदाच रण-संहिता ही है। 


वस्तुतः इस दृष्टि से आपका मत भारतोय शास्त्रों एवं सिद्धान्तों से बहुत 
दुर्‌ ह।' वह तो पारचात्त्यों का ही उच्छिष्ट सार-संग्रह है। विशेशतः हिटलर के 
नात्सीवाद का रूपान्तर ही आपकी राष्ट्रियता है । आप शास्त्रों को सर्वथा नहीं 
मानते भौर न अपने एवं अपने अनुयायियों को शास्त्रवचनों से बाध्य मानते हैं । 
केवल अपनी कल्पनाओं को महत्त्व देने के लिए ही शास्त्रवचनों का नाम लेते हैं। 
पाइचात््य लोग अपनी परम्पराओं एवं धमांग्रन्थों का सम्मान करते है, पर आप 
अपने संघ को परम्पराप्राप्त मन्वादि धर्मशास्त्रं से प्रोक्त धमे या सदाचरण से 
विरुद्ध ही चलने का प्रोत्साहन देते हैं । 

आपका धर्म आपकी व्याख्या के अनुसार तथाकथित यम एवं नियम । 
उसका थी कोई प्रामाणिक शास्त्रीय आधार नहीं है । आपकी साराला र 
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कहीं अच्छे ढंग से नेसगिक नियमों की व्याख्या करते और मानते हैं । पाइचात्त्यों 
के अनुसार मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है वह समाज के बिना टिक नहीं सकता । 
अतः उसे समाजहित के साथ अपने हित का सामंजस्य करना ही चाहिए । आप 
यदि शास्त्रवचनों का उद्धरण देते हैं तो उनका अर्थ भी शास्त्रीय ढंग से ही 
करना चाहिए । वस्तुतः शास्त्र-घ्रामाण्य मानकर, शास्त्रोक्त तको का मनन करके ही 
पाइचात््य भौतिकवाद, साम्यवाद या समाजवाद या भौतिक पूंजीवाद का खण्डन 
किया जा सकता है । शास्त्र का अप्रामाण्य घोषित करते हुए भो शास्त्र की ही बातों 
को लेकर अपने मन्तव्य का महत्त्व वर्णन करना वस्तुतः निळेज्जता ही है । 'माक्स- 
वाद और रामराज्य' पुस्तक में विस्तार से मैंने अन्य पारचात्त्य वादों के साथ ही 
साक्संवाद का भी खण्डन किया है, उसे वहीं देखना चाहिए । 


वस्तुतः च वे राज्यं न राजासीत ( महामा० शान्ति० ५९-१४ ) के द्वारा 
बतलाया सिद्धान्त सार्वत्रिक नहीं है । वह व्यवस्था कृतयुग की है। उक्त वचन 
आर्षे-इतिहास महाभारत का है, दशन का नहीं । आप उसके पूर्वापर और प्रसंग 
को बिना देखे मनमानी अर्थं करते हैं। प्रसङ्ग के अनुसार उसका यह अर्थ हैं कि 
कृतयुग या सत्ययुग में सभी मनुष्य ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न, ब्रह्मविद्वरिष्ठ एवं घं 
नियन्त्रित घमंनिष्ठ थे । अतः सब सवमें परमार्थतः अभिन्न ब्रह्म का दशन करते 
थे, व्यवहारतः धर्मनिष्ठ होने से एक दुसरे के पोषक एवं रक्षक ही थे । कोई किसी 
का शोषक या भक्षक नहीं होता था । इसीलिए उस समय आवश्यक न होने से याजा, 
राज्य एवं दण्डविधान कुछ भी नहीं था । धार्मिक नियमों के आधार पर ही धर्माः 
नियन्त्रित प्रजा विना राजा के ही आपस में एक दूसरे का रक्षण करती थी । 


क्रिम्तु वहीं अगले प्रसङ्ग में स्पष्ट वर्णन है कि कालक्रम से प्रजा में मोह का 
प्रवेश हुआ । ज्ञान-विज्ञान एवं धर्मनिष्ठा में ह्लास होने स्रे काम-क्रोध के विस्तार 
से मात्स्य-म्याय फेल गया । पुनइच प्रजा की प्रार्थना पर ब्रह्मा ने राजनीति एबं 
राज्य-व्यवस्था को स्थापना की । घस्तुतः शाइवत ईरवर एवं शाश्वत ईइवरीब 
संविधानरूप शास्त्र न मानने के कारण कोई धामिक नियम निर्धारित नहीं होते । 
भारत में वह शाश्वत संविधान एवं तदनुसारी धर्म निर्धारित है। इन देशों में 
सो कोई-न-कोई धर्म ग्रन्थ एवं धामिक नियम मान्य हैं । किन्तु माक्सँ ईदवर, आत्मा 
एवं शाश्‍वत धर्म नहीं मानता । इसीलिए वह्‌ व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति आदि के 
राष्ट्रीकारण का सिद्धान्त मानता है । दूसरी कई भारतीय या अभारतोय पाठियाँ 
ईश्वर, धर्मग्रन्थ, घमं एवं संस्कृति का नाम लेती हुई भी किसी सुस्थिर शास्त्र का 
प्रामाण्य एवं धर्म का सुस्थिर स्वरूप नहीं मानतीं । वे अनिश्चित घर्मापरिवतेन का 
सिद्धान्त मानकर समय-समय पर धामिक-सामाजिक नियमों में परिवर्तन मानवी 
हैं । ऐसी स्थिति में बे भी माक्संवादियों के समान ही भूमि ओष सम्पत्ति का 
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ाष्ट्रीकरण मानती हैं । कई लोग नये सिरे से भूमि के वितरण आदि का सिद्धान्त 
कहते और कार्यात्वित करते हैं। फलतः उनमें ओर माक्संवादियों में कोई अन्तर 
नहीं । हाँ, माक्संवादियों के तकं पुष्ट हैं, जब कि इनके तकं निःसार । 

महायन्त्रःयुग में यदि भूमि-सम्पत्ति, कल-कारखानों एवं खानों के मालिक 
व्यक्ति ही रहेंगे तो' बेकारी-बेरोजगारी को समस्या का समाधान कसे होगा ? 
आधिक असंतुलन केसे मिटेगा ? इसका उत्तर माक्सँ के मत में राष्ट्रीकरण ह । 
अम्य लोगों के यहाँ इसका कोई भी समाधान नहीं। किन्तु मावस द्वारा ईश्‍वर, 
आत्मा एवं शाइवत धर्म के खण्डन में प्रयुक्त तकं निःसार है। संसार की कोई भी 
क्रिया या कार्ये चाहे छोटा हो चाहे बड़ा, विना ज्ञानवान्‌, इच्छावान्‌, क्रियावान्‌ 
चेतन के नहीं होता । मिट्टी के घड़े, लकड़ी के मेज से लेकर महायन्त्रों तक यही 
देखा जाता है । ऐसी, स्थिति में सूर्य-चन्द्र, पृथ्वी, वन-पवंत, पशु-पक्षी, मनुष्य तथा 
उसके दिल-दिमाग, बुद्धि आदि के निर्माण में भी ज्ञानवान्‌, इच्छावत्‌ चेतन की 
आवश्यकता है। इस विशाळ अपरिमित प्रपंच का निर्माता शाश्‍वत ईश्वर है । 
उसका संविधान देहादिशास्त्र तथा तदुक्त नियम भी शारवत हैं, निश्चित हैं । 
वेज्ञानिक-निमित किसी यन्त्र का निर्माण संचालन एवं सुरक्षा वेज्ञानिक-निदिष्ट 
पद्धति से ही करनी पड़ती है, अन्यथा नहीं । इसी तरह ईल्वर-निमित प्रपंच के 
संचालन में भी ईश्वर-निर्दिष्ट पद्धति का अनुसरण अनिवार्य हो है। संसार में 
सूरय, चच्द्र, शुक्र, बुध आदि की गति, उदय-अस्त सब शाश्वत नियमों पर ही निर्भर 
है । चक्षु से रूप, श्रोत्र से शब्द, घ्राण से गंध के ग्रहण का नियम; सामुद्रिक 
ज्वार-भाटा का नियम शाश्‍वत ही है। ये सब नियम माली हालत पर निर्भर 
नहीं होते । ऐसी स्थिति में ईश्वरीय नियम के अनुसार किसीकी वेध न्यायप्राप्त 
भूमि, सम्पत्ति आदि का हरण करना पाप है। इस ईश्वरीय नियम कां उल्लंघन 
कथमपि न्याय्य नहीं हो सकता । समरी घमं में अदत्तादान अर्थात्‌ किसीकी अदत्त 
वस्तु का आदान, ले लेना पाप कहा गया है । इस तरह राष्ट्रीकरण का औचित्य 
सिद्ध नहीं होता। आथिक असंतुलन उसके बिना भी शास्त्रीय, धामिक-राज 
नतिक नियमों द्वारा द्रकर वेकारी-बेरोजगारी मिटायी जा सकती है । 


परान्नं परद्रव्यं वा पथि वा यदि वा गृहे। 
हः अदत्त नब गुह्दीयात्‌ः'"॥ 
परान्न, परद्रव्य बिना मालिक के दिये हरगिज नहीं लेना चाहिए । 
.. वेकारी-बेरोजगारी दर करने के लि घण्टों में अघिकाः 
श्रमिकों द्‌ ए काम के घण्टों में कमी कर अधिका- 
बिक: श्रमिकों को दाम bi जाने का कानून वनाचा धमंविरुद्ध नहीं । यह उपाय 
राष्ट्रोकरण, सिद्धान्त में भी सरकारों को अपनाना पड़ेगा । शास्त्रों में एक हुल 
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चलाने के लिए आठ हृष्ट-पुष्ठ बेलों की व्यवस्था का विधान है : अष्टागवं धसंहलम्‌। 


मनु के अनुसार असाधु पुरुषों का धन हरण कर भी साधु-पुरुषों को रोजगार की 
व्यवस्था की जा सकती है । 


योऽसाधुस्योऽ्थसादाय साधुभ्यः संप्रयच्छति । 
स॒ कृत्वा प्लनसात्मानं तारयेत्‌ तावुभावपि॥ 


जो पिता-पितामह के कतंव्यपालन का उत्तरदायित्व लिये विना उनको 
सम्पत्ति का मालिक वनता है, वह असाधु है। कतंव्यपाळन-परायण साधु है । जो 
शासक असाधु से अथ को लेकर साधुओं को प्रदान करता है, वह अपने को नाव 
बनाकर दोनों को तारता है । ; 


लागत-खचे, कच्चे माल का दाम, मकान-मशीन का भाड़ा, मजदूरों का वेतन, 
बोनस-भत्ता, सरकारी टक्स देने के वाद वचे धन में धम, यश, अथे, काम, स्वजन 
पाँच विभाग करने का विधान शास्त्रों में हैं! उनमें से एक हिस्सा घमं के काम में; 
दूसरा यश के काम में अर्थात्‌ विद्यालय, चिकित्सालय, आतुरालय, धर्मशाला आदि 
के काम में; तीसरा अर्थमूल सम्पत्ति की रक्षा एवं वृद्धि के काम में; चौथा जीवन- 
यात्रा के काम में और पाँचवाँ सम्पत्ति-सम्वद्ध स्वजन, कर्षक, श्रमिक आदि के 
जीवनस्तर उन्नत करने के काम में लगाने से आथिक असंतुलन एवं बेकारी की 
बहुत-सी समस्याएं समाहित हो जाती हैं । 


घर्माय यशसेऽर्थाय कासाय स्वजनाय च । 
पञ्चघा विभजन्‌ वित्तमिहामुत्र च सोदते ७ 
( भागवत ८.१९.३७ ) 


और भी अनेक उपाय राष्ट्रीकरण के विना भी धर्मानुसारी हो सकते हैं । यह भी 


शास्त्रों में कहा गया है कि जितने से पेट भरता हो, जीवनयात्रा चल सकती हो, 
उतने ही धन में मालिक को ममत्व करना युक्त है । जो अधिक में अभिमान करता 
है वह चोर के तुल्य दण्डय है : 
यावद्‌ भ्रियेत जठरं तावत्‌ स्वत्वं हि देहिनाम्‌ । 
मधिकं योऽभिमन्येत स स्तेनो दण्डमहति॥ 
( माग० ७.१४.८ ) 
किन्तु आप तो किसी निस्चित शास्त्र को नहीं मानते, फिर माकर्सीय तको 


का खण्डन कंसे कर सकते हैं? कारण जो दोष मार्क्सीय तकों में हैं, उससे अधिक 
दोष आपके तको में है । 


वस्तुतः शब्दप्रामाण्यास्यूपगन्तृत्व ही मनुष्यत्व ह्वै । जो ञञन्दप्रामाण्ब नहीं 
¥o 
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मानता, वह पशु ही है। विवाह एवं उत्तराधिकार-व्यवस्था आज भी सब मनुष्यों 
में पायी जाती है और उन सबमें शब्द-प्रामाण्य की अपेक्षा है । जो शब्द-प्रामाण्य, 
शास्त्र-प्रामाण्य, नहीं मानता उसके यहाँ कोई विवाह एवं दायभाग का नियम नहीं 
चल सकता । मनु आदि. धमंशास्त्रों में सगोत्र, सापिण्डध-विवाह बजय र ह । 
उत्तराधिकार की सूची भी निश्चित है। जो हिन्दू होकर भी इन धमंशास्त्रों को 
नहीं मानेगा उससे अनियमित विवाहादि होंगे । फिर भाई-बहन, पिता-पृत्री आदि 
की भी शादी पर कोई प्रतिबन्ध न रहेगा । फिर उनमें और पशु में कोई भी अन्तर 
नहीं रहेगा । यदि आप शास्त्रप्रामाण्य नहीं मानते तो आपके मत में भी पशुता 


का अतिक्रमण नहीं हो सकता । 


आप कहते हैं कि 'पाइचात्यों ने साधनों का साध्य मानने की भूल की, इसी 
कारण विफलता हुई' ( २२ १० ) । किन्तु वही भूल आप भी कर रहे हैं । आप तो 
जान-बूझकर शास्त्र की अमान्यता ठहराकर शास्त्र का उल्टा अर्थं लगाकर उप- 
नयनादि संस्कार सम्ध्या, स्वाध्याय, अग्निहोत्रादि शास्त्रोक्त आचार-विचार की 
उपेक्षा करके यम-नियम को मान रहे हैं जो संन्यासियों का धमं और वर्णाश्रमाचार 
का फल है और अहिसा-सत्य से कोसों दूर रहकर । इसीलिए आप के अनुयायी 
और आपने घ्वजवन्दन एवं कवड्डी तथा जालू-फौरेव को ही राष्ट्रियता का रूप 
मान रंखा है । आपके भी व्याख्यान एवं लेख माक्सँवाद से भी निकृष्ट श्रेणी में 
पर्यवसित होते हैं । 


जिस भारतीय :राजतन्त्र के सम्बन्ध में आप कहते हैं कि भ्रत्थेंक क्षेत्र में 
सजीव स्वातन्त्रथ की भावना के साथ सहस्रों वर्ष तक हमारे सम्पूणं समाज पर 
शान्ति एव सम्पन्नता की वर्षा करता हुआ एक अत्यन्त लाभदायक सिद्ध हुआ, 
( २२ पृ० )। 

किन्तु क्या आपने यह भी सोचा कि वह लाभदायक राजतश्त्र क्यों नष्ट हो 
गया ? विचार करने पर मालूम होगा कि वह शास्त्रोक्त कतंव्यपालन-विमुख होने 
एव कामक्रोष-परायण होने से ही नष्ट हो गया। इसी प्रकार अन्य देशों में भी 
धर्मविमुखता या मनमानी घ्म-कल्पनाओं तथा स्वार्थ-परायणता के कारण भी 
विभिन्न राज्यव्यवस्थाएं विफल हो गयीं । 


आप कहते हैं कि “हिन्दू-राष्ट्र की हमारी कल्पना राजनीतिक अधिकारों का 
पट्ठरमात्र नहीं, वह तत्वतः सांस्कृतिक है। हमारे प्राचीन एवं उदात्त सांस्कृतिक 
जीवनःभूल्यों से उसके प्राणों की रचना हुई ओर हमारो,संस्कृति की भावना का 
उत्कट नवतारुण्य ही हमारे राष्ट्रिय जीवन की सही दृष्टि हमें प्रदान कर सकता 
दै । प्राचीन पुवंग्रहों, मूढ़ विदवासों अथवा समाजविरोधी रीतियों का पुनरुज्जीवन 


erent 
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प्रतिक्रियात्मक कहा जा सकता है। कारण उसका परिणाम पाषाणीकरण हो सकता 
है, किन्तु शाइवत एवं उत्कषंकारी जीवन-मूल्यों का नवतारुण्य कभी प्रति क्रियात्मक 
नहीं हो सकता ।"*'संस्कृति के नवतारुण्य से हमारा आशय उन शाइवत जोवना- 
दर्शों को पुनः जीवन में उतारने से है, जिन्होंने सहस्रों वर्षों तक हमारे राष्ट्रिय 
जीवन को पोषित किया और अमरता प्रदान को ( पृ० २३ ) । | 

किन्तु आपका यह सब कथन प्रमाणशूऱ्य प्रतिज्ञामात्र ही है । वे कौन-से 
उदात्त सांस्कृतिक जीवन-मूल्य हैं, आपने यह नहीं बतलाया । कीन पूर्वग्रह एवं मूढ़- 
विश्वास हैं और कोन समाजविरोधी रीतियाँ हैं ? कौन-से शाश्‍वत उत्कषेंकारी 
जीवनमूल्य हैं ? सिद्धान्तन्तः तो यही कहना पड़ेगा कि प्रमाणहीन निर्णय 
विश्वास एवं रीतियाँ पूर्वग्रह अन्धविइवास या पतन-हेतु कुरीतियाँ कहीं जा सकती 
हूँ । शास्त्र या तकं-सङ्गत जीवनमूल्य ही शारवत एवं उत्कर्षंकारी हैं । परस्तु यह 
सब निर्णय तो तव हो सकता है जब किसी प्रमाण को मानें । जो विचार-व्यव- 
हार आपको अभोष्ट नहीं हैं, वे शाश्‍वत होने पर भी आपकी दृष्टि में अन्धविश्वास 
या पुवंग्रहमात्र हैं; जो अभीष्ट हैं, उन्हें शाइवत एवं उत्कषंकारी कह देंगे ! प्रमाण 
की कसौटी पर वे खरे उतरे, तभी कोई विचार या आचार शाइवत एवं उत्कषंकारी 
कहा जा सकता है । वे कौन-से जी वनादशं हैं जिन्होंने राष्ट्रःजीवन को पोषण एवं 
अमरता प्रदान की ।' क्या अमरता मिलने पर भी राष्ट्रजीवन में दुर्बलता या 
मृत्यु का भय रहता हैं? यदि नहीं, तो फिर नया प्रयास किसलिए ? 


वस्तुतस्तु किसी भी राष्ट्र के अनेक प्रकार के विश्वास एवं अनेक प्रकार की 
रहन-सहन, चालचलन होती हैं अनेक आभाणक एवं कहानियाँ प्रचलित होती हैं । 
उनमें जो प्रत्यक्ष या अनुमान अथवा आगम की कसौटी पर खरी उतर वे ही 
आदरणीय होती हैं, अन्य त्याज्य होती हैं। इतिहास भी प्रामाणिक-अप्रामाणिक 
दोनों प्रकार के होते हैं । अतः शास्त्रीय भावनाओं के पोषक इतिहास ही अनुकूल 
प्रेरणा प्रदान कर सकते हैं, अन्य नहीं । फलतः शास्त्र-प्रामाण्य न माननेवाला कोई 
भी यह निर्धारण नहीं कर सकता कि कौन आचार-विचार शाश्‍वत एबं उत्कषं- 
कारी है तथा कोन मूढ्ग्रह एवं पतन का मूल ? 


फिर आप स्वयं भो कहते है कि 'हम हिन्दु-संस्क्ृति को परिभाषा नहीं कर 
सकते हैं' ( १० २४ ) । क्या आपके राष्ट्र का यही आदर्श रहा है कि जिसे सर्वो- 
त्कृष्ट एवं राष्ट्र का प्राण माना जाता हो, उसका लक्षण, परिभाषा एवं प्रमाण 
से निरूपण नहीं किया जाय ? 

आप कहते हैं कि जीवन क्या है, यह बताने में आधुनिकतम वेज्ञानिक भी 
असमर्थ हैं। तव भी चिकित्साशास्त्र की उपयोगिता में कोई वाघा नहीं उत्पन्न हुई 
( पृ० २४) । किन्तु यह ठीक नहीं, क्योंकि भारत में तो “जीव प्राणधारणे' घातु से 
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ही 'जीवन' शब्द की निष्पत्ति होती है। फलतः प्राणधारण ही जीवन है । मनुष्य, 
पश्वादि में जबतक प्राण रहता है तभी तक उनमें ज्ञानशक्ति, क्रियाशक्ति का 
उपलम्भ होता है। उपनिषदों में आख्यान भी है । प्रजापति नें देहवासी इन्द्रियों, 
घ्राण, मन आदि को यही कहा कि 'तुसमें से जिसके निकल जाने पर देह बेकाम 
हो जायगी वही श्रेष्ठ है।' नेत्र, श्रोत्र आदि सबके जाने पर भी देह का काम 
चलता रहा । जव प्राण जाने को प्रस्तुत हुआ तव सवने कहा : 'वस, आपके बिना 
हम सब नष्ट हो जायेंगे, आप ही हम सवमें श्रेष्ठ हैं ।' 

वास्त्रं के अनुसार सप्तदश तत्त्वमय लिङ्गशरीर-विशिष्ट चेतनतत्त्व को 
ही 'जीव' कहते हैं। बह जब तक ध्राणोंको धारण करता है, तभी तक जीवका 
जीवन रहता है। जव वह रिङ्गविशिष्ट चेतन निकल जाता है, तब जीवन 
समाप्त हो जाता है। कि बहुना, धर्म-ब्रह्म जेसी सूक्ष्म वस्तुओं की परिभाषा होती 
है और उसका होना अनिवार्य भी है। अतएव लक्षण-प्रमाणभ्यां वस्तुसिद्धिः-लक्षण 
एवं प्रमाणों से ही वस्तु की सिद्धि होती है, अन्यथा नहीं । लक्षण द्वारा सम्भावित 
वस्तुकी ही हेतु से सिद्धि होती है । जिसकी सम्भावना ही नहीं हेतु से उसका त्राण 
नहीं होता : न तस्य हेलुभिस्त्राणभुत्पतन्नेर यो हतः । 


आप कहते हैं : हमारी भावनाएं आदर्श एवं आकांक्षाएँ भी अपनी निजी 
सत्यता रखती हैं। हमारे जीवन में उनका महत्त्वपूर्ण कार्य है” ( पृ० २४)। पर 
ऐसी भावनाएं आपकी हो नहीं, और लोगों की भी होती हैं ओर वे घ्रामाणिक- 
अप्रामाणिक, हेय एवं ग्राह्य दोनों ही प्रकार की होती हैं। इसलिए ईश्वरीय एवं 
आप्त आषंवाक्यों तथा अन्य प्रत्यक्षानुमानादि द्वारा उनका विवेचन करके ही 
ग्रहण या त्याग करना होता है। 


 _ आप कहते हैं : “वास्तव में ऐसी स्थूल वस्तुओं की अपेक्षा जो नापी जा 
सके जिनकी परिभाषा की जा सके, सूक्ष्मतत्त्व ही सच्चे मानव व्यक्तित्व का निर्माण 
करते हैं! ( पृ० २४ ) । यह कथन भी नितान्त भ्रामक है, क्योंकि लक्षणप्रमाण- 
शुन्य वस्तु को जब सत्यता ही असम्भव है, तब उसे सूक्ष्म या मानव व्यक्तित्व का 
निर्माण कसे कहा जा सकता है? लक्ष्य को पहचानने के लिए लक्षण और परि- 
भाषा अपेक्षित होती है । 


आपने कहा कि श्रो नेहरू की दृष्टि में ईश्वर, धर्म, आत्मा, पुनर्जन्म, जाति 
आदि का कोई अर्थ नहीं था । उनकी पत्नी का विदेश में देहान्त होने पर अपनी 
ही रीति के अनुसार उनके शरीर का अर्निसंस्कार किया, गाड़ा नहीं गया और 
लो यद्टभर राख को किसी खेत में नहीं डाला ।----- तु मिट्टी है और मिट्टी में 
छोट गयी ।******किन्तु उनके पुरातन हिन्दु-रक्त की पुकार थी कि अपनी प्यारी 
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पत्नी के अवशेषों को ले चलो और गंगामाता की गोद में उन्हें समर्पित कर दो । 
अन्त में पुरातन संस्कारों की विजय हुई और वह पवित्र गंगा-यमुना तथा अ्रदृश्य 
सरस्वती के संगम में गिरायी गयी ( पृ० २५ )। 


लेकिन इतना ही क्यों, श्री नेहरू ने अपनी राख को भी गंगामें डालने के 
लिए वसीयत में रिख रखा था। साथ ही यह भी कहा था कि हम किसी घामिक 
या पारलौकिक विश्वास के आधार पर ऐसा नहीं सोच रहे हैं, किन्तु गंगा के 
प्राकृतिक सौन्दर्यं में मेरा जीवन पला है, उससे प्रेम है, इसलिए ।' किन्तु क्या 
दुसरे लोग इसे मूढग्राह या पूवंग्रह का संस्कार नहीं कह सकते ! महान्‌ हिन्दू कहे 
जानेवारे सावरकर ने तो विद्युत्‌-रावदाह द्वारा ही अपनी देह की अन्तिम समाप्ति 
की आज्ञा दी थी । इनमें कौन संस्कार शाइवत हैं, कोन मूढ़ग्रह, इसका कसे 
निर्णय हो ? केवल प्राचीन परम्पराप्राप्त संस्कार ही शाश्वत नहीं होते, वहुत-सी 
रूढ़ियाँ, कुरीतियाँ भी वद्धमूल होती हैं। उनका छटना मुश्किल होता है। भोतिक- 
वादी इसे नेहरू की कमजोरी ही कहेगा । कई लोगों में खान-पान, विवाह, 
स्पर्शास्पशे आदि सम्वन्धी परम्पराप्राप्त संस्कार वद्धमूल हैं। उन्हें आप मूढ़ग्रह 
और समाजविरोधी कहेंगे फिर कौन-सा विचार सही कौन गलत है, इसका निणय 
केसे हो ? प्रामाण्यवादो तो प्रमाण की कसोटी पर खरे उतरनेवाले संस्कारों को 
शाइवत कहेंगे, तदभिन्न को अन्धविश्वास कहेंगे । ऐसे विषयों में प्रत्यक्ष, अनुमान 
की प्रवृत्ति हो नहीं सकती । शास्त्र का प्रामाण्य आप मानते ही नहीं, प्रमाणहीन 
परम्परा भी अन्वपरम्परा ही है, फिर कौन-सा संस्कार महत्त्वपूण और कौन-सा 
तुच्छ, इसका निर्णय कसे हो ? इसीलिए तो गीता ने तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते का 
उद्घोष कर कतंव्य-अकतेव्य को व्यवस्था में शास्त्र को ही प्रमाण माना है । 


शास्त्रानुसार ही गंगा-यमुना का महत्त्व है। अन्यथा अन्य नदी या गंगा में 
क्या भेद ? व्याघ्र-चमं ओर गदेभ-चमं में, गोमूत्र ओर गर्देभी-मूत्र में क्या भेद 
है? शंख और अन्य अस्थियों में क्या भेद है ? अन्त्येष्टि भी शास्त्रानुसार ही 
“संस्कार पद वाच्य होती है, केवल अग्नि में जला देना मात्र नहीं । जो शास्त्र 
नहीं मानता उसकी दृष्टि में मिट्टी के तेर में, बिजली में जला दिया जाय या 
चन्दन की चिता पर मन्त्रों के साथ जला दिया जाय, सब समान ही है। अतः 
केवल जलाने और भस्म गंगा में डालने को संस्कृति समझना भारो भूल है । 


आगे आप अपनी संस्कृति की अभिव्यक्ति का प्रकार वताते हुए कहते हैं कि 
'सत्य की अनुभूति या ईश्वर का साक्षात्कार करना सर्वाधिक मूलभूत पहल है 
पर उसका यह वर्णन कि वह निराकार-निर्गृण है, हमारी समस्याओं को सुलझाता 
नहीं । कई लोग मन्दिरों में सर्वेशक्तिमान्‌ का प्रतीक मान मूर्तियों पर घ्यात 
केन्द्रित करने का प्रयत्न करते हैं, किन्तु हमें यह सब सन्तुष्ट नहीं करता । हम 


३३३ _ विचार-पीयूष । ्ाधुनिकक वादे ` 


एक प्राणधारी ईश्वर चाहते हैं जो हमें कमे में व्यस्त रखकर हमारे अन्दर निवास 
करनेव,ली सभी शक्तियों का आह्वान करे । अतः हमारे पूर्वजों ने कहा है: हमारा 
समाज ही ईश्वर है। श्री रामक्कष्ण परमहंस ने कहा है : मनुष्य की सेवा करो । 
श्री विवेकानन्द ने भो बल देकर यही कहा है, किन्तु सम्पुर्ण मानवता के भाव से | 
'मनुष्य' अत्यन्त व्यापक कल्पना है, उसको सरलता से ग्रहण नहीं किया जा 
सकता । अतएव हमारे पूर्वजों ने कहा कि हिन्दु-समाज वह विराट्‌ पुरुष है।'"”"' 
पुरुषसूक्त में सर्वशक्तिमान्‌ के वर्णन में कहा गया है--सूर्य-चन्द्रमा उसकी आँखें 
' हैं, नक्षत्र ओर-आकाश उसकी नाभि है तथा-- 


ब्राह्मणोऽस्य मुखमासीत्‌ बाहू राजन्यः कृतः । 
ऊरु तदस्य यद्व शइथः पद्भ्यां श्री अजाथत॥ 
ब्राह्मण उसका मुख, क्षत्रिय भुजाएं, वेश्य उसको जँघाएँ, शूद्र पैर हैं। इसका 
अर्थे है कि समाज, जिसमें चतुविध व्यवस्था है अर्थात्‌ हिन्दू-समाज हमारा ईश्वर 
है । ( पृष्ठ २५-२६ ) 

वस्तुतः यह भी एक आरचर्य ही है कि किसी शास्त्र को तो प्रमाण महीं 
मानते, परन्तु रामक्रषण परमहंस और विवेकानन्द की जीवनी को आप प्रमाण 
मानते हैं ओर उसीके साथ वेदादि शास्त्रों को न मानते हुए भी पुरुष-सूक्त को 
जोड़कर मनमानी बे-सिरपेर की कल्पना करते हैं। स्पष्ट है कि मनुष्य सर्वेज्ञ, 
सर्वशक्तिमान्‌ नहीं, अतः सम्पूर्णं मनुष्य-समुदाय भी सर्वशक्तिमान्‌ नहीं । जसे 
एक-एक मनुष्य 'उत्पन्न होता है, मरता है, वेसे सम्पूर्ण मनुष्य भी उत्पन्न होते, 
मरते हैं। एक-एक वृक्षों के जो स्वभाव होते हैं, वन का भी वही स्वभाव होता है 
वृक्ष जड़ है तो वन भी जड़ ही है, चेतन नहीं। कि बहुना, यदि भावना या कल्पना 
मातर का महत्त्व है, तब तो भावना के अनुसार कोई मूर्ति को, कोई कब्र को तो 
कोई अपने ऊट को ईश्वर मानेगा ही । मूर्ति-पूजा तो शास्त्रविधान के अनुसार 
होती दै, उसमें शास्त्रानुसार सर्वशक्तिमान्‌ का आवाहन-प्रतिष्ठापन किया जाता 
है। फिर आप हिन्दू-समाजको ईश्वर मानेंगे, तो दूसरे ईसाई-समाज या अन्य 
मुस्लिम-समाज को संशक्तिमान्‌ क्यों न मानेंगे ? आप पुरुषसूक्त की दुहाई देंगे, 
दूसरे अपने मान्य ग्रन्थों की दुहाई देंगे तो मान्यता का क्या मूल्य है ? 


ॐ२च, क्या'आप ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र आदि जातिभेद मानते हैं ? 
यदि हाँ, तो क्या जन्मना मानते हैं या कर्मणा ? यदि जन्मना हैं तो मुसलमानों, 
ईसाइयों को कंसे आत्मसात्‌ करेंगे ? यदि कर्मणा वर्ण मानते हैं तो वे कोन-से कमं 
Se या जोक 2 यदि शास्त्र ही मान्य, नहीं, तो शास्त्रीय कमं आपको 
से मान्य होगे ? यदि लोकिक कसं अर्थात्‌ उपदेशक, शासक, व्यापारी शिल्ती 


क्या वेद-छास्त्र का प्रामाण्य मानना पकष ? ३२३ 


आदि के आधार पर ही आपको ब्राह्मणादि वर्ण हैं तो ऐसा वर्णभेद तो हर देश 
एवं हर जाति में है ही । फिर आपके हिन्दु-राष्ट्र की क्या विशेषता रही ? 


वस्तुतः पुरुषसूक्त का वह अर्थ कथमपि नहों हैं जो आप लिख रहे हैं। 
पुरुषसूक्त में सूर्य को विराट्‌ पुरुष की आँख कहा गया है, चन्द्र को नहीं, चन्द्र को 
तो उसका मन बतलाया गया है। पुरुषसूक्त का विराट्‌ पुरुष आपका मुट्ठी भर 
हिन्दू-समाज नहीं, अनन्तकोटि ब्रह्माण्डात्मंक सम्पूर्णं स्थूल-प्रपः्चच विशिष्ट व्यापक 
चेतन है । उसे 'सहस्नशीषं, सहस्नाक्ष' कहा गया है। यहाँ 'सहस्न' शब्द बहुत या 
अनन्त का वोधक है । संसार के अनन्त प्राणियों के सिर ही उसके सिर हैं, सबकी 
आँखें उसकी आँखें हैं । वह विराट्‌ पुरुष सम्पूणं ब्रह्माण्ड-भुमि को उपर-नीचे, 
अगल-वगल, सव ओर से व्याप्त होकर अथवा माया-भूमि को आवृत्त कर उससे 
दर्शागुल अतिक्रमण कर या नाभि से दश अंगुल ऊपर हृदय में रहता है। वह 
प्रपत्च से अधिक बड़ा है अर्थात्‌ ब्रह्माण्ड से वाहर भी फला है अथवा भूमि प्रभृति 
पः्च्ूतों को व्याप्त कर उनसे वाहर भी है । 


सहस्रशीर्षा पुरुषः सहस्राक्षः सहस्रपात्‌। 
स भुस स्वतः स्पृत्वा ( वृत्वा ) त्यतिष्ठद्‌ दश्ाङ्कलम्‌ ॥ 
उपयुक्त मन्त्र में 'दशांगुलू' शब्द इस वात का उपलक्षक है कि वह पुरुष 
सम्पूर्णं जगत्‌-प्रपंच से भी बहुत वड़ा है। इसका स्पष्टीकरण अगले मन्त्र में ही 
किया गया है: 
पुरुष एवेदं सवरं यद्भूतं यच्च भाव्यम्‌ । 
उतामृतत्वस्येशानो यदन्नेनातिरोहति ॥ 
अर्थात्‌ यह सब कुछ दृश्य वर्तमान, भूत एवं भविष्य में होनेवाला सादा 
जगत्-प्रपः्च पुरुष ही है, केवळ हिन्दू या भारत नहीं । यही अमृतत्व या मोक्ष का 
भो नियामक है; क्योंकि अन्न अमृत से सवका अतिरोधान, रक्षण करता है। 
अथवा वही प्राणिकमं-फलभोग अन्तरूप निमित्त से कारणावस्था अतिक्रमण कर 
कार्यरूप जगदवस्था को प्राप्त होता है । 
घ्राणिकर्मफलभोग के लिए हो भगवान्‌ जगदवस्था को प्राप्त होते हैं । 


एतावानस्य महिमाऽतो ज्यायांइच पुरुषः। 
पादोऽस्या विइवासूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि॥ 
अर्थात्‌ अतीत, अनागत, वर्तमान जितना भी जगत्‌ हे-एतावान्‌ सव पुरुष 


की महिमा, सामर्थ्यं या विभूतिमात्र ह्वै। यह उसका वास्तव रूप नहीं या वस्तुभूत 
लो इस जगज्जाल से 'ज्यायान्‌' यानी अतिशयेन अधिक है; क्योंकि 





३२४ विचार-पीयूष ॥ आधुनिक वाद 


वर्ती सम्पूणंभूत उस पुरुष का पाद अर्थात्‌ चतुर्थांश मात्र हैं। पुरुष का त्रिपाद- 
स्वरूप सवंथा अमृत एवं 'दिवि’ यानी द्योतनात्मक प्रकाशस्वरूप में ही स्थित है। 
अनन्त ब्रह्माण्डात्मक विश्वप्रपत्च से त्रिपाद्‌ अर्थात्‌ तीन गुना ब्रह्म अधिक है । इस 
कथन में भी मन्त्र का तात्पर्यं न होकर प्रपञ्च उसके एक अंश में ही है, ब्रह्म उससे 
बहुत अधिक वड़ा है अतः ब्रह्म के आनन्त्य-प्रतिपादन में ही तात्पय है । तभी सत्यं 
श्ञानमनन्तं ब्रह्म यह श्रुति ब्रह्मै को भी इयत्तारहित अनन्त ज्ञानरूप कहती है । 
उससे विराट्‌ परमेइवर की देह तथा उसकी उत्पत्ति कही गयी है : 


ततो विराडजायत विराजोऽधि पुरुषः । 
स जातो अत्यरिच्यत पश्चात्‌ भूसिमथो पुरः॥ 


अर्थात्‌ उस परमेश्वर आदिपुरुष से विराट्‌ स्थळप्रपञ्चरूप देह उत्पन्न होती 
है । विविधानि राजन्ते वस्तूनि यत्रेति विराट्‌ यानी विविध वस्तुएं जिसमें दीप्यमान 
होती हैं वह अनन्त ब्रह्माण्डात्मक सृष्टि महान्नह्माण्ड ही विराट है। उस विराट 
देह के ऊपर उसी अधिकरण में समष्टि महान्नह्माण्डाभिमानी पुरुष होता है। 
अर्थात्‌ सवेवेदान्तवेद्य परमात्मा अपनी माया से ब्रह्माण्ड-देह की रचना कर ब्रह्मा- 
ण्डाभिमानी देवतात्मा (जीव ) होता हैं। वही विराट्-पुरुष उत्पन्न होकर विराट्‌ 
से अतिरिक्त देव, तियेक्‌, मनुष्यादि जीवरूप घारण करता है। पश्चात्‌ वही भूमि 
एवं पुरों यानी जीव-शरीरों की स्चना करता है। उसीसे विविध यज्ञ-सामग्रियों 
और ऋक्‌, साम, यजु आदि वेदों का आविर्भाव होता है। ब्राह्मणोऽस्य मुखमासीत्‌ 
यह इस पुरुषसुक्त का १३वाँ मन्त्र है। इसका अथं यह नहीं कि ब्राह्मण विराट 
का मुख है ओर क्षत्रिय वाहु । किन्तु यहाँ सृष्टि का प्रसंग है, अतः इसका अर्थ 
होगा-विराट्‌ पुरुष के मुख से ब्राह्मण उत्पन्न हुए, बाहु से क्षत्रिय, ऊरू से वेश्य 
एव पाद से शूद्र उत्पन्न हुए । तभी पद्भ्यां शद्रो अजायत इस वाक्य में 'अजायत' 
क्रियापद से उत्पत्ति का स्पष्ट निर्देश किया गया है| यही नहीं; इस मन्त्र से पु्वे- 
मन्त्र में ऋचः सामानि जज्ञिरे, 'अजायत', 'अइवा अजायश्त', 'गावो ह जज्ञिरे और 
उत्तर के मन्त्रों में भी चन्द्रमा मनसो जातचचक्षोः सूर्यो अजायत ।'"'-'-मुखादर्नि- 
रजायत आदि से उत्पत्ति का ही वर्णन है। अतः इस मन्त्र में ब्राह्मणादि वणो की 
उत्पत्ति का वर्णेन है, किसी समाज का वर्णन नहीं । 


वसे तो सम्पुणं विश्वप्रपश्च परमेश्वर की स्थूलदेह है, अतः प्रत्येक तत्त्व 

उसके अवयव है और किसी भी रूप में उसकी आराधना हो सकती है। तभी तो 
सनातनधर्मानुसार तुलसी, अर्वत्थ, गो, ब्राह्मण, गङ्गा, साता, पिता, गुरु सभी 
परमेश्वर की भावना से पुज्य एवं आदरणीय होते हैं । समष्टि ब्रह्माण्ड, एकेक 
ह्माण्ड, एक-एक छोक, एक-एक जाति कुटुम्ब सभी परमेश्वर रूप से पूज्य हैं । 
षा पुरुषः, ब्राह्मणोऽस्य मुख इत्यादि मन्त्रों से हिस्दू-समाज या 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ३२६ 


हिष्दू-राष्ट्र को सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर सिद्ध करना अत्यन्त असङ्गत, विरुद्ध एवं 
उपहासास्पद है । यह सर्वेथा अनघिकार चेष्टा है। उसी प्रसङ्ग में 'विशट के मन 
से चन्द्रमा, नेत्र से सूर्य, श्रोत्र से वायु की उत्पत्ति' कही गयो है, क्या आपके तथा- 
कथित हिन्दर-राष्ट्र विराट्‌ से सूर्यादि की उत्पत्ति होती है ? 


आप कहते हैं : 'सभी व्यक्ति समानभाव से पवित्र एवं हमारी सेवा के 
योग्य हैं । उनमें भेदभाव का कोई विचार निन्दनीय हैं। ( १० २६ ) किन्त पूर्व 
में आपने समाज में ब्राह्मण को मुख, क्षत्रिय को वाहु, शूद्र को पेर कहा है। यदि 
ये भेद नहीं तो पृयक-पृथक्‌ नाम क्यों ? और किसीको मुख, किसी को पर क्‍यों 
कहा ? क्या मुख, पेर सव अंग एक ही हैं और उन सवमें समान हो व्यवहार 
होता हे ? | ; 
इसी तरह ईशावास्यमिदं सब `` `तेन त्यक्ते भुञ्जीथाः ( ईशोप० १) इसःमन्त्रः 
का भी अर्थ वह नहीं, जो आपने लिखा है। क्या आप वतायेंगे कि 'उसे अर्पण करने 
के पश्चात्‌ ( पृ० २७ ) यह किन शब्दों का अर्थ है ? वास्तविक मन्त्रार्थं तो यह है 
कि ईश, सर्वेनियामक, अधिष्ठान, ब्रह्म चेतन के साक्षात्कार से मायाभूमि के 
सम्पूणं जगत्‌ को आच्छादन अर्थात्‌ बाधित कर देना चाहिए । जसे रज्जु-साक्षा-. 
त्कार से रज्जु द्वारा रज्जु में कल्पित सप,. धारा-मालादि कल्पित वस्तुएँ आच्छा-. 
दित या वाधित हो जातो हैं, वेसे ही ब्रह्म में कल्पित: जगत ब्रह्मसाक्षात्कार. से. 
बाधित हो जाता है । अतः उस बाधरूप त्याग से अथवा पृत्रेषणा, लोकेषणादिके 
त्याग'खे आत्मा का पालन करो । अर्थात्‌ ब्रह्मसाक्षात्कार द्वारा, प्रपः्च को बाधित: 
कर आर त्याग द्वारा ब्रह्मनिष्ठा सुदृढ़ कर आत्मा को जन्म-मरण के प्रवाह में पड़ते, 
से.बचाकर सोक्ष प्राप्त करो। | गे पा 9 

इसी तरह ( पृष्ठ २७ पर ) आप लिखते हूँ : 'मनु ने घोषित किया है कि 


यावद्‌ ज्ियेत जठरं तावत्‌ स्वत्वं हि देहिनाम्‌ । 
अधिकं योऽभिमन्येत स स्तेनो दण्डमहंति॥ 


किन्तु यह अत्यन्त मिथ्या है,, उक्त इलोक मनुस्मृति में है ही नहीं । कम से.. 
कम मनु का नाम देने के पहले मनुस्मृति देख तो लेनी चाहिए थी । उक्त इलोक 
श्रीमद्धागवत, ( ७.१४.८ ) का है। फिर आप तो कोई भी पुस्तक न मानने को : 
प्रतिज्ञा कर चुके हैं । तव इन उद्धरणों से दूसरों के गले शास्त्रवचनों को क्यों : 
उतारना चाहते हैं ? उक्त वचन में घन से ममत्वाभिमान हटाया गया है, वयक्तिक 
सम्पत्ति के सिद्धान्त का निराकरण नहीं। अन्यथा दान, यज्ञ आदि कार्यों में भी 
उनका उपयोग कसे हो सकेगा ? | 


इसी प्रकार एकं सद्विप्रा बहुधा वदन्ति इस मन्त्र का भी अर्थ, साव” आफ्ने” 
४१ 





३२६ विधार-पीयुष ॥ आधुनिक वादं 


उलटा ही किया है-'हमारी शिक्षा अन्ध विश्वासों एवं दृष्टिकोणों को इस रूप में 
सम्मान करने री भी रही है कि वे सव एक सत्य तक पहुँचने के लिए अनेक मार्ग 
हैं।' ( १० २८ ) 
सम्पण मन्त्र इस प्रकार है: | 
इन्द्रं मित्रं वरुणमरिनमाहुरथो दिव्यः स॒ सुपणों  गरुत्सान्‌ । 
एकं सहिप्रा बहुधा वदन्ति अग्निं यमं मातरिश्वानमाहुः ॥ 
( ऋग्वेद १.१६४.५४६ ) । 


यहाँ विभिन्न अवैदिक मार्गो की नहीं, विभिन्न वेदिक देवतत्त्वों को एकता 
कही गयी है । एक सत्‌ अर्थात्‌ वेद-वेदान्तवद्य, स्वप्रकाश, अखण्ड, सदानच्दघन 
ब्रह्म को ही ब्रह्मविद्‌ विप्र लोग इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि आदि अनेक रूपों में कहते 
हैं। वही तत्त्व दिव्य, सुपर्ण, गरुत्मान्‌ है। उसीको अग्नि, यम एवं मातरिश्वा 
( वायु ) भी कहते हैं। मन्त्र में इन्द्र'"'विप्रा''"इन शब्दों से वक्ता एवं वक्तव्य 
दोनों का स्पष्ट उल्लेख है। शास्त्रानुसार यह सिद्ध है कि एक ही तत्व उपासना 
के लिए अनेक रूपों में व्यक्त होता है। अतः यह नहीं हो सकता कि इस मन्त्र के 
बल पर आप सभी प्रचलित मजहवों, पष्थों को एक ही सत्य की प्राप्ति का माग 
सिद्ध करदें। क्या सभी सत्यःप्राप्ति के मागं हूँ, इसका ओर नान्यः पन्था का 
विरोध विदित नहीं होता ? 

यह भी आइचये है कि आप विविध अवेदिक दुष्टिकोणों और विशवासों को 
सत्य-प्राप्ति का मार्ग मानते हैं । किन्तु भारतीय वेदिक 'जन्मना वर्णव्यवस्था' एवं 
तदनुसारी वेदादि-शास्त्रोक्त सन्ध्या, स्वाध्याय, .अग्निहोत्र,' दशं-पुर्णमास, चातु- 
मास्य, ज्योतिष्टोम, श्राद्ध-तर्पणादि आचारों, स्पर्शास्पर्शादि आचारों और उप- 
नयन, विवाहादि. शास्त्रीय संस्कारों की उपेक्षा ही नहीं, सक्रिय विरोध भी करते 
हैं । आपके अनुयायी उनके विरुद्ध धर्मयुद्ध छेड़ने को तैयार होते हैं । आप हिन्दू- 
समाज को ईश्वर मानने की बात करते हैं, पर आपके स्वयंसेवक माता-पिता एवं 
गुरुओ को भी ईश्वर मानने में हिचकते हैं, उनकी आज्ञा ठुकराते हैं। यदि 
नरात्म्यवा दियो, आत्मवादियों, पुनजॅन्मवादियों एवं अपुनजेन्मवादियों, गोरक्षकों, 
गोभक्षकों, मूतिभंजकों, मूतिपूजकों, हिंसावादियों, अहिसावादियों आदि सभीका 
भाग सत्य-प्राप्ति का मागे है तो फिर वहीं वेद यह क्यों कहता है कि नान्यः पन्या 
विद्यतेऽयनाय (बाज० सं० ३१.१८) । अर्थात्‌ मृत्यु के अतिक्रमण का वेदोक्त ब्रह्मज्ञान 
छोड़कर अन्य स है ही नहीं। आपके सिद्धान्त, कल्पना के महल सबके सब 
केवळ प्रमाणाभासों पर ही अवलम्बित हैं। वस्तुत आपकी संस्कृति ओर उसके 
स निष्प्राण कल्पना के महलमात्र हैं, न उनका कोई आधार है और 


कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? -३२७ 


आपको विदित होना चाहिए कि संस्कृति रक्षण-प्रमाणहीन नहीं । किन्तु 
प्रत्यक्षानुमान तथा अपौरुषेय एवं आर्ष वेद-धमंशास्त्रादि प्रमाणों पर आधुत 
परम्पराप्राप्त लौकिक-पारलोकिक अभ्युदय तथा निःश्रेयस्‌ के अनुकूल वर्णाश्रमा- 
नुसारी संस्कार, आचार-विचार एवं जीवन-यापन का प्रचार ही हमारी संस्कृति 
है । इसीमें धमं, दर्शन, सदाचार, इतिहास, कला, भाषा आदि का अन्तर्भाव है । 
उक्त सभी अंशों में प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम एवं परम्परा का सम्वन्ध अनिवायें 
है। उसके विना सव निराधार रूढ़ि या अन्ध-परम्परा की कोटि में ही प्रविष्ट 
समझे जायेगे । 


वेयक्तिक, पारिवारिक उत्थान के प्रयत्न के साथ सामाजिक उत्थान का 
प्रयत्न उचित ही है। तत्सम्बन्धी विचार संकी णे नहीं। अतएव 'संकीणं विचारों के 
वेष्टन से वाहर आकर चारित्य-सेवा एवं बलिदान-भावना' ( २९ पृ० ) की वात 
भी सही नहीं । शास्त्रानुसारिणी शिक्षा एवं ब्रह्मचर्यादि आश्रमों के अनुसार ही 
धमं, कर्म, तप, त्याग एवं ज्ञान-विज्ञान से जीवन-स्तर उन्नत होता है। कबड्डी या 
खेल-कूद का प्रचारक बनने के लिए पारिवारिक वेष्टन से बाहर निकलने की 
जरूरत नहीं । वर्णाश्नमानुसार ही सव श्रेणी के लोगो ( ब्राह्मण, क्षत्रिय, कर्षक, 
मोची, कोयरी, डोम आदि ) में भी भक्त-ज्ञानी हो सके थे। सभो सहभोजन, सहपान 
कर, वर्णभेद मिटाकर नहीं । सभी सन्त-महात्मा शास्त्रमर्यादा के पालन पर ही 
जोर देते आये हैं । मनमानी सामान्य-स्तर की उन्नति करना उचित नहीं। अतः 
आपकी २९ प० की बातें असंगत ही हैं । | 


वेसे भी त्रिगुणात्मक संसार में सर्वथा समानता नहीं हो सकती । वशिष्ठ, 
गर्ग, गौतम जसे सभी ब्राह्मण नहीं हुए । मान्धाता, दिलीप जेसे सभी क्षत्रिय नहीं 
बनें । तुलाघार, समाधि जसे सभी वेश्य नहीं हुए । विदुर जसे सभी शूद्र नहीं या 
धर्मव्याध जेसे सभी अन्त्यज भी कभी नहीं हुए। भारत में ही अनादिकाळ से 
हिरण्यकशिपु, हिरण्याक्ष, शुंभ, निशुंभ, महिषासुर, रावणादि जसे लोग भी होते 


ही आये हैं। उनका काम सामंनीति तथा ज्ञान-विज्ञान एव शिक्षा से नहीं चल 


सका । वे स्वयं भी वेद-वेदान्तादि दशेतों के विद्वान्‌ थे, अध्यात्मवादी थे । ठोक ही 
कहा है कि यदि साक्षर विपरीत हो जाते हैं तो वे राक्षस बन जाते हैं : 


साक्षरा व्रिपरीताशचेद्राक्षसा एवं केवलम्‌ । 


तभी तो अनादिकाल से दण्डनीति का भी विधान है । ब्रह्माजी ने, जो कि महान्‌ 
तत्वज्ञानी थे, एक लक्ष अध्यायों का नीतिशास्त्र प्रजा को प्रदान किया था । अतः 
परमार्थतः स्रेत्र अजर-अमर, शुद्ध, स्वप्रकाश ब्रह्मात्मा का अनुभव करते हुए भी 
व्यवहार के लिए  धमंशास्त्र एवं नीति का ही अवलम्वन करना युक्त ही है : | 





6३२८ विचार-पीयूष ६ छाघुनिक वाद 
पारमाथिकमद्देतं हद त॑ भजनहेतवे। . 
तादृशी यदि भक्तिः स्यात्सा तु मुक्तिशताधिका॥ ( बोघसार ) 
धवततमान जागृति” ( पृ० ३० ) में श्री गोलवलकर जी कहते हैं कि “ज्ञान 
और योग्यता ही जागृति है । जिसमें विविधता में एकता की अनुभूति. होती है। ` 
कलह के स्थान पर सामंजस्य और स्वार्थं के स्थान पर समाज की आराधना होती 
हे । इसके विपरीत एकता के लिए काम न करते हुए विविध समस्याओं को पक्षो- 
पपक्ष उत्पन्न करने के लिए उपयोग में लते हैं तो हम अज्ञान से ज्ञान की ओर 
प्रभावित नहीं, किन्तु गहरे अज्ञान में डूबते हैं । 

आपका यह कहना अनुचित नहीं । किन्तु यह भी समझना चाहिए कि 
'सम्भव है, अन्य लोग भी एकता के लिए ही प्रयत्न करते हों! किन्तु एकता केवल 
मनुष्यों का पुलिष्दा या भीड़ तो नहीं है। किसी समान उद्देश्य को पुति के लिए, 
समान मागं पर चलने के लिए समान सिद्धास्तों के आधार पर अधिकाधिक छोगों 
के मन को एकसूत्र में गू थना ही एकता है। ऐसी स्थिति में जिन लोगों का आपके 
सिद्धान्तो, कार्यक्रमों से मेल नहीं खाता, उनको आपसे पृथक्‌ संघटन करना ही 
पड़ेगा। उनकी समस्याएं एवं पक्ष भी पृथक हैं ही । सिद्धान्तहीन संघटन भेड़- 
बकरियों एवं डाकुओं के भी होते हैं। आत्मा तया भौतिक दृष्ट से सब समान होने 

पर भी व्यवहार-भेद, उद्देश्यभेद, सिद्धान्तभेद से आँख मीचना संभव नहीं । 
हाँ, शास्त्र ही सरपश्च हो सकते थे जिनकी मध्यस्थता में परस्पर विरोधी 
विचारों का सामंजस्य बन सकता था । किन्तु आप एवं आजके अन्य प्रगतिशोल 
कहे जानेवाले लोग तो शास्त्र मानने से दुर भागते हैं। मनु स्पष्ट कहते हैं कि 
जिस रास्त्रे से आपके पिता-पितामहादि चलते थे, उसी रास्ते से चलने पर हानि 

न होकर कल्याण ही होगा : ' 


थेनास्य पितरो याता येन याताः पितामहाः । 
तेन यायात्‌ सतां मागं तेन गच्छन्नरिष्यति॥ मनुः ( ४.१७८ ) 


' अर्थात्‌ हमारे-आपके सेकड़ों, हजारों पी ढ़ियों के सभी परम पुरुष लोग वेद, 
रामायण, महाभारत और मन्वादि धर्मशास्त्रों को प्रमाण मानकर उनके अनुसार 
चलते थे । किन्तु आप समझते हैं कि यदि हम किसी धमंपुस्तक को प्रमाण मानेंगे 
तो मुसलमान-ईसाई से अच्छे केसे सिद्ध होंगे ? 

यह ठीक: है कि “क्रियाशीलता ही सव कुछ नहीं, क्योंकि वह तो संज्ञाशुन्य 
मेढकों में भी सूक्ष्मदर्शक यन्त्रों से देखी जा सकती है। किन्तु वह प्रगति नहीं 
करता, किन्तु मृत्यु की ओर जा रहा है।' लेकिन इतनी दूर जाने की क्या आवश्य 
कता दै £ कोई भी स्थूल नेत्रों से देख सकता है कि. एक उन्मत्त प्राणी भी खूब. 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३२९ 


क्रियाशोल होता है। वह अपने को ज्ञानवान्‌ और अन्य लोगोंको मूर्खं मानता हुआ 
भो क्रियाशील होकर आत्महत्या कर लेता है । पर सोचना यहाँ होगा कि कौन 
पागल एवं श्रान्त हैं और कौन सज्ञान ! अपनी बुद्धि से सभी बुद्धिमान्‌ हैं, पर 
्रत्यक्षानुमान-आगम को कसोटी पर जिसका ज्ञान खरा उतरे, वास्तव में प्रज्ञावान्‌ 
तो वही है। 


यह भी जानना चाहिए कि यद्यपि क्रिया अचेतन में होती है, तथापिं वह 
होतो तो चेतन के ही अनुग्रह से है । क्योंकि चेतनाधिष्ठित होने से ही रथादि की 
प्रवृत्ति दुष्ट हर । मोटर, वायुयान आदि की प्रवृत्ति में संयोजन, निर्माण या संचालन 
चेतन द्वारा ही होता है । अतएव 'जानाति, इच्छति, करोति' का सिद्धान्त बताया 
गया है । चेतन प्राणी के ज्ञान एवं इच्छा के आधार पर ही प्रयत्न एवं चेष्टाएं 
होती हैं । जल, वायु आदि की प्रवृत्ति भी चेतन ईश्वर की प्रेरणा से ही होती है । 
इस! तरह संज्ञाहीन प्राणियों में रक्तवाहिनी शिराओं या रक्त में भी हलचल चेतना 
के सम्बन्ध से ही होती है । 


अकामस्य क्रिया काचिद्‌ दृश्यते नेह काहिचित्‌ । ( मनु २.४ ) र 


इस मनुस्मृति की उक्ति के. अनुसार विना इच्छा के कोई कमें नहीं होता ओर विना 
ज्ञान के इच्छा नहीं होती । निःसंज्ञ देह की हलचल प्रारब्धकर्मानुसार ईश्वरेच्छा 
से ही होती हैं। उन्मत्त प्राणी की चेष्टाएं उसके ज्ञान एवं इच्छा के अनुसार ही 
होती हुँ । उसका वह ज्ञान श्रमात्मक होता है । ज्ञान के प्रमात्व या यथार्थ्व के 
नि्णयके लिए प्रत्यक्षादि प्रमाणों की अपेक्षा होती है। अन्यथा आप अन्य लोगों 
की चेष्टाओं को उन्मत्त चेष्टा कहेंगे । अन्य लोग आपकी चेष्टाओं को वेसा हो 
कहेंगे । 

वर्तमान विपर्यासों का मूल भी निष्प्रमाण विचार ही है, शास्त्र-प्रमाण स्वीकार 
किये बिना आजके भ्रान्त विचारक चार्वाक के समान धर्माधर्म को भी दुष्टाथक 
ही मानने लगे हैं । ऐसे लोग आचमन का प्रयोजन कफ-शुद्धि ओर अगिनिहोत्रादि 
यज्ञ-यागादिकों का वायु-शुद्धि ही फल मानते हैं। वे प्रत्यक्ष-अनुमान से अगम्य, 
शास्त्रेकगम्य धर्म आदि को भी दुष्ट सामाजिक व्यवस्था में ही निलीन करना 
चाहते हैं । ऐसी स्थिति में. जसे कुछ लोगों का नृत्य, गीत आ।द को हो संस्कृत 
मानना भ्रान्ति है, वेसे ही संघटन, गीत और कबड्डी आदि खेलने को भी संस्कृतिं 
मानना भ्रान्ति ही है। संस्कृति की प्रामाणिक व्याख्या हम कर चुके हैं । शास्त्रा 
नुसारी नृत्य, गोत आदि भी भावाभिव्यंजक कलारूप होने से सांस्कृतिक हो सकते 
हैं। शास्त्रानुसारी धमे, अर्थ, काम, मोक्ष के मूलभूत शरीर के स्वास्थ्यरक्षण, दुष्ट 
दपंदलनार्थ्‌ घमं-धामिक रक्षण के लिए व्यायाम-सघटन, गीत भी सांस्कृतिक कार्य 
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हो सकते हैं। किन्तु उनके सांस्कृतिक होने का आधार भी प्रत्यक्षानुमानऽआगसादि 
प्रमाण हो हुँ। . े 

सौष्दय॑-प्रतियोगिता का वतमान ढंग अवश्य ही निन्दनीय है । किन्तु स्वयं- 
बर-प्रथा में सौन्दर्यं की व्यंजना नहीं होती, ऐसा भी नहीं कहा जा सकता । 
रामायण, महाभारतादि आर्ष-इतिहासों, शिष्टता एवं सदाचार बतलानेवाले 
रघवंश आदि काव्यों एवं परम्परा पर विश्वास रखनेवाले हिन्दू पति-पत्नी ही 
समाज में प्रेम-प्रदर्शन नहीं करते । प्रमाण-विमुख हिन्दू तो आज पाचचात्त्यों से भी 
अधिक गया०बीता हो रहा है । अतः हिन्दू पति-पत्नी अपने प्रेम का प्रदर्शन सवके 
सामने नहीं करते । 

आप शाश्वत मूलों के सिचन पर जोर देवे हैं ( पृ० ३२ )। पर यह स्पष्ट 
नहीं बता पाते कि क्या हैं वे शारवत मूल-परानुव.रण का भी विरोध करते हैं। 
क्या दूसरों की अच्छी बातों को भी ग्रहण करना बुरा और अपनी बुरी बातों से 
भी चिपके रहना अच्छा है ? कया आपके यहाँ कोई खराव रूढ़ियाँ या बुरे व्यवहार 
हैं ही नहीं ? जिन ईसवरीय एवं आषं-शास्त्रों द्वारा भलाई-बुराई, सम्यक्‌ता- 
असम्यकता, भूषण-दूषण का निर्णय होता है, उन्हें आप मानते ही नहीं । प्रत्यक्ष, 
अनुमान एवं परम्पराएँ तो और लोगों के पास भी हैं ही। फिर भी आप कसे 
समझते हैं कि लोग आपके आदश का अनुकरण करगे ? 


आपका यह कहना तो ठीक है कि 'अ्थ-काम के अतिरिक्त धमं और मोक्ष 
भी मनुष्य का लक्ष्य होता है ।' किन्तु आपकी धर्म-कल्पना आपके पूरवंजों के 
प्रामाणिक धमं से बिलकुल सिन्न है। यह पीछे हम लिख चुके हैं । 


पृष्ठ ३८-३९ पर आपने जीवनस्तर के नाम पर तृष्णा-वृद्धि की चर्चा को 
है और आत्मसंयम तथा चारित्र्य का जो महत्त्व बताया है, वह ठीक ही है। इतना 
अवश्य ध्यान रखना चाहिए कि राग और वेराग्य दोनों की ही शोभा अपने-अपने 
स्थान पर ही होती है : 


नीकोहू फोको लगत बिनु अवसर की बात।. 
जसे वरणत युद्ध बिच रससिगार न सुहात॥ 


. युद्ध के अवसर पर अजुन के वेराग्य को भगवान्‌ ने निन्द्य. ठहराया था। 
वराग्य से बचने के लिए ही वेद-व्यास ने उसे तपस्या के लिए वन में प्रेषित करते 
हुए आदेश दिया कि 'हर समय जप, तप, ध्यान आदि में भी अपना धनुष-बाण . 
साथ रखो, इससे क्षात्र-तेज को प्रोत्साहन मिलता रहेगा ।' तष्णा, त्याग, सन्तोष 
बहुत अच्छी वस्तु है, किन्तु हमारी संस्कृति में-असन्तोषः थियो सुलम्‌ के अनुसार 
अनिवेद को अभ्युदय का मूल कहा गया है। असन्तुष्ट ब्राह्मण एवं सन्तुष्ट महीपति 


कया वैद-द्यास्त्र कां प्रांमाण्यं मानना अपकर्ष ? ३३१ 
को अयोग्य ही कहा गया है। इसीलिए आजकल लोग तृष्णात्याग, वेराग्य या 
निष्कामता के नाम पर प्रचार करते हुए शास्त्रीय विविध काम्य-कमों का परित्याग 
करते हैं ओर अन्त में अवघ एवं निकृष्ट तृष्णाओं के शिकार बनकर नष्ट हो जाते 


हैं। यहाँ तो एक ही इलोक में राग-विराग दोनों का ही यथायोग्य सम्मान करना 
कहा गया है : 


अजरासरवत्‌ प्राज्ञो विद्यामर्थञ्च चिन्तयत्‌ \ 
` गुहीत इच केशेषु मृत्युना धमंमाचरेत्‌ ॥ 
बुद्धिमान्‌ पुरुष को चाहिए कि वह अपने को अजर-अमर मानकर विद्या एवं धन 
का उपार्जन करे ओर मृत्यु ने मारने के लिए केशग्रहण कर रखा है, यह समझ 
कर धर्म का आचरण करे। जो कल करना है, उसे आज ही करे, जो आज करना 
है, उसे अभी करे। जीवन का क्षणभर भी विश्वास न करे। इसीलिए कम्युनिस्टों 
को यह कहने का अवकाश नहीं रहता कि आदशंवादी धर्म एवं आत्मा तथा वराग्य 
का उपदेश केवल मजदूरों, गरीबों का मन तात्कालिक समस्या से हटाने के लिए 
करते हैं जो पूंजीवादियों के हित में है। धर्म एवं अध्यात्म का महत्त्व होते हुए भी 
सवसाधारण के लिए अनिवार रोटी-कपड़ा, इलाज एवं शिक्षा की व्यवस्था करके 
लौकिक जीवनस्तर सुधारने या उन्नत करने की वात अनुचित नहीं कही जा 
सकती । | 


आप कहते हैं कि : हमारे राष्ट्र का सच्चा उद्धार मनुष्य-निर्माण से होना 
चाहिए” ( ३८ पृ० ) । यह ठीक है। किन्तु मनुष्य धमं से वनता है। घमं का 
प्रबोध एकमात्र वेदादि शास्त्रों से ही होता हैं। इसीलिए प्राचीन काळ में ब्रह्म- 
चर्याश्रम में शौचाचार, सदाचार-शिक्षण के साथ वेद-वेदांगादि का अध्ययना- 
ध्यापन होता था । उसके विना केवल गीतों, व्याख्यानों एवं खेल-कूदों से मतु: 
ष्यत्व॒ का निर्माण सर्वेथा असम्भव है। मानब बन जाने पर उसमें दुर्बलता नहीं रह 
जाती। प्रेम, आत्मसंयम, त्याग, सेवा आदि के स्वभाव सच्छिक्षा से व्यक्त होते हैं। 


आन्तरिक अव्यवस्था का निवारण एवं बाह्य आक्रमणों का मुकाविला भी 
शिक्षित, सभ्य धर्मनिष्ठ मनुष्य हो कर सकता है। अन्यथा विसिन्त मतवारे 
संघटन भी आपसी समन्वय न कर पायेंगे । दुर्भाग्य से देश में अनेक संघउन एवं 
अनेक मत-मतान्तर प्रचलित हैं। सवका निराकरण भी सम्भव नहीं। अतः 
शास्त्र एवं परम्परा को ही सरपञ्च वनाकर उसकी मध्यस्थता में ही समन्वय 
सम्भव है । 

आपका यह कहना भी कि “शक्ति हो जोवन है” ( ४० पृ० ), ठीक है, पर 
साथ ही शारीरिक शक्ति के साथ धसं और उपासना से जनित शक्ति का संग्रह भी 
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आवश्यक है । नायमात्मा बलहीनेन छम्यः इसका अथं शारीरिक बळ नहीं, साधन 
चतुष्ट्यसम्पन्न होकर वेदान्तों का उपक्रम-उपसंहारादि षड्विध लिगों द्वारा ब्रह्म 
में तात्पयं-निर्धारणरूप पाण्डित्य-सम्पादन के अनन्तर मनन द्वारा शुत अथ का 
व्यवस्थापनरूप निष्ठा-दार्ढय का बळ ही प्रशस्य है। कारण, सहस्रो शरीरवरू- 
वाले भी आत्मलाभ से वंचित रहते हैं। व्रृहदारण्यक में श्रवण को “पाण्डित्य, 
मनन को बाल्य' एवं 'निदिध्यासन' को 'मौन' शब्द से कहा गया है : 


पाण्डित्यं निविद्य बाल्येन तिष्ठासेत्‌ । 
पाण्डित्यं च बाल्यञ्च. निर्विद्याथ मुनिभंवति॥ 


दृढ़-सुबुद्धि, प्रत्युत्पन्न-बुद्धि अवश्य आदरणीय है, पर वह उपासना से शीघ्र 
प्राप्त होती है। छल-छद्म से वेध-अवेध जिस किसी मार्ग से प्रतिपक्षी को पराजित 
करना कूटनीति है। 'धर्ममाग से ही दक्षता ( प्र० ४३) निर्भीकता, वीरता आदि 
गुण महत्त्वपुणं हूँ । फिर भी बुरे कर्मों एबं लोकापवाद से डरना भी चाहिए : 


भीतिहि कस्मात्‌ सततं विधेया लोकापवादाद्‌ भवक्ाननाच्च । 
आद्य शङ्कराचारयं ने कहा था कि लोकापवाद एवं संसार-कान्वार से सदा डरते 


रहना चाहिए; यद्यपि निवृत्तिमार्गियों का यही धर्म है कि बह न किसीको डराये 
ओर न स्वयं किसीसे डरे । ॒ 


EE) यस्मान्नोद्विजते लोको लोकान्नोद्विजते च यः। $ ह 
जड़ा गीता का यह उपदेदा निवृत्तिमार्गीय साधक के लिए उपयुक्त होता है, लोक- 
व्यवस्थापक के लिए नहीं ।: किन्तु रणांगण में उतरनेवाले वीरों-से शत्रुओं 'को. 
भय हो, यह तो आवश्यक ही है ! वीर से कोई न डरे, यह कहना ठीक नहीं । हाँ, 
यह ठीक है कि खल की विद्या जिवाद के लिए, धन घमण्ड के लिए, शक्ति दूसरों 


को सताने के लिए होती है; छेकिन साधु की विद्या ज्ञान के लिए, धन दान के 
लिए ओर शक्ति रक्षण के लिए हुआ करती है : 


विद्या विवादाय धनं सदाय शाक्तिः परेषां परिपीडनाय । 
खलस्य साधोविपरीतमेतज्ज्ञानाय दानाय च रक्षणाय ॥ 


Fo श्री हनुमान्‌ के गर्जन से रजनीचर की पत्नियों का गर्भपात हो जाता था। 
“दल के शंख-निनाद से कौरव-वीरों के हृदय विदीणं हो गये थें: 


| चत महाधुनि गजंउ भारी। गभं त्नवहि सुनि निशिचर नारी ॥ ( मानस ) 
- ... .. स. घोषो घाबराष्ट्राणां . हृदयानि व्यदारयत्‌ । (गीवा ). ` .- :: 
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आस्फोटितनिनादेन वृक्षभद्धास्वनेन च। 
बभूवुस्त्राससम्ञ्रान्ताः सर्वे लङ्गानिवासिनः॥ : 
( वाल्मीकिरामायण, सुन्दरकाण्ड ४२.१ ) 


अर्थात्‌ हनुमान्‌ के ताल ठोकने से लंकावासी भयभीत हो गये । 


हिन्दू अपरिभाष्य है! इप शीर्षक से आप ( पृ० ४४-४५ ) कहते हैं कि 

'जसे सूर्य-चन्द्र की परिभाषा हो सकने पर भी चरम सत्य की परिभाषा नहीं हो 

सकती, वसे ही मुसलमान-ईसाई की परिभाषा है, पर हिन्दू अपरिभाष्य ही है । 

किन्तु यह पक्ष केवळ पलायन का ही है, क्योंकि जिन महाभारत, गीता, रामायण, 

मनु, उपनिषद्‌ आदि के वचन आप अपने मन्तव्य की पुष्टि के लिए उपस्थित 

करते हूँ, उन सीने परम रत्य परमेश्वर या ब्रह्म के लक्षण एवं परिभाषाएं 
उद्घोषित की हैं । 

यतो वा इमानि भुतानि जायन्ते, पेन जातानि 
| जीवन्ति, यत्प्रयन्त्यभि संविशन्ति, तदूब्नह्म । 

अर्थात्‌ सर्वभूत जिससे उत्पन्न होते हैं, जिसमें जीवित रहते हैं, जिसमें लोन होते 

हैं वही ब्रह्म है, यह ब्रह्म का तटस्थ-लक्षण है । यह ब्रह्म की अव्यभिचरित 

परिभाषा है। सत्यं ज्ञानसनन्तं ब्रह्म, विज्ञानमानन्दं ब्रह्म--स व पप्लवरहित अनन्त 

एव अत्यन्त अवाध्य, स्वप्रकाश सत्य ही ब्रह्म या परम सत्यवस्तु है-रह उसका 

स्वरूप-लक्षण है । | 


इश्वर अनुछिष्ट है', इसका कभी वर्णन नहीं हो पाया' ( प० ४५), यह 
श्री रामकृष्ण परमहंस का कथन कोई नयी वस्तु नहीं । किन्तु उनका कथन 
यतो वाचो निवतंन्ते अप्राप्य मनसा सह ( तै० उ० ब्रह्मवल्ली, ९ ) इस तेत्तिरोय श्रुति 
का अनुवादमात्र है। मत के साथ वाणी जिसका प्रतिपादन, प्रछ्ाशन करने में 
असमर्थ होकर निवृत्त हो जाती है, वह अनिर्वाच्य तत्त्व ही ब्रह्म है। रामायण 
भी कहती है: 
मन समेत जहं जाय न बानी । तरकि न सर्काह सकल अनुभानी ।। 


. किन्तु साथ ही नावेदविन्मनुते तं बृहन्तम्‌, स्वं वेदा यत्पदमामनति, तं त्वौपः 
निषदं पुरुषं पृच्छाम, दृश्यते त्वग्रयया बुद्धया सूक्ष्मया सुक्ष्म:शिभिः, मनसे वानुद्रष्ट- 
व्यम्‌ श्रृतियाँ सुस्पष्ट है । अर्थात्‌ अवेदवित्‌ परमतत्त्व को नहीं जानता । सर्ववेद उसी 
तत्व का प्रतिपादन करते हैं। परमपुरुष ओपनिषद है । जसे चाक्षुष रूप आलो- 
क।दिसहक्कत दोषरहित मन:संयुक्त चक्षु से नित्य हो उपलब्ध होता है, वेसे ही 
आिनचतुष्टसम्पन्न, अधिकृत साधक द्वारा उपक्रमोपसंहार।दि षड्विध लियों 

४३ | 
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द्वारा विचायंमाण, उपनिषदों से परमपुरुष, परमसत्य निइचय ही विदित होता है। 
सक्ष्मदर्शी लोग अग्र्या बुद्धि अर्थात्‌ परब्रह्माकाराकारित बुद्धि से उस ब्रह्म का 
अवश्य ही अपरोक्ष साक्षात्कार करते हैं। तभी चाक्षुष रूप के समान ही ओप- 
निषद पुरुष' कहा जाता है । इसलिए शास्त्रों और आचायों ने इन वचनों का समन्वय 
कर निश्चित सिद्धान्त का निरूपण किया है। ब्रह्म वृत्तिव्याप्ति का विषय होता है । 
महावाक्यजन्य परब्रह्माकारवृत्ति से असत्त्वापादक, अभानापादक आवरण की निवृत्ति 
होती है। इसीलिए ब्रह्म-योग्य अग्र्यवुद्ध से साक्षात्कार है। किन्तु फलव्याप्ति का 
बिषय न होने से ब्रह्म को मन एवं बुद्धि से अगम्य भी कहा गया है : 

फलव्याप्यत्वमेवास्थ शास्त्रकृद्भिनराक्कतम्‌ । 

बर्मण्यज्ञाननाशाय वृत्तिव्याप्यत्वसिष्यते ॥ 


इसी प्रकार शब्द द्वारा शक्तिवृत्ति से ब्रह्म का बोध नहीं होता; क्योकि स्वरूष, 
जाति, गुण, क्रिया, सम्बन्ध न होने से उसमें शब्द की प्रवृत्ति ही नहीं होती । डित्थ, 
डवित्थ आदि शब्दों की स्वरूप से, गो आदि शब्दों की जाति से, नील-गौ आदि शब्दों 
की गुण से, “लावकः, पालक: आदि शब्दों की क्रिया से और धनी, गोमान्‌ आदि 
शब्दों की सम्बन्ध से प्रवृत्ति होती है। लक्षणा भी शक्यार्थ-सम्बन्ध में ही प्रवृत्त होती 
है । किन्तु ब्रह्म अनिर्देश्य, एक, अजाति, निर्गुण, निष्क्रिय एवं असंग है | अतः शक्ति, 
लक्षणा आदि किसी भी वृत्ति से ब्रह्म में शब्दों को प्रवृत्ति नहीं हो सकती । इसीलिए 
ब्रह्म 'अवाच्य' माना जाता है। फिर भी परब्रह्म में सवज्ञत्व-अल्पज्ञत्व, ईइ्वरत्व- 
जीवत्व तथा अन्य जड़-जगत्‌ अध्यस्त होने से आध्यासिक सम्बन्ध से रहता है। अतः 
“तत्‌, त्वं शब्दों के वाच्य सवंज्ञ ईश्वर एवं अल्पज्ञ जीव के संबंधी अधिष्ठान चेतन्य 
में उक्त शब्दों की लक्षणा मान्य होती है । अतः लक्षणा-वृत्ति से उपनिषदों द्वारा ब्रह्म 
का प्रबोध होता है । तभी सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति, वेदैश्च सर्वेरहसेव वेद्यः आदि 
बचनों की संगत लगती है। इसी प्रकार अस्थूलमनणु", नेति नेति आदि वाक्यों 
द्वारा अनात्मप्रपश्च के बाध या निवृत्ति द्वारा भी बाध के अधिष्डानभूत ब्रह्म का प्रति- 
पादन होता है : 


मतद्च्यावृत््या यं चकितमभिधत्ते श्रुतिरपि | ( महिम्नःस्तोत्र, २ ) 


` इस तरह जब ब्रह्म की भी परिभाषा होती है, तब फिर उसके दृष्टान्त से 'हिन्ू' 
को 'अपरिभाष्य' कहना वेसा ही है, जेसे किसी विवाहार्थी वर से गोत्र पूछे जाने पर 
बह कहे कि जो तुम्हारा गोत्र है वही हमारा ।' किन्तु उसने यद्यपि अन्धानुकरण से 
अपना अज्ञान छिपाने का प्रयत्न किया, फिर भी मनोरथ पुरा नहीं हुआ; क्योंकि 
सगोत्र में विवाह नहीं होता । अवाच्यता का प्रयोजक निर्देशयस्वरूप, जाति, गुण, 
क्रिया, सम्बन्धादि का अभाव ही होता है। फिर किसी प्रत्यक्ष मनुष्य-समूह को, जिसमें 


क्या वेद-शास्त्र फा प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ३३१ 


निर्देशय स्वरूप-गुण-फक्रियादि सब कुछ हैं, अवाच्य या अपरिभाष्य केसे कहा जा 
सकता है ? 

वस्तुतः यह भी शास्त्रप्रामाण्यवाद से पिण्ड छुड़ाने का असफल प्रयास ही है। 
मनुष्यत्वजाति सभी मनुष्यों में होती है। रवेत, अश्वेत, पीत आदि मनुष्यत्व-व्याप्य 
जातियाँ हैँ । रंगभेद के समान ही देशादिकृत आक्ृत्तिमेद से भी जातिभेद का व्यव- 
हार होता है। किन्तु हिन्दू, मुसलमान, ईसाई आदि भेद रंगभेद या आक्ृति-मेद पर 
अवलंबित नहीं; धर्ममेदको लेकर ही ये भेद हैं । जो कुरान के अनुसार इस्लाम-धर्म 
के विश्वासी हैं, वे मुसलमान हैं | बाइबिल के अनुसार ईसाई-धर्मानुयायी ईसाई हैं । 
इसी तरह वेदादि-शास्त्रों के अनुसार हिन्दू-धमं के अनुयायी 'हिन्दू' हो सकते हैं : 


वेदशास्त्रोबतधर्मेछु वेदाद्युक्ताधिकारवान्‌ । 
आस्थावात्‌ सुघ्रतिष्ठो यः स वे हिन्दुः प्रकोतितः ॥ 


जो वेदादिशास्त्रानुसार वेदशास्त्रोक्त धमे में विश्वासवान्‌ तथा स्थित है वह हिन्दू 
है। वेदादिशास्त्रों में वेदाध्ययन, अग्निहोत्र, वाजपेय, राजसूय आदि कुछ धमं ऐसे 
हुं, जिनका अनुष्ठान जन्मना ब्राह्माण, क्षत्रिय, वेश्य ही कर सकते हैं । निषादस्थ- 
पतरि-याग, रथकारेष्टि जेसे कुछ कर्मों का शूद्र ही अनुष्ठान कर सकते हैं | कुछ सत्य, 
दया, क्षमा, अहिसा, ईश्वरभक्ति, तत्त्वज्ञान आदि का अनुष्ठान मनुष्यमात्र कर सकते 
हैं। किन्तु वे सभी वेदादिशास्त्रों का प्रामाण्य माननेवाले तथा अपने अधिकारानुसार 
वेदादि-शास्तोक्त धमे का अनुष्ठान करनेवाले हिन्दू हें। जन्मना ब्राह्मणादि का भी 
सब कर्मों में अधिकार नहीं है | ब्राह्मण एवं वेश्य का राजसूय में अधिकार नहीं । 
ब्राह्मण-क्षत्रिय दोनों का वेश्यस्तोम में अधिकार नहीं। निषादस्थपतीष्टि में उक्त 
तीनों का अधिकार नहीं । विशेषतः हिन्दू-शास्त्रानुसार जिनके पुनर्जन्मःविइवास, 
दायभाग, विवाह, अन्त्येष्टि, मृतक-श्राद्धादि कम होते हें, वे सभी हिन्दू हें । बोढ़ों, 
जनों में भी यद्यपि तत्त्वज्ञान में मतभेद रहा है, तथापि व्यवहार में दायभाग, विवाह, 
अन्त्येष्टि, पुनर्जन्म, व्यवहार आदि में भेद नहीं था । मिताक्षरादि निबंघ-ग्रंथों पर 
आधृत 'हिन्दू लॉ' से ही सबका शासन होता है। 'हिन्दू-कोड' बनानेवालों ने भी 
हिन्दू लॉ. द्वारा दिष्ट ( शासित ) को ही हिन्दू माना था। गाय में जिसको भक्ति हो, 
प्रणवादि ईशवर-नामों में यथाधिकार जिसकी निष्ठा हो तथा पुनर्जन्म में जिसका 
विश्वास हो, वह हिन्दू है: 


गोषु यस्य दृढा भक्तिः प्रणवादौ दृढा मतिः । 
पुनर्जन्मनि विद्वासः स वे हिन्दुर्रिति स्मृतः ॥ 


इस तरह 'वेरादि-शास्त्रप्रामाण्याभ्मुपगन्तुत्वम्‌, मिताक्षरादिनिबच्धाधृत-ततियमनियम्य- 
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त्रम, गोभक्तिमतते प्रणवादिपरेशनामनिष्ठत्वे च सति पुनजंन्मविशवासवत्वस्‌ ये सभी 
हिन्दुत्व के सुपुष्ट लक्षण हैं । 

' वस्तुतः जहाँ लक्ष्य प्रत्यक्ष होता है, वहाँ तो उसके अनुसार अव्याप्ति, अति- 
व्याप्ति तथा असंभवादि दोषशून्य लक्षण का निर्माण किया जाता है। जसे गो प्रत्यक्ष 
है, अतः सास्नादिमत्त्व उसका लक्षण किया जाता है। सास्ना या गलकम्बल गोका 
असाधारण लक्षण है । वह सब गो-व्यक्तियों में रहता है, अश्व-महिष आदि में नहीं 
होता । ऐसे ही आकृतिमूलक लक्षण भी सभी समान आक्ृतिवालों में संगत होते हैं । 
परन्तु शब्दों की शुद्धि-अशुद्धि सर्वसाधारण के छिए प्रत्यक्षगम्य नहीं, सबज्ञकल्प 
कवियों को ही उसका ज्ञान होता है। अतः वहाँ लक्ष्य के अनुसार लक्षण नहीं बचाया 
जाता, किन्तु लक्षण के अनुसार ही लक्ष्य का निर्णय किया जाता है। ऋषियों को ही 
शब्द की साधुता-असाधुता का ज्ञान होता है। अतः पाणिनि, कात्यायन, पतञ्जलि 
दवारा निमित लक्षणों, सूत्रों द्वारा ही साधुत्व-असाधुत्व का ज्ञान करना आवश्यक 
है । ऋषि लक्ष्यकंचक्षुष्क्र एवं तद्भिन्न लक्षणंकचक्षुषक्र होते हैं । 

इसी प्रकार ब्राह्मणादि वणं तथा उनके अधिकार तथा घमं आदि प्रत्यक्षा- 
नुभानगम्य नहीं हैं । किन्तु अपौरुषेय एवं आष शब्दों के अनुसार ही उनका ज्ञान 
होता हैं । अतः उक्त विषयों में संख्या बढ़ाने की दृष्टि से रबड़ छन्दवाली परिभाषा 
मान्य नहीं होतो । 


a लोक में भी किसी प्रतिष्ठित संस्था के सदस्यतासंबंधी स्थायी नियम होते हैं । 
सदस्यों को उन नियमों का पालन करना पड़ता है। जो सदस्य उनका पालन नहीं 
करते, उन्हें सदस्यता से च्युत कर दिया जाता है। जो संस्था नियमोल्लंघन करने- 
वालों को भी सदस्य-संख्यावुद्धि के लोभ से सदस्य बनाये रखतो है या उसके अनुरोध 
से नियमों में घटाव-बढ़ाव करतो है, वह संस्था स्थिर नहीं रह सकती । इसी तरह 
सदस्यसंस्या-वृद्धि का लोभ छोड़कर यदि वस्तुस्थिति के अनुरोध से साधर्म्य-वेधम्यं 
का विचार किया जाय, तो निश्‍चय ही 'हिन्दू' का लक्षण या परिभाषा हो सकती है । 
सख्यावृद्ध-लोभ के अतिरिक्त ब्रह्म जेसी कोई भी ऐसी तात्त्विक बात नहीं, जिससे 
(क मा कहा nd जसे कांग्रेस ने स्वराज्य को अपारिभाष्य 

रखा था, आप भी हिन्दू 
करने की निरर्थक चेष्टा करते हैं । LT मम 


उन लोगों के सम्बन्ध में यह बात स्वाभाविक भी है जिनकी वृद्धि एवं 
ह गत अनेक शताब्दियों में होता आ रहा है” ( पु० ४६ ) आपका यह कथन 
ह को पुष्टि करता है। इसका स्पष्ट अर्थ है कि आज ब्राह्मणादि वर्णो के 
अनेक जातियाँ, उपजातियाँ वैदिक-धमं से अतिरिक्त अनेक धमं, उपधमं , 


कया बेद-शास्त्र का प्रामाण्य सानना अपकर्ष ? ३३३ 


अनेक रीति-रिवाज हिन्दू-समाज में प्रविष्ट हैं। अतः पुरानी परिभाषा अव्याप्त है। 
यद्यपि उक्त सभी बातों को संकलन करनेवाली भी परिभाषा हो सकती है; तथापि 
आपको डर है कि आगे कुछ दिनों में और भी अनेक धर्मो एवं जातियों का उसमें 
सन्निवेश संभाव्य है, अतः आजकी परिभाषा भी आगे चलकर सवंसंग्राहक न हो 
पाये । किन्तु जब हिन्दुत्व का कोई एक ठोस स्थायी आधार या नियम मान्य नहीं, 
तो 'हिन्दुत्व' नाम से भी अपने आपको व्यामोह क्यों ? क्योंकि आज बहुत-से हिन्दू 
अपने आपको 'हिन्दू' कहना भी ठीक नहीं समझते | वर्तमान काळ में भी बहुत-से लोग 
आपको सस्कृति एवं आदर्श को नहीं मानते आप भी जब सभो जातियों को आत्म- 
सात्‌ करना चाहते हैँ और ठोस अपोरुषेय एवं आर्ष धमंग्रन्यों एवं तदुक्त वर्णाश्रम-धमं 
आचार-विचार पर विश्वास नहीं करते तो केवल अपरिभाष्य हिन्दू-शब्द और तथा- 
कथित अपरिभाष्य हिन्दू-संस्क्ृति तथा भगवा-झण्डे का ही व्यामोह क्यों ? 


आपके तुल्य ही कुछ रोग कहते हैं कि "पाणिनि आदि ऋषियों ने व्याकरण- 
सूत्रों के नियमों से संस्कृत भाषा को जकड़ दिया है; इसीलिए उसका विकास रुक 
गया ।' किन्तु उनकी हृष्टि का यह विकास संस्कृत के शुद्धरूप का विनाश ही होगा। 
इसी तरह आपका तथाकथित विकास शुद्ध हिन्दुत्व का विनाश ही है। प्रमाणहीन, 
परिभाषाहीन, तात्त्विक आधाररहित एवं धमंहीन गीत गानेवाला; कबड्डी खेळनेवाला; 
निःसार तथाकथित हिन्दुत्व आपको ही अभीष्ट हो सकता है, किसी प्रामाणिक हिन्दू 
को नहीं । विचित्रता यह कि फिर भी उसे आप 'अनादि' ( पृ० ४६ ) कहना चाहते 
हैं। यदि आप इसके मूल को अनादि कहना चाहते हैं, तो यह्‌ बताइये कि वह मूल 
क्या है? न्यायद्शंन के अनुसार तो सभो वस्तु प्रमेय एवं सभी वाच्य हैं| फिर आपका 
हिन्दूत्व अप्रमेय एवं अवाच्य केसे ? 


अतएव “हमारा अस्तित्व उस काल से है, जब नाम को आवश्यकता नहीं 
थो । हम आर्य प्रबुद्ध लोग थे। प्रकृति एवं आत्मा के ज्ञाता थे। हमने एक महान्‌ 
सभ्यता, महान्‌ संस्कृति तथा एक अनुपम समाज-व्यवस्था का निर्माण किया था। 
( पृ० ४६) यह सब कथन निसार है; क्योंकि आपकी संस्कृति, सभ्यता सब कुछ 
प्रमाणशून्य, अपरिभाष्य, निराकार अतएव खपुष्पवत्‌ है, अथवा केवळ आपका मिथ्या 
भिमान ही है। जिनको प्रकृति-पुरुष का ज्ञान था, वे तो वेदादि-प्रमाणित ब्राह्मणादि 
वणंवाले हिन्दू थे । आपका उनसे कुछ भी सम्बन्ध नहीं । 


पू्े-उत्तर मीमांसक, वेयाकरण आदि भारतीय दार्शनिकों से यह मत विरुद्ध 
है । क्योंकि इन सभीके मत में शब्द और अर्थ का स्वाभाविक एवं नित्य संबंध होता 
है। ओत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्धः (पूर्वं मी० द० १. १. ५) आदि जेमि- 
नीय-सूत्र में स्पष्ट कहा गया है कि शब्द अर्थ का संबंध औत्पत्तिक अर्थात्‌ स्वाभाविक 





३३४ विचार-पौयुष : आधुनिक वाद 


है । बादरायण महषि ने भी अतएव च नित्यत्वस्‌ ( उ० | भी० १. ३. २९ ) इस सूत्र 
से वेद को नित्य कहा है। वाचा विरूपनित्यया ( ऋष० सं० ८. ७५. ६ ) इस ऋम्मत्र 
में बेदवाणी को नित्य कहा गया है। वेयाकरणों के अनुसार कोई भी प्रत्यय 
( विचार ) बिना शब्द के नहीं होता। अतः विचार का भाषा के साथ अनिवाये 
सम्बन्ध है | तथा च ईश्वरीय, नित्यज्ञात में अनुविद्ध शब्द नित्य ही होते हैं । 


अतः शब्दों का उद्भव तो उसके परचात्‌ ही हुआ है” (४६ ) । यह पारचात्त्यों 
के आधुनिक शिष्यों का हो मत है। एक तरफ आप अन्धानुकरण का खण्डन करते 
हैं, दूसरी तरफ स्वयं ही दूसरों के विचारों का अन्धानुकरण अर हें । आधुनिक ही 
कहते हैं कि 'पहले कोई भाषा नहीं थी | मनुष्य भी पशुओं जसी ही बोली बोलता 
था। धीरे-धीरे मनुष्य सभ्य होता हुआ भाषा का परिष्कार करता हू । प्राकृत का 
संस्कार करने से 'संस्कृत' भाषा बनती हे।' किन्तु ये सत्र मत असंगत'हें ओर प्राक्त 
व्याकरण से भी विरुद्ध हैं; क्योंकि उसमें प्रकृति संस्कृत को माना गया हे और उस 
प्रकृति संस्कृत से उद्भूत को 'प्राकृत' कहा गया हे। अत्रएव हम शब्दों के उद्भव से 
भी पहले के हें। इसलिए 'हिन्दू अपरिभाष्य हैं" यह मत सवथा अशुद्ध एवं 
अग्राह्य हे । 
नैयायिको के अनुसार भी शब्द के अनित्य होने पर भी प्रवाहरूप से शब्द- 
सामान्य एवं वेदादि-शास्त्र नित्य ही हैं । | 


आप यह भी कहते हैं कि “हम आर्य प्रबुद्ध लोग थे' ( पृ० ४६ ) | परन्तु यह 
भी अशुद्ध है, कारण स्वामी एवं वेश्य 'अयं' होते हैं, आर्य नहीं । अयः स्वामिवेशययोः 
( पा० सू० ३.१.१०३ ) यह व्याकरणसुत्र है । आये शब्द का प्रयोग शूद्र के लिए भी 
नहीं होता था । वस्तुतः इन्हीं कारणों से तो आप शास्त्रप्रामाण्य मानने से पलायन 
करते हूँ। वही हिन्दू-समाज जीवन्त सत्य है जो प्रामाणिक आधार पर स्थिर है; 
आपका तथाकथित अर्पारभाष्य हिन्दू नहीं । 


यद्यपि आप वहीं आगे चलकर हिन्दू को 'गरमुस्लिम' कहने का विरोध करते 
हैं ( ४७); परन्तु जब आपका कोई भावात्मक रूप परिभाष्य ही नहीं है तो अर्थतः 
गरमुस्लिम' शब्द ही आपके लिए उपयुक्त हो सकता है। आखिर अपरिभाष्य शब्द 
भी तो नकारात्मक ही है। आश्चयं है कि जो हिन्दुत्व के सम्म्न्ध में कुछ भी नहीं 
जानता, जो उसकी परिभाषा भी नहीं कर सकता, वही दुनिया के सामने बढ़-चढ़- 
कर घमण्ड की बात करता है। ऐसे समूहों की संसार में कमी नहीं जो संसार में 
अपने को ही सर्वोत्कृष्ट मानते हैं । ईश्वर, आत्मा या परमसत्य की अनुभूति का दावा 
करनेवालों की भी कमी नहीं है । ॒ 


क्या वेद-दास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३३५ 


वस्तुतः किसी वस्तु का साधम्यं-वेघम्यं-ज्ञान से ही निरूपण होता है । साधर्म्य 
ही लक्षण होता है और वही परिभाषा होती है। नित्य, एक एवं अनेक में समवेत 
धर्मं या साधम्यं ही जाति, लक्षण, परिभाषा होती है। यदि पुनर्जन्म हिन्दूमात्र की 
निजी विशेषता है तो वही उसको परिभाषा या लक्षण हो सकता है: नित्यत्वे सति 
अनेकसमवेतत्वं सासात्यम्‌ । 


किन्तु वहाँ भी प्रन होगा कि पुनर्जन्म का सिद्धांत भो किसो तक या प्रत्यक्ष 
से सिद्ध है अथवा आगम से? तकं तो अव्यवस्थित है। विरोधी-अनुरोधी तकं नये- 
नये; निकलते ही रहते हैं। आप भी अन्त में यह स्वीकार करते हैं कि “हमारे सभी 
पवित्र-ग्रन्थों तथा घ्राचोन-अर्वाचीन सम्प्रदायों में यहो मूलभूत तत्त्व अन्तनिहित है.” 
(पु० ४८) । पर यह कहने में क्यों हिचकते हैं कि वे कौन-से पवित्र ग्रंथ हें ओर उनका 
प्रामाण्य मान्य है या नहीं? मान्य है “तो कोई पुस्तक हमें मान्य नहीं' इस कथन का 
क्या विरोध नहीं हुआ? यदि शास्त्र मान्य हैं तो फिर सीधे कह ही सकते हें कि 
वेदादि पवित्र धमंग्रंथों द्वारा प्रोक्त धमं सभ्यता-संस्कृति में विश्वास रखनेवाला 
हिन्दू है । 

आपका यह कथन कि 'स्वार्थराहतभाव से केवल कतंव्य के नाते कमं करते 
हैं “तो: हमारे विविध कमं, एवं उनके फल हम पर प्रभाव नहीं डालते ( ४८ पृ० ), 
तभी संगत होगा जब कार्य-अकायं की व्यवस्था में शास्त्र को ही प्रमाण मानकर 
चला जायगा । अन्यथा शास्त्रविरुद् सुरा-मांसादि का दान निष्काम होकर करने पर 
भी उसका दुष्परिणाम भोगना ही पड़ेगा । शास्त्रविरुद्ध रजस्वला कन्या का दान, 
सगोत्र-सपिण्ड कन्था क्रा परिणय आदि निस्सन्देह नरकाद के हेतु होंगे । 

“हमारे दार्शनिकों ने उस सत्य की बाह्य अभिव्यक्त के रूप में “मनुष्य' को रखा 
है'-'"""'"'उन्होंने घोषणा की है-हमारे समान ही प्रत्येक मनुष्य उस सत्य का एक 
स्फुल्लिंग है” ( ४९ पु० ) आपका यह कथन भी निःसार ही है; कारण बे कोन दाशं- 
निक हैं जिन्हें आप प्रमाण मानते हैं, यह स्पष्ट नहीं बताया | यदि-- 

“ससेवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः।' 
“आत्मौपम्येन सर्वत्र समं पश्यति योऽजुंन। 
सुखं वा यदि वा दुःखं स योगी परमो सतः ४ 
'तद्यथाऽग्नेविस्फुल्लिङ्भा व्युच्चरन्ति एवसेवेतस्मा- 
दात्मनः सवे लोकाः सर्वे प्राणा व्युच्चरन्ति । 
( अर्थात्‌ गीता में भगवान्‌ कहते हैं कि “जीव मेरा ही अंश है। जो अपने समान ही 


सबमें सुख-दुःख का अनुभव करता है वह परमयोगी है। उपनिषदे कहतो हैं कि जेसे 
अग्नि से चिनगारियाँ निकलती हैं बेसे परमात्मा से सब लोक एबं सब प्राणी प्रादुभूंत 
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होते हैं) आदि श्रुति-शास्त्र-वचन हो आपके दशान हैं, तो इनमें तो मनुष्य ही नहीं, 
Sl पक्षी, देवता, दानव, मानव सभी--उस परमात्मा के विस्फुल्लिंग 
कहे गये हैं । इससे मनुष्यों एवं हिन्दुओं की कोई विशेषता सिद्ध नहीं होती । 

“मनुष्य अकेला नहीं रहता” ( ४९ पृ० ) अर्थात्‌ मनुष्य सामाजिक प्राणी है, 
' यह प्रसिद्ध विचार रूसो आदि के हैं। इन्हें भारतीय दशंनों के मत्थे मढ़ना उचित 
नहीं | भारतीय भावनानुसार तो मनुष्य एकाकी रहकर ही पूर्ण उन्नति कर सकता है : 
एकाकी निस्पृहः शान्तः। आपने भी अन्त में अर्धनग्न संन्यासियों की महत्ता मानी 
है ( पृ०५०)। | 
“हदय की विशालता, मन की शुद्धता, चरित्र की उदात्तता, बाह्य सम्पदा के 
पीछे न भटककर सद्गुणों का संग्रह्‌ करना ( पृ० ४९ ) ये गुण अवश्य महत्वपुणं हैं । 
परन्तु ये हिन्दुओं से अतिरिक्त अन्य लोगों में भी होते हैं। ये हिन्दुत्व के असाधारण 
परिचायक नहीं कहे जा सकते | मूल वस्तु को छोड़कर पल्लव-ग्रहण से काम नहीं 
चल सकता । चरित्र क्या है, उदात्तता क्या है आदि का भी निर्णय शास्त्रों से ही 
होता है। 

वस्तुतः श्ुतिशास्त्रानुगा बुद्धि ही सब सद्गुणों का मूल है । वाल्मीकि-रामायण 
के अनुसार भरतजी ने कौशल्याजी से अनेक शपथों ठारा यह प्रमाणित किया कि राम 
के वनगमन में उनका कोई हाथ नहीं । उन शपथो में सवंप्रथम यह है कि सातः ! 
सत्यसंध, सञ्जनं में श्रेष्ठ श्रीराम को जिसकी अनुमति से वनवास हुआ हो उसे कभी 
ड रह्मचरयादिब्रतपु्वंक आचार्यपरंपरा से प्राप्त होनेवाली शास्त्रानुसारिणी बुद्धि न 


ऊतशास्त्रानुगा बुद्धिर्मा भुत्तस्य कदाचन | 
सत्यसन्धः सतां श्रेष्ठो यस्यार्योऽनुमते गतः || 
( चा० रामा० ३,७५.२१ ) | 


जब श्रुतिशास्त्रानुसारिणी बुद्धि होगी तभी धर्मनिष्ठा, अधमंपरिवजंन, ब्रह्मनिष्ठा एवं 
तदुपयोगी गुणों का संग्रह्‌ हो सकेगा । | 

आपने यह भी लिखा है कि “कोई व्यक्ति या तो हिन्दु हो सकता है या कम्यु- 
निस्ट” (पु० ५१) | पर जब हिन्दुत्व का कोई प्रामाणिक आधार ही नहीं तो फिर जेसे 
मका कम्युनिस्ट-विरोधी हिन्दुत्व आदश है, वेसे ही किसीका कम्यूनिज्म-समन्तवित्त 

हिन्दुत्व भी आदश हो ही सकता है; क्योंकि आप दोनों ही प्रमाणशून्य हिन्दुत्व के 
ह ह प है, यह मेरा दर्शन है, यह मेरा हिन्दू राष्ट्र है” ( ५२ पु० ) 

तभी संगत है, जब कल्प i 

माष्यता स्नीकार को जय है ना की उड़ान छोड़कर किसी दर्शन की 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३३७ 


“कांग्रेस को भुस्लिम-लीग से वार्ता करके राष्ट्रिय आधार नहीं त्यागना चाहिए, 
अपितु यह कार्य करने के लिए हिन्द-महासभा से कहना चाहिए” ( प० ५२ ) हिन्दू- 
सभा के इस प्रस्ताव का तो सीधा अर्थ यही है कि कांग्रेस मुस्लिम-लीग से हिन्दू 
हितों के सम्बन्ध में बात करके अपने राष्ट्रिय आधार को खो देगी; क्योंकि उसकी 


राष्ट्रियता मिली-जुली है। प्रस्ताव के शब्द पर ध्यान दिये बिना ही आपको यह 
श्रान्त हुई कि वास्तविक राष्ट्रियता भी वही है । 


“आपने यह तो माना कि हमारे प्राचीन आचारों में प्रातःकाल सूर्योदय से पुवं 
उठ जाना भी एक आचार है” (पु० ५३), पर प्रातःकाल उठकर परमेइवर का स्मरण 
करना, माता-पिता को प्रणाम करना, स्नान-संध्या-स्वाध्याय करना ये भी आचार 
कार्यान्वित करना आवश्यक नहीं ? जेसे आपने अन्त्ेष्टि-संस्कार से केवल 'अरिनि में 
मुर्दा जलाना” पकड़ा, वेसे ही प्रातःकृत्यों में केवळ सवेरे उठ जाना पकड़ा, क्योंकि 
कबड्डी की शाखा में जाने में शायद यह आचार उपयुक्त हो ! 

आपने यह भी स्वीकार किया है कि 'शिवाजी उन आदर्शों से स्फूतं थे जिनकी 
प्रतिष्ठा रामायण ओर महाभारत में हुई है” ( पु० ५४ ) | पर यह समझने में भू 
की कि उन आदशों का ज्ञान रामायण-महाभारत से ही हुआ या स्वतंत्र? यदि 
स्वतंत्र तो फिर रामायण-महाभारत का नाम लेना बेकार ही है। यदि रामायण आदि 
से ही आदर्श का स्वरूप एवं महत्व ज्ञात हुआ, तव “हम कोई पुस्तक प्रमाण नहीं 
मानते”, कया आपकी यह उक्ति संगत है ? 

“राम एक आदश पुत्र, एक आदश भ्राता, एक आदश पति, एक आदश मित्र 
एक आदश रिष्य'"-उन एक में आदश हिन्दू पुरुषत्व या सब कुछ समाहित था” 
(पृ० ५६) क्या आपका यह कथन भी रामायण के प्रामाण्य-बिना संगत हो सकता है ? 
आखिर राम कोन थे, केसे थे, उनको आदश क्यों माना जाय? रावण को ही आदश 
क्यों न माना जाय ? परंपराएँ भी संसार में अनेक तरह की हैं ही, पर कोन अनुकरणीय 
हैं ओर कौन अननुकरणीय, इन सब बातों को समझने के लिए क्या शास्त्रध्रामाण्य 
आवश्यक नहीं ? यदि राम आदश हें तो रामकी शास्त्रनिष्ठा भी तो मान्य होनी 
चाहिए ? 


“ऐसे ही श्रीकृष्ण भी थे” ( पृ० ५६ ) यह उक्ति भी शास्त्रप्रामाण्य मान्य 
होने पर ही संगत है, अन्यथा नहीं । उन्हीं आदश कृष्ण ने गीता में कहा है कि 
कार्य-अकार्य के निर्णय में एकमात्र शास्त्र ही प्रमाण है। जो शास्त्रविधि का 
उल्लंघन करके कार्य करता है वह सिद्धि, सुख या परागति कुछ भी नहीं पाता : 


यः झास्त्रविधिमुत्सुज्य वतते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ । ` 
४३ 
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तस्माच्छास्त्रे प्रमाणं ते कार्याकायव्यवस्थितो । 

कया आदश कृष्ण के ये वाक्य मान्य हैं? यदि हाँ तो 'कोई पुस्तक प्रमाण मान्य 
नहीं यह कथन क्या असंगत नहीं ? 

आप हिन्दू-विद्यार्थी का सही चित्र कृष्ण में पाते हैं (पृ० क ; अजुन, भीष्म 
का मधुर व्यवहार ( पृ० ५७) आप महाभारतादि शास्त्रों से ले लेते हुँ- यह बहुत 
अच्छी बात है। परन्तु गुरु-शिषयों में जिन शास्त्रों का पठन-पाठन होता था और जो 
शास्त्रोक्त आचार थे, उनकी उपेक्षा करना क्या अधेकुक्कुटोच्याय नहीं है ? 

आपने गीता के स्वधर्म निधनं श्रेयः ( पृ० ५८) वचन का उद्धरण देते हुए 
बताया कि “स्वधमं का पालन करते हुए निधन भी श्रेष्ठ है। दूसरे का धमग्रहण करने 
के परिणाम भयावह होते हैं ।” परन्तु आप श्रृति-स्मृत्यादि धमंग्रन्थों को बिना स्वीकार 
किये स्वधमं, परधमं का ज्ञान केसे प्राप्त करेंगे? आपका धमं तो अहिंसा-सत्यादि 
यम तथा संघटनसंबंधी चातुर्य ही है। पर वह तो सभी राष्ट्रों का धमं है। फिर स्व- 
पर इन विशेषणों का उपयोग बया ? 

वस्तुतः किसी ग्रंथ के किसी वाक्य का अर्थं उसके पोर्वापरय-सम्बन्ध से ही 
लगाना उचित है। गीता के पौर्वापय की पर्यालोचना करने पर वहां बर्णाश्रम-धमं ही 
धमं-पद से विवहिम्त है। अर्जुन ब्राह्मणधर्म संन्यास ग्रहणकर युद्ध से उपरत होना 
चाहता था । उसका स्वध्मं क्षत्रियधमं है और संन्यास परघमं । “स्वधमं में ही रहकर 
मरना भी श्रेष्ठ है, परधर्म का पालन नहीं'- यह बताकर भगवान्‌ उसे युद्ध में ही संलग्न 
रहने का समर्थन करते हैं। वर्णाश्रम-धर्म में भी कुछ तो जीविकानिर्वाहोपयोगी याज: 
नाध्यापन,प्रतिग्रहादि; शोय, वीर्याज॑न, युद्ध-शासना दि; कृषि,गोरक्ष्य, वाणिज्यादि; सेवा- 
शिल्पादि घम्यं जीविका कायं या कम हैं। किन्तु सन्ध्या, अग्निहोत्र, स्वाध्यायाध्ययन 
दान, योग आदि पारलौकिक धमं होते हैं। इन सबका परिनिष्ठित एवं तेजस्विज्ञान 
बंध वेदादि-धमंयास्त्राध्ययन से ही हो सकता है। उड़ती-चलती बातों या केवल दूसरों 
को देखकर इनका अनुष्ठानोपयोगी ज्ञान नहीं हो सकता । इसीलिए बेघ स्वाध्याया- 
व्यच द्वारा प्राप्त वेद एवं वेदा्थंज्ञान से ही अग्निष्ठोमादि कमं फलदायक होते हैं । 
मनमानी अनुष्ठित घमं निरथंक ही होता है | 


आपने कहा है कि “राजसत्ता पर आधारित कोई राष्ट्रियता सुरक्षित नहीं 
रहती । इसीलिए फारस, यूनान, रोम आदि राष्ट्रों का भीषण पतन हुआ । हमारे राष्ट्र 
को यद्यपि अनेक शताब्दियों तक विविध आक्रमणों का शिकार होकर पराधीनता 
गा अनुभव करना पड़ा, फिर भी हम जीवित हैं | इसका कारण यही था कि हमारी 
राष्ट्रियता के अस्तित्व का झाधार कभी राजकीय सत्ता नहीं री । घमंसत्ता 
का प्रतिनिधित्व करनेवाले सन्त-महात्मा ही हमारे आदं रहे हैं जो सब प्रकार 


क्या वेद-शास्त्र को घ्रासाण्य सानना अपकर्ष ? ३३९ 


के प्रकोभनों से ऊपर उठे हुए, श्रेष्ठ सद्गुणों से सम्पन्न हैं; एकात्मता से उक्त समाज की 
स्थापना के लिए जिन्होंने अपने को समग्रभावेन समपित कर रखा है, वे सन्त-महात्मा 
ही हमारे आदर्श रहे हैं । इस रहस्य को जानकर ही रावण ने ऋषियों, मुनिथों के 
बन्य आश्रमां एवं वहां होनेवाले यज्ञों को ही अपने आक्रमण का लक्ष्य बनाया था 
परन्तु आध्यात्मिक शूरों ने उन आघातों का सामना फ्िया । राम के व्यक्तित्व को 
उठाया गया । उस महान्‌ परित्राता राम को विश्वामित्र, वशिष्ठ और भगस्त्य ने 
ढाला था। उन्होंने उनका मागंदर्शन किया था। राम को वह भीषण शक्ति भी 
महषि अगस्त्य से ही प्राप्त हुई थी, जिशसे उन्होंने रावण का वध कियाः"। 
` (पृष्ठ ६३ का सार )। 


निःसंदेह राजसत्ता से धमंसत्ता का महत्त्व ऊचा है। इसीलिए तो भारतीय 
नीतिज्ञों ने धर्मनियंत्रित राजनीति को ही सब कल्याणों का मूल बतलाया है। तथापि 
धमं एवं संस्कृति की रक्षा में राजसत्ता का बहुत बड़ा उपथोग भारत में सवंदेव 
मान्य रहा है। शासनसत्ता विष्णु की पालनी शक्ति का प्रतिनिधित्व करती है । तभी 
तो कहा है : नाविष्णुः पृथिवीपतिः | अविऽणु विष्णुभिन्न कोई पृथ्वीपति ( योग्य, घर्मं - 
नियंत्रित शासक ) नहीं होता | तभो तो ऋषियों ने राम जसे योग्य शास्ता को 
अपेक्षा को थी । विश्वामित्र ने राम को लेने के लिए दशरथ का द्वार खटखटाया । 


समर्थ स्वामी रामदास ने शिवाजी को तेयार किया था | यदि राजा अनावश्यक होता 
तो ऋषिगण उनकी अपेक्षा क्यों करते ? 


“चरित्र सवंस्व है” ( पु० ४१ )-चरित्र का महत्त्व वणंन करते हुए आपने महा- 
भारत के शीळसंबंधी प्रह्ञादीय वृत्तान्त से शील का अर्थ चरित्र किया । पर आप 
दारा उदूत आख्यान विकृत एवं अपणं है । आख्यान का सार यह है कि युधिष्ठिर का 
वेभव देखकर सन्तप्त दुर्योधन को धृतराष्ट्र ने समझाया था कि पपुत्र, यदि तुम 
युधिष्ठिर जेसी या उससे विशिष्ट श्री को इच्छा करते हो तो शीलवान्‌ बनो । शीळ 
से त्रेलोक्य-विजय संभव है | मान्धाता, जनमेजय एवं नाभाग प्रभृति राजाओं ने 
अतिस्वल्पकाल में पृथ्वी जीती थो।' धृतराष्ट्र ने नारदर्वाणत वृत्तान्त बताया। 
प्रहलाद ने शील के प्रभाव से त्रेलोक्य को स्वायत्त कर लिया । क्षोणशक्ति इन्द्र ने 
बृहस्पति से अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ का साधन पछा । बृहस्पति ने उपदेश दिया | 
इन्द्र ने पुनः प्रश्‍न किया कि 'क्या इससे भी अधिक कुछ उत्तम है ?' बृहस्पति ने 
कहा : इससे अधिक उत्तम ज्ञान भागंव ( शुक्राचा ) के पास है ।' इन्द्र ने भागंव के 
मास जाकर उनका ज्ञान ग्रहण किया ओर उनसे भो वेसा ही विशेषसंबं धी प्ररन 
किया । शुक्र ने कहा कि 'इससे भी विशिष्ट ज्ञान प्रह्नाद के पास है।' पुनश्च इन्द्र 
ने ब्राह्मण बनकर प्रह्नाद के पास जाकर श्रेय:सम्बन्धो प्रस्न किया और प्रह्लाद का 
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गुरवत्ति से पूर्ण अनुवतंन किया । प्रह्लाद ने भी उपदेश दिया ओर इन्द्र को सेवा से . 
प्रसन्न होकर वर मांगने को कहा । तब इन्द्र ने उनसे उनका शीळ माँगा । प्रन्ञाद 
शीळ को प्रदान करके चिन्तित हुए । उसी समय उनके अंग से एक विग्रहवान्‌ महान्‌ 
तेजस्वी पुरुष ततिकछा । प्रह्लाद के पूछने पर उसने कहा कि 'में शीळ हूँ, आपने मुझे 
त्याग दिया, अब में उसी ब्राह्मण में जा रहा हूँ जिसे आपने वर प्रदान किया है ।' 
पुतः उसी प्रकार तेजस्वी पुरुष प्रह्लाद के शरार से प्रकट हुआ और उसने कहा : 
में घमं हूँ, जहाँ शील रहता है वहीं धमं भी ।' इसी प्रकार सत्य, वृत्त, बल भी प्रकट 
हुए | पश्चात्‌ एक दिव्य प्रकाशमयी महालक्ष्मी देवो प्रह्लाद के शरीर से प्रादुभूंत हुई 
ओर पूछने पर उन्होंने बताया कि “में लक्ष्मी हूं, जहाँ शील रहता है, वहीं धमं 
रहता है। जहाँ धमं रहता है वहीं सत्य रहता है | जहाँ सत्य वहीं वृत्त, जहाँ वृत्त 
वहीं बल रहता है और जहाँ बल रहता है वहीं लक्ष्मी रहती है।' लक्ष्मी ने यह भी 
बताया कि वह ब्राह्मण, जो ब्रह्मचयंब्रत ग्रहण करके तुम्हारा शिष्य बना था, इन्द्र 
था। तुमने शील से त्रेंछवय पर विजय द्वारा ऐश्वं प्रा्त किया । यह जानकर ही 
उसने तुम्हारा शील दानरूप में प्राप्त करके सब कुछ ले लिया ।' 

किन्तु आपने शीळ के बाद शोयं का ही उल्लेख किया । धमं, सत्य, वृत्त आदि 
का उल्लेख नहीं किया । 
धर्म: सत्यं तथा वृत्तं बलं चेव तथाप्यहम्‌ । 

शोलमुला महाप्राज्ञ सदा नास्त्यत्र संशयः || 

लक्ष्मी ने कहा कि “धमं, सत्य, वृत्त, बल तथा में ( लक्ष्मी ) सब शीलमूलक ही हैं, 
' इसमें. कोई संदेह नहीं ।' लेकिन आपने चरित्र को ही शोल मान लिया । 

वस्तुतः चरित्र वृत्त के ही अन्तगंत है। वृत्त भी सदाचार-विशेष ही है । 'चर 
गतिभक्षणयोः’ के अनुसार चर-धातु का गति और भक्षण अर्थ है। गति' शब्द का 
ज्ञान ओर गमन और गमन का अर्थ हलचल है | देह, इंद्रिय, मन, वुद्धि के सभी 
ब्यापार गति हैं। 

_ शास्त्रानुसारी धर्मतियंत्रित ज्ञान तथा देह, इंद्रिय, मन, बुद्धि, अहंकार की 
ह्रुचछं और धमंनियंत्रित भक्षण, खान-पान सब चरित्र-शन्द के अन्तर्गत हो जाते हैं । 
परन्तु आपने तो 'चरित्र' शब्द का अर्थ 'शील' ले लिया और शीळ को ही चरित्र मात 
लिया | तथा च दोनों ही अस्पष्ट रह गये। महाभारत के उसी प्रसंग में शील का स्पष्ट 
निरूपण कर दिया गया है : 


धृतराष्ट्र उवाच 
सोपायं पूवंमुद्दिष्टं प्रह्मादेन महात्मना । 
- संक्षेपेण तु शीलस्य श्यूणु प्राप्तिं नरेशवर || 


क्या बेद-शास्त्र का प्रासाण्य मानना अपकषं ? “३४६ 


अद्रोहः सर्वभूतेषु कमंणा भनसा गिरा। 
गनुग्रहरच वानं च शीरूमेतत्‌ प्रशस्यते ॥ 
यदन्येषां हितं न स्यादात्मनः कमं पौरुषस्‌ । 
अपत्रपेत वा येन न तत्कुर्यात्‌ कथञ्चन ॥ 
तत्तु कसं तथा कुर्याद्येन इलाच्येत संसदि । 
शीलं ससासेनंतत्ते कथितं कुरुसत्तम ।। 
यद्यप्यशीला नृपते भ्राप्नुचन्ति भियः क्वचित्‌ । 
न भुञ्जते चिरं तात ससुलाइच न सन्ति ते ॥ 


( सहाभा० शान्ति० १९४"६५-६९ ) 


शास्त्रानुसार मन, वचन, कम से किसीसे द्रोह न करना और सब प्राणियों पर 
अनुग्रह करना और यथाशक्ति दान करना--यह प्रशंसनीय शील है | जिससे अन्य 
लोगों का हित न हो, ऐसे पौरुष कम एवं जिससे लज्जित होना पड़े, ऐसे कमं को 
कदापि न करना और उस शास्त्रीय कमं को इस प्रकार सदेव करना, जो संसार में 
इलाघायोग्य हो, संक्षेप में नहो शीळ है। कहीं-कहीं शीलरहित राजा भी श्री प्राप्त 
कर लेते हैं, पर उसका भोग नहीं कर पाते; क्योंकि बे बद्धमूल नहीं होते । 


प्रहलाद ने जो इन्द्र को उपदेश किया था, वह निम्मप्रकार है: 


नासुथास हिजान्‌ विप्र राजास्मीति कदाचन । 
काव्यानि वदतां तेषां संयच्छामि वहासि च॥ 


अर्थात्‌ विप्र में राजा हूँ, सवंज्ञ हुँ' इस अभिमान से काव्य, शुक्रप्रोक्त नीतिशास्त्र का 
उपदेश करनेवाले ब्राह्मणों की कभी असुया नहीं करता | उनका नियंत्रण शिरसा वहन 
करता हूं । शुक्रप्रोकत नीतिशास्त्र में निरत शुश्रषु एवं अनसूयक जानकर वे-विद्वस्त 
होकर प्रभाषण करते हें और सदा हमें नियंत्रित रखते हें । 


घर्सात्सानं जितक्नोधं नियलं संयतेन्द्रियम्‌ । 
समासिद्नन्ति शास्तारः क्षोद्रं सध्विव मक्षिकाः ॥ 


अर्थात्‌ मुझे धमंनिष्ठ, जितक्रोध संयतेन्दट्रिय एवं नियंत्रित जानकर शास्ता विद्वानु 
लोग शास्त्रीय सिद्धान्तरूप अमृत से मेरा वसा ही सिचन करते हें जसे मधुमक्षिकाएं 
विविध पुष्पों से मधु-संग्रह करके मध्वपुप ( मधुछत्ता ) का सिचन करती हैं । 


कामन्दक का कहना ह कि दण्डनीति के विना अध्यात्मविद्या, वार्ताविद्या 
सती होती हुई भी असती हो जाती हूं। सारी विद्याएं दण्डनीति के बिना निर्थक 
हो जाती हैं 
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आन्वीक्षिकी त्रयी वार्ताः सतोविद्याः प्रचक्षते । 
सत्योऽपि हि न सत्यस्ताः दण्डनीतेस्तु विप्लवे | 
( कामान्दकीय-नीतिसार, २८ ) 
महाभारत का स्पष्ट मत हे कि सभी धर्म राजधमं में आ जाते हैं : सर्वे धर्सा 
राजधमं प्रविष्टाः। शान्तिपवं के ६३वें अध्याय में कहा है कि राजा के धमं से सवंधमं 
सफल होते हैं : 
यथा राजन्‌ हस्तिपदे पदानि संलीयन्ते सर्व॑सत्वोद्भवःनि | 
एवं धर्मान्‌ राजधर्मेषु सर्वान्‌ सर्वावस्थं संप्रलोनाक्तिबोध || 
( महाभा० झान्ति० ६२,२५ ) 
जेसे हाथी के पाँव में सब पाद लीन हो जाते हैं, वेसे ही राजधर्मं में सब धमं लीन 
होते हें; क्योंकि सभी धर्मों का पालन, प्रतिष्ठापन राजा के मुख्य कृत्य हैं । 
अल्पा्रयानल्पफलान्‌ वदन्ति घर्मानन्यान्‌ धर्मविदो चदन्ति । 
महाभ्रयं बहुकल्याणरूपं क्षात्रं घर्भं नेतरं प्राहुरार्याः || 
( महाभा० झान्ति० ६३, २९ ) 
अन्य धमं अल्पाश्रय एवं अल्पफल हैं, क्षात्रधम महाश्रय एवं महाफल है। फिर भी 
सर्वे धर्मा राजघमंप्रधानाः सर्वे वर्णाः पाल्यमाना भवन्ति | 
सवंस्त्यागो राजधर्मेषु राज॑स्त्यागं धमं चाहुरग्र्यं पुराणस्‌ ॥ 
| ( सहाभा० शान्ति० ६३. २६ ) 
सब धर्मों में राजधमं ही प्रधान है | सभी वर्ण राजपालित होकर ही धर्माचरण करते 
हैं। सभी त्यागियों के भो षड्भागभागी होने से राजा का त्याग भी सर्वाधिक होता 
है। साथ ही जो प्रजाहित के लिए प्रजा के धन-धमं की रक्षा के लिए हर समय 
अपना रक्त बहाने, सिर कटाने को प्रस्तुत रहता है, उसका त्याग भी सर्वोत्कृष्ट है । 
मज्जेत्‌ त्रयी दण्डनीतो हुतायां से घर्माः ्रक्षयेयुविचृद्धाः । 
सव धर्माश्‍चाभ्रमाणां हताः स्थुः क्षात्रे त्यक्ते राजधर्म पुराणे । 
( महाभा० शान्ति० ६३. २८ ) 
अर्थात्‌ दण्डनीति नष्ट होने पर त्रयी (वेद ) एवं फले-फूछे भी वेदोक्त सब घमं नष्ट हो 


जाते हैं। क्षात्रधमं के चष्ट होने पर सभी वर्णाश्नमधमं नष्ट हो जाते हैं। कि ब 
सभी त्याग और सभी दीक्षाएं नष्ट हो जाती हैं । र 


गृह्दारण्यक उपनिषद्‌ ने संसार को नियंत्रित रखने के लिए क्षत्र ( दासक 
राजा ) का निर्माण बताया है। किन्तु उस विशिष्ट शक्तिसम्पन्न उग्र ले का भी 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य भानना अपकषं ? ३४३ 


नियंत्रण करने के लिए धमं का आविर्भाव बतलाया है | इसीलिए वह धमं क्षत्र का 
भी क्षत्र' माना गया है। अर्थात्‌ सर्वनियामक क्षत्र का भी नियामक घमं ही होता 
है। राजा सब पर शासन कर सकता है, पर घमं पर नहीं; क्योंकि धमं तो राजा का 
भी नियामक है। जसे हस्ती पर अंकुश आवश्यक है, वैसे ही राजा पर धमं का 
नियंत्रण भी आवश्यक है। इसीलिए राजसत्ता का प्रतिनिधि राजा सदैव धर्मं प्रति- 
निधि ऋषि-महषि, सन्त-विद्वानों का अनुगामी होता रहा है। नीतिसहकृत धमं एवं 
धर्मेनियंत्रित नीति ही संसार को अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ के मार्ग पर अग्रसर 
करते हुं । 

इसी तरह आपने 'बोद्धों दवारा प्राचीन परंपरा का उच्छेद हो रहा था तब 
उसको रक्षा के लिए श्री शंकराचायं का आविर्भाव माना है! ( पु० ६४ ) । किन्तु 
आप यह भूछ जाते हूँ कि शंकराचार्य ने वेदादि-शास्त्रों का सवतोमावेन प्रामाण्य 
स्थापित करके ही प्राचीन परम्परा की रक्षा की। वे उन वेदादि-शास्त्रों को परम 
प्रमाण मानते थे जिससे आप बचने का प्रयास करते हैं। अन्यथा बोद्धजातकों तथा 
छकावतारसूत्र आदि ग्रन्थों द्वारा प्रतिपादित बौद्धघम की कुछ भी कम प्राचीनता 
नहीं है । गौतम वुद्ध के पहले अभिताभ आदि अनेक बुद्धों का आविर्भाव हो चुका 
था । लकापति रावण के उपदेष्टा बुद्ध की चर्चा लंकावतारःूत् में है । 


विद्यारण्य, तुलसी, सूर, ज्ञानेश्‍वर तुकाराम, रामानुज, मध्व (पु ० ६५) आदि भी 
वेदादि-शास्त्र के पूणं अनुयायी थे | यदि आप उनके द्वारा स्वीकृत वेदादि-शास्त्रों का 
प्रासाण्य नहीं मानते तो उनके महत्त्व-वर्णन का कोई भी अर्थ नहीं । यदि भारतीय 
राष्ट्र सवस्व वेदादि-शास्त्र एवं तदुक्त घमं तथा संस्कृत्ति न रहे तो राष्ट्रियता जड़ वन- 
पहाड़, नदियों एवं भूमि को छोड़कर कुछ भी नहीं । उसोके लिए बौद्धो, मुगलों एवं 
अंग्रेजों के हटाने की क्या आवश्यकता थी ? 


इसी प्रकार “सत्ता भ्रष्ट करती है” ( पु० ६६ ) “संपूर्ण सत्ता संपृणं रूपेण भ्रष्ट 
करती है” ( पृ० ६७ ) | 
“योवनं धनसम्पत्तिः प्रभुत्वमदिवेकता । 
| एकेकमप्यनर्थाय किमु यत्र चतुष्टयम्‌ |” ( पु० ६७) 
ये सब बातें भी निरंकुश सत्ता के सम्बन्ध में ही कही जा सकती हैं। निरंकुश खळ 
की ही शक्ति और सम्पत्ति अनथं को हेतु होती है, घर्मचियंत्रित साधुपुरुष की नहीं । 
इसीलिए तो राजा-प्रजा दोनों ही पर शास्त्र एवं धमं का नियंत्रण मान्य है । 


धर्मतियंत्रणशून्य शासक ही स्वयं पान-परायण होकर भी मच्चपान के विरुद्ध कातून 
बनाने का साहस कर सकता है। 
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“सत्ता पर अङ्कुरा' 7 पृ० ६८ ) की बात sd ही है | इसीलिए तो भत्त गजेन्द्र 
को अङ्कुश, ऊंट को नकेल और घोड़े को लगाम से नियंत्रित किया जाता है । साइकिल 
एवं मोटर को भी ब्रेक द्वारा नियंत्रित करना आवश्यक होता ह्‌ । जनतंत्रवादी भी 
शासन पर जनता का अंकुश मानते हैं। फिर भी शास्त्र एवं धर्म ही सर्वोत्कृष्ट राज- 
सत्ता का अंकुश होता है, इसीलिए घर्म को क्षत्र का भी क्षत्र' अर्थात्‌ शासक का भी 
शासक माना गथा है । शास्त्र एवं धमं के ही बरू पर योग्य प्रजा एवं योग्य शासक 
सम्पन्न होते हैं। 

“मातृभूमि की पुरातन भावना” ( पृ० १८) अव्य मान्य है, किन्तु वह उसी 
तरह उसी रूप में सवंत्र है, यह हम कह चुके हैं । 

“पृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया एकराट्‌ ( पृ० १९ ) यह वेदमंत्र केवल भारत का ही 
नहीं । किन्तु समुद्रवसना, पवंतस्तनमण्डला समग्र माधवी पृथिवी के शासक अखण्ड- 
भूमण्डलाधिपति का ही वर्णन करता है। अतएव वेदिक-स्राट्‌ केवल भारत के ही 
किन्तु अखण्ड भूमण्डल के ही सम्राट्‌ होते थे, जिसके संबंध में हम आगे वर्णन 
| 


३४४ 


नहीं, 
करेगे 
आप लिखते हैं : 
“उत्तरं यत्समुदरस्य हिमाद्रेश्चेच दक्षिणम्‌ । 
वषं तद्‌ भारतं नाम भारती यत्र सन्ततिः॥ 


अर्थात समुद्र के उत्तर और हिमाद्रि के दक्षिण का संपूण देश भारतवर्ष है, 
उसमें भारतीय 5 रहती है। हिमालय उसके बाहर नहीं है, किन्तु विविध 
पर्वतशिखरों से समन्वित संपूण हिमालय भी भारत के ही अन्तर्गत है। हिमवत्‌- 
सभुदरान्तरमुदीचीनं योजनसहस्तवरिमाणम्‌ ( कौटल्य )-- त्रिविष्टप, तिब्बत, केलास, 
मानसरोवर सब हमारे पवित्र भारतीय स्थान हैं, भारत का महाचित्र” ( पु० ८० ), 
यह ठीक ही है। आपने यह भी ठीक ही लिखा है: 
'गङ्घे च यमुने चेव गोदावरि सरस्वति । 
नमंदे सिन्धु कावेरि जलेऽस्मिन्‌ सन्निधि कुरु ॥ 
इससे यह भी अनुभूति करायी गयी है कि इन पवित्र नदियों के एक बू'द जल में भी 
हमारे समस्त पापों को धो डालने की शक्ति है” ( पृ० ८१ ) । परन्तु क्या पाप एवं 
5 Fee शक्ति का ज्ञान प्रत्यक्ष तथा अनुमान प्रमाण से हो सकता है? 
र फे शास्त्रवचन मान्य हें तब तो फिर आपको को 
उस्तक माननी ही पड़ेगी | इसी प्रकार--- Sad 


“समुद्र इव गास्भीयें धैयेंण हिभवानिव ॥ 


क्या वेव-शास्त्र का प्रामाण्य सानना अपकर्ष ? ३४५ 


अर्थात्‌ श्रीरामचन्द्र समुद्र की तरह गम्भीर थे, हिमालय की तरह धेयंवान्‌ थे” ( पु० 
८१ ) इसका भी ज्ञान बिना रामायण का प्रामाण्य माने केसे हो सकेगा ? 


आप कहते हैं : “तप, ब्रत, यज्ञ करने के हेतु कौन-सा देश शुद्ध एवं पवित्र है, 
चरम सत्य की अनुभूति के लिए आदर्श स्थान कौन-सा है ? इस प्रदत्त के उत्तर में 
कहा गया है कि जहाँ कृष्णसार हरिण मिलते है ( प° ८१ ) । आपने यह भी कहा 
है : “संसार में यही एक ऐसा पवित्र देश है, जहाँ छोटा-सा सत्कमं भी सेकड़ों, 
हजारों गुना अधिक फलदायी होता है। संसार में जिसे मंगलदायिनी पुण्यभूमि कहा 
जाता है, जहाँ ईश्‍वर की ओर अग्रसर होनेवाले प्रत्येक आत्मा को अपना अन्तिम 
आश्रयस्थल प्रात करने के लिए जाना ही पड़ता है” ( पु० ८२ )। 


किन्तु जहाँ कृष्णमृग मिलते हों; वह शुद्ध-पवित्र देश है; उसमें तप, ब्रत, यज्ञ 
एवं चरम तत्त्व का साक्षात्कार हो सकता है, यह भी क्या 


थर यत्र स्वभावेन कृष्णसारो स॒गस्तदा । 
चरते तन्न वेदोक्तो धर्मो भवितुमहंति ॥ 


( व्यासस्म्‌० १.३ ) 
इस शास्त्र के बिना आप किस प्रमाण से बतला सकते हें? इस तरह जब आपकी 
उपास्य मातृभूमि का समस्त महत्त्व शास्त्रों पर ही निर्भर है, तब आप केसे कहते 
हैँ कि हमारे संगठन का आधार कोई पुस्तक नहीं है? किसी सत्कर्म का भारत में 
हजारों गुना अधिक फलदायी होना भी यदि निष्प्रमाण एवं मनमानी ही है तब तो 

कोई भी किसी देश के संबंध में ऐसा ही कह सकता है | यदि आप शास्त्रप्रमाण के 
आधार पर उक्त कथन को प्रामाणिक मानते हैं, तो फिर शास्त्र और पुस्तक आपके 
गले-पतित होगी । कि बहुना, शास्त्रप्रामाप्य स्वीकार किये बिना आपकी पुस्तक का 
अधिकांश भाग निष्प्रमाण एवं निराधार ही हो जायगा । 


आप कहते हैं : “निःसंशय रूप से ईक्वरातुभूति के हेतु निर्धारित यही देश ह । 
यह भावनाओं का उद्रोक नहीं, वरन्‌ हमारा अटळ विश्वास है” ( पृ० ८२) । 
परन्तु प्रमाणहीन अटल विश्वास भी अन्धविद्वास माना जाता हैं । कब्र में रूहे 
कयामत के दिन तक पड़ी रहती हैं, यह भी किन्हीं लोगों का अटल विश्वास ही 
तो है। आपने वृत्तपत्रों में प्रकाशित एक जर्मन-गाथा की चर्चा की है, जिसमें “उसके 
संन्यासग्रहण करने के लिए उग्र तपस्या करने पर भी असफलता के कारण भारत में 
पुनजन्म का सौभाग्य प्राप्त करने के लिए हरिद्वार की गंगा में अपने शरीर 
को अर्पित करने की बात कही गयी है' ( पृ० ८२ )। परन्तु जब आप व्यास, ` 
वरिष्ठादि ऋषियों के ग्रन्थों का भी प्रामाण्य नहीं मानते तो फिर वृत्तपत्र की गाथा 

४४ 
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पर केसे विश्वास कर लेंगे? शास्त्र का प्रामाण्य स्वीकार किये बिना कया गंगा में देह- 
त्याग का कोई महत्त्व हो सकता है? कया यह अन्धविइवास नहीं ? 

आपने लिखा है कि “ईसाई-धमं एवं इस्लाम-धमं के संस्थापक को ईरवर का 
प्रत्यक्ष दर्शन नहीं रत | यह वरदान तो केवल इसी भूमि के पुत्रों के लिए है कि वे 
ईइवर को उसकी पुण आभा के साथ साक्षात्कार करें, अनुभव क्रे । जब और 
जातियाँ पर्वंत-कन्दराओं और वनों के बाहर नहीं निकल पायी थीं, तब वेदिक 
ऋषियों ने मानव को अमृतपुत्र के नाम से संबोधित किया था: श्रण्वन्तु विइवे 
मम्रृतस्त पुत्राः ओर धीर-गम्भीर वाणी से उद्घोष किया था : 


वेदाहमेतं पुरुषं महान्तमादित्यवणं तमसः परस्तात्‌ । 
तमेव विदित्वाति मृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽ्नाय ॥ 


अर्थात्‌ में उस महिमावान्‌ पुरुष को जानना हूँ, जो भगवान्‌ सूयं के वर्ण का है और 
अन्धकार से परे है, उसको जानने के बाद जन्म-मृत्यु का बन्धन नहीं रह जाता । 
इसके सिवा मोक्ष की प्राप्ति का अन्य रास्ता नहीं है। कितना स्पष्ट और संशयरहित 
भाव है इन शब्दों में | परम विश्‍वास एवं आत्मानुभूति की उपयु क्त अभिव्यक्तियों के 
समक्ष विश्व-चाङ्मय में अन्य कोई ऐसी अभिव्यक्ति नहीं है। श्रीकृष्णजी के सहश 
दूसरा विश्व में कहाँ मिलेगा, जो आत्मजागरण के मानवता के लिए अमर-संदेश 
भगवद्गीता में स्वयं को उत्तम पुरुष ( मैं ) में ही परमेश्वर घोषित करते हैं” 
( पृ० ८२-८३ ) | [ 


परन्तु उक्त वचन भी तो वेद-शास्त्रों के ही हैं। उनका प्रामाप्य मानेंगे तभी 
उनका उद्धरण एवं आपके अभीप्सितार्थं का प्रतिपादन हो सकेगा । साथ ही उन्हों 
वेदादि-शास्त्रों के आचार-विचा रसंबन्धी, वर्णाश्रमसंबंधी अन्य विषयों का भी मानना 
अनिवाय हो जायगा | यह नहीं हो सकता कि आप उन्हीं वेदादि-शास्त्रों के कुछ 
अंशों का प्रामाण्य मान लें, कुछ अंशों की उपेक्षा कर दें । शुद्ध मन्त्रार्थं यह है : 


„ _ में इस परत्यक्चेतन से अभिन्न महान्‌ पुरुष परमेश्वर का साक्षात्कार कर रहा 
हैं, जो आदित्य के समान स्वप्रकाश हैं। यद्यपि आदित्य स्वविजातीय चक्षु, मन 
एवं साक्षीरूप प्रकाश की अपेक्षा रखते हुए भी स्वविजातीय प्रकाझनिरपेक्ष होने से 
_ रा कहा जाता है; फिर भी प्रत्यक्‌चेतन्या भिन्न परमेश्वर तो सजातीय-विजातीय 
सवृविध भरकाशनिरपेक्ष होने के कारण निरपेक्ष रूप से ही स्वध्रकाश है। इसका यह 
अर्थ नहीं कि जेसे आदित्य का रूपमय प्रकाश है, वेसे ही परमेश्‍वर का भी हपमय 
माश है। ऐसा होने पर तो वह भी हर्य होने से अन्य दृश्यसाधारण ही हो 
जायगा । फिर अदेश्यम्‌ भप्राह्मस्‌ इत्यादि श्रुतिविरोध भी अनिवायं हो जायगा । इसी- 
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लिए कहा गया है कि वह परमेश्‍वर तम अर्थात्‌ अज्ञान एवं तत्कार्यं जगत्‌-प्रपंच से 
परे और उससे उउ्छष्ट है, उसको जानने से ही मृत्यु का अतितरण होता है। मृत्युः 
तरणपूवंक मोक्षपदप्राप्ति का उक्त पत्वसाक्षात्कार से भिन्न अन्य कोई मागं नहीं है।' 
वेदप्रामाण्य मानने पर ही प्रामाणिक ब्रह्मदशंन की बात सिद्ध हो सकती है, अन्यथा 
हजरत ईसा, हजरत मुहम्मद की बात तो दूर को है। आंज तो अनेक ऐसे तथा- 
कथित अवतार हैं जो अपने को पर्वसाक्षात्कारसम्पन्न ही नहीं, स्वयं तत्त्वस्वरूप 
ही मानते हैं। “राधास्वामी, हंस, निरंकारियों, ब्रह्माकुमारियों' की कथा सुनने- 
वालों को स्पष्ठरूप से यह सब विदित ही है । 

“शिव, विष्णु, शक्ति, सुर्य, गणपति, सुग्रह्मण्यादि देवस्थानो तथा पवित्र-सरित्‌- 
सरोवर, धर्मारण्य, नेमिषारण्यादि तीर्थो के सम्बन्ध से स्वतः भी रामेश्‍वर, कन्या- 
कुमारी, बदरिकाश्रम, कइमीर, नरनाथ, कामाक्षा, हिंगलाज आदि संपूर्ण भारत- 
वषे धमंभूमि और मोक्षभूमि है। उसका जळ, पाषाण, वृक्ष, किम्म्रहुना, कण-कण वन्स 
एवं पूज्य हैँ” (पृ० २४) । यह सही है, परन्तु शास्त्रप्रामाण्य के बिना यह सब निरा- 
धार, अन्धश्रद्धामात्र ही रह जायगा | 

तीर्थो, नदियों, गाय आदि की पज्यता विकासक्रम के आघार पर ही निर्भर 
नहीं हो सकती, बथोंकि विकास-क्रम के अनुसार पुण्य-पाप स्वगं-मोक्ष, सिद्ध नहीं होता, 
अन्यथा विकासवादी वैज्ञानिकों की भी इन वस्तुओं में पूज्य वृद्धि होनी चाहिए । 

आपने लिखा है : “केवल बुद्धि अपर्याप्त हैं । सबंज्ञता का दावा करनेवाले कुछ 
लोग कहते हैं, तथाकथित मातृभूमि पत्थर और मिट्टी के अतिरिक्त और है ही क्‍या ? 
ऐसे लोग समझते हैं कि बुद्धि ही सब कुछ है, बौद्धिक तकं के आधार पर यह देश 
अचेतन फेला हुआ भूखण्डमात्र है। किन्तु बोद्धिक तकं की भी कुछ सीमाएं हैं, 
मनुष्य का शरीर भी तो भौतिक ही है, अपनी माता का शरीर भी तो उतना ही 
भोतिक है, जितना अन्य किसीका । तब क्यों किसी व्यक्ति को अपची माँ को ओर 
अन्य स्त्रियों से भिन्न समझता चाहिए, उसके लिए क्यों भक्ति होनी चाहिए, बुद्धिवादी 
के पास इसका कोई उत्तर नहीं है” (पृ० ८७) । “शरीरपोषण के लिए माड़सा ( प्रोटीन, 
चिकनाई ) और जळ की आवश्यकता होती है, और यह खाद्यतत्त्व मनुष्य के मांस 
में आवश्यक मात्रामें प्राप्त होते हैं। अन्ततः जीवशास्त्र के अनुसार मनुष्य भी मांस, 
रक्त ओर अस्थियों के अतिरिक्त कुछ नहीं है। अतः क्यों न पड़ोसी का मांस खाया 
जाय ? परन्तु ऐसा कहनेवाले को कोई तकंशास्त्री भले भी कह ले, उसे सभ्य तो 
नहीं कहा जायगा” ( पृ० ८७) । 


` यह बिलकुल ठीक है, परन्तु आप ही कहिये कि जब तकं और बुद्धि मान्य 
नहीं है, तब फिर किस आधार पर किसी ब्यक्ति को माँ और पुज्य माना जाय ? 
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पर मनुष्यमांस-मक्षण को असभ्यता और पाप माना जाय ? आस्तिकं 
Sus शितर स्पष्ट है : तकं अप्रतिष्ठित, अनवस्थित होता है, उसकी यह सीमा नहीं 
है। अतः न तो तकं स्वयं प्रमाण है, न किसी प्रमाण के अन्तगंत आत्ता है। वह तो 
प्रमाणों का अनुग्राहकमात्र है, प्रमाणहीन बुद्धि भी भ्रांतिमात्र है, वही बृद्धि मान्य 
है, जो प्रमाण की कसौटी पर खरी उतरती है इसीलिए अनादि-अपोरुषेय वेदादि- 
शास्त्रों के आघार पर घामिक-आध्यात्मिक तत्त्वों का निर्णय किया जाता है। सातु- 
देवो भव, पितदेवो भव, आचार्यदेवो भव आदि शास्त्रों के आधार पर माता, पिता, 
गुरु पुज्य होते हैं। तदनुसार ही भौतिक देह से पृथक आत्मा एवं परमात्मा का निर्णय 
होता.है। शास्त्रों के अनुसार ही स्थूल पृथिवी के अतिरिक्त एक स्थूळ पृथिवी की 
अधिष्टात्री महाशक्ति विष्णुपत्नी माधवी, मान्य एवं पुञ्य होती है, उसीका वंदन : 
समुद्रवसने देवि पवतस्तनमण्डले । 
: विष्णुपत्नि नमस्तुभ्यं पादस्पशं क्षमस्न मे ॥ 


इत्यादि रूप से किया जाता है, परन्तु आप तो किसी शास्त्रग्नंथ या पुस्तक को अपने 
मन्तव्यों के आधाररूप में मानते ही नहीं। फिर आपके पास आपके ही प्रश्नों का 
क्या उत्तर है? | 

आप मातुभावना के विकास की बात भी करते हैं| कहते हैं : “विकासक्रम 
के अनुसार""“स्तनपायी प्राणियों तथा चिड़ियों में माँ के बच्चों को दूध पिलाने, अण्डा 
सेने की बात चलती है, परन्तु अन्त में उपयोगिता का अधिक अनुभव न होने से 
बच्चे माँ को. भूल जाते हैं, एक दूसरे से नितान्त अनजान हो जाते हैं। विकास-क्रम 
में मनुष्य चरम अवस्था पर है, अतः सुसंस्कृत, मनुष्य नितांत अनुपयोगी होने पर भी 
माँ का सम्मान करता है। अन्त में जिनका ऋण उस पर है, वह उन्हें भी माँ के रूप 
में देखता है । वह नदियों को देखता है, जो उसे जल तथा भोजन देती हैं। उन्हें मां 
कहकर पुकारता है। गो की ओर देखता है, जो जीवनभर अपने दूध से उसका 
पोषण करती है। उसे भी माँ कहने लगता है। ज्ञान की और उच्च अवस्था में पहुँचने 
पर वह देखता है कि पृथिवी माता है जो उसका पोषण और रक्षण करती है। मृत्यु 
के परचात्‌ उसे अपने हृदय में स्थान देती है” ( पृष्ठ ८८ ) । परन्तु यदि इस विकास- 
क्रम के Ee अनुसार ही माँ, गो और पृथिवी की पूज्यता हो तो जहाँ विकासवादी 
गता का खूब विकास हुआ है, तदनुसार ही बड़ी-से-बड़ी ओद्योगिक क्रांति हुई है, 
वहाँ भी गो के प्रति, नदियों के प्रति ऐसी पुज्यबुद्धि क्‍यों नहीं हुई ? विकासवाद का 
अंश ही उपयोगितावाद भी है, जिसके अनुसार गाय का दूधपिया जा सकता है, मार- 
कर कर भी खाया जा सकता है। उसके अनुसार योग्य का जीना, अयोग्य का मरना 
दी अनिवाय है । तब क्या यह विकास-सिद्धांत भी आपको मान्य है? अतः शास्त्रों 
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के आधार पर ही भूमिमाता, गोमाता और जन्मदात्री माता का महत्त्व समझा जा 
सकता है, विकासक्रम के अनुसार नहीं । भारतभूमि परम पवित्र माता है। उसकी 
शास्त्रानुसारिणी उपासना से भोग और मोक्ष दोनों ही सुलभ हो सकते हैं। 


आपको हिन्दू-समाज में भी विकास के लक्षण दिखायी देते हें। आप कहते हैं: 
“जेसे एक वृक्ष के जिसमें पत्तियाँ, फल और फूल के समान भिन्न-भिन्न प्रकार के उसके 
कई भाग होते हूँ-तने और शाखाओं में अन्तर होता है । शाखाओं, पत्तियों में एक 
दूसरे से नितान्त विभिन्नता है। किन्तु हम जानते हें कि ये सब दीखनेवाली बिविध- 
ताए केवळमात्र उस वृक्ष की भाँति-भाँति की अभिव्यक्तियाँ हैं, जब कि उसके सभी 
अंगों को पोषित करता हुआ उसमें एक ही रस प्रवाहित हो रहा है। यही बात 
हमारे सामाजिक जीवन की विविधताओं के सम्बन्ध में भी है, जो इन सहस्त वर्षों 
में विकसित हुई है। जिस प्रकार वृक्ष में फूछ और पत्तियों का विकसन उसके विभेद 
नहीं, उसी प्रकार हिन्दू-समाज की विविधताएँ भी आपसी विघटन नहीं | प्राणी 
अपनी पूर्व-अवस्था में आकारहीन दशा में रहता है जिसे 'अमीवा' कहा जाता है। यह 
एक सेल का कोशीय सावयव शरीर होता है, यह दो समान रूपों में विभक्त किया 
जा सकता है। जीवपदा्थं की यह्‌ प्राथमिक अवस्था होती है, जो विकास के निम्न- 
तम सोपान पर स्थित होता है। जेसे-जेसे बिकास में प्रगति होती है, भाँति-भाँति 
के जीवों की जातियाँ बनने लगती हैं । बढ़ती हुई क्रियाओं को पूर्ण करने के लिए 
उनके विविध अङ्क होते हैं। अन्त में मनुष्यशरीर बनता है, जो अनेक अङ्गों से 
संघटित एक संरिलष्ट यन्त्र है जिसका प्रत्येक अङ्ग अपनी बिशिष्ट क्रिया से युक्त 
है। फिर भी वे सभी एक सामान्य जीवनधारा द्वारा एक दूसरे से सम्बद्ध होते 
हैं। पृथिवी पर जीव का उच्चतम विकसित आकार यही है। इस प्रकार हम इस 
निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि विभिन्न अंग अथवा विविधताएं अपरिपक्वता अथवा 
विभेद के लक्षण नहीं, वरन्‌ अतिविकसित अवस्था के कारण हैं। सभी अंग यद्यपि 
्रत्यक्षरूपेण विविध आकारों के होते हैं, किन्तु वे सभी शरीर के कल्याण के हेतु कायं 
करते हैँ । इस प्रकार उसको वृद्धि तथा शक्ति में योगदान करते हैं” ( वि० न० 
पृ० ९७ ) | 


परन्तु हिन्दू-समाज में ही क्‍यों, यह विकास-लक्षण अन्य समाजों में भी तो 
घटाया जा सकता है। उपनिषदों एवं गीता आदि भारतीय शास्त्रों में तो सम्पूर्ण 
विश्‍व को ही एक वृक्ष माना गया है। 
द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वक्षं परिषस्वजाते | 
तयोरेकः पिप्पलं स्वाद्वत्यनश्नन्नन्यो अभि चाकशीति ॥ 


( ऋ० सं० १.१६४,२० ) 





३५० विचार-पौयूष ¦ आधुनिक वादे 


` अर्थात्‌ संसाररूपी वृक्ष पर जीव एवं ईद्वररूप दो सुपर्ण पक्षी रहते हैँ। उनमें 
से एक अर्थात्‌ जीव स्वादयुक्त कमंफल का भोग करता है, दूसरा अर्थात्‌ ईर्वर फल- 
निरपेक्ष होकर सवं का प्रकाशन करता है । 
ऊर्ध्वसुलसधः शाखमसरत्रत्यं प्राहुरव्ययम्‌ । 
छन्दांसि यस्य पर्णानि यस्तं बेद स बेदवित्‌॥ ( गीता० १५.१) 
ऊध्वं अर्थात्‌ सर्वोत्कृष्ट परब्रह्म जिस संसारवृक्ष का मूळ है; अघः अर्थात्‌ 
महदादि सप्त प्रकृति-विकृतियाँ जिसकी शाखाएँ हैं; छन्द यानी वेद, जिसके पत्ते 
हैं ( जेसे पत्तों से वृक्ष को रक्षा होती है वेसे ही वेदों तथा वेदोक्त कर्मों द्वारा ही 
संसार का रक्षण होता है), जो उस अइ्वत्थ अर्थात्‌ क्षणभंगुर, पर तत्वज्ञान के 
बिना अनानन्त समूल संसारवृक्ष को जानता है, वही वेदबित्‌ है। 


एकायनोऽसो द्विफछस्त्रमुलशचतुरसः पञ्चविधः षडात्मा । 
सप्नत्वगष्टविटपो नवाक्षो दशच्छदी द्विखगो ह्यादियुक्षः ॥ 
( श्रीमद्भागवत १०.२.२७ ) 


अर्थात्‌ इस संसारवुक्ष का एक भूलप्रकृति ही आधार है। सुख-दुःख दो फल हैं। सत्त्व, 
रज, तम तीनों गुण इसके मूल हैं। धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष ये चारों पुरुषार्थ अत्रवा 
चारों वणं या चारों आश्रम उसके रस हैं। पाँच ज्ञानेन्द्रियों द्वारा होनेवाले पंच 
प्रकार के ज्ञान ही इसके विभिन्न प्रकार हूं। जायते, अस्ति, वते, विपरिणमते, 
अपक्षीयते, विनश्यति ये षड्विध भावविकार अथवा बुभुक्षा, पिपासा, शोक, मोह, 
जरा, मृत्युर ऊमियाँ अथवा त्वक्‌, मांस, रुधिर, मेद, मज्जा, अस्थि आदि षट्‌ 
धातु इस संसारवृक्ष के स्वभाव हूं | रक्त, मांस, मेदा, अस्थि, मज्जा, शुक्रहूप अथवा 
पंचतन्मात्रा एवं अहंतत्त्व, महत्तत्त्व ये सात संसारवृक्ष की त्वचाएँ हैं । पंचमहाभूत 
एवं मन, बुद्धि, अहंकार ये आठ उसको शाखाएं हैं। शरीर के श्रोत्रादि नौ छिद्र ही 
उसके कोटर हैं| प्राण, अपान, व्यान, समान, उदान, नाग, कर्म, ककल, देवदत्त, 
धनंजय ये दश प्राण ही उसके पत्र हैं और जोब तथा ईश्‍वर दो उस पर रहनेवाले 
पक्षी हैं। इस प्रकार समष्टि सृक्ष्म-स्थूछ शरीर को ही यहाँ वृक्ष कहा गया है । 

एक परमेश्वर ही इस सब्ूप वृक्ष की उत्पत्ति का कारण है। उन्हींमें इसकी 
स्थिति तथा उन्हीमें इसका पोषण होता है। मायामोहित लोग ही उत्पादक, 
द ळक में उनमें भेद देखते हैं । विद्वान्‌ लोग तो एक ही तत्त्व का दर्शन 


रवाजों केवळ वृक्ष के रूपकमात्र से परस्पर विरुद्ध मतों, विश्वासों, सम्प्रदायो, रीति- 
रिवाजों का समन्वय नहीं किया जा सकता | अन्यथा बिना किसी सुस्थिर आधार 
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के ही वृक्ष, शाखाओं एवं पत्तियों के इषटान्तमात्र से जैसे विविध मत-मतान्तरों का 
समन्वय किया है वेसे ही आस्तिक-नास्तिक, हिन्दू-मुसलमान, ईसाई-पारसी, पुण्य- 
पाप, गुण-दोष, सुख-दुःख, शुभ-अशुभ सभीका समन्वय किया जा सकता है । 
सांख्यों के अनुसार विश्व की संपूर्ण विविधता गुणवेषम्य के आघार पर व्यक्त होती 
है। वेदान्त के अनुसार सब विविधताओं का मूल ब्रह्म ही है। नेयायिक, बैशेषिकों 
के अनुसार परमाणु सबके आधार हैं। परन्तु आस्तिक मतों में विविधता का मूल 
कर्मवेचित्रय ही है। विकासवाद में वह मान्य नहीं है। अतएव विकासवाद संथा 
खण्डितप्राय सिद्धान्त हैं । हिन्दु-समाज की एकता के लिए वेदादि शास्त्रों का प्रामाण्य 
मानना अनिवायं है। उसके बिना महान्‌ एकता की अनूभूति का स्वप्न, स्वप्न ही 
रहेगा । यदि आप विविध असंगत स्वरों को रोकना चाहते हूँ तो आपको विकास के 
श्रम में न पड़कर शास्त्रसिद्ध कमंवाद एवं ब्रह्मवाद का ही सिद्धान्त अंगीकार करना 


होगा । 


आजकल धमं, संस्कृति, राजनीति, भाषाविज्ञान सभी षत्रों में विकासवाद का 
सिद्धान्त लागू किया जाता है। बहुतःसे भारतीय विद्वान्‌ भी इसे ही मानकर भारः 
तीय विषयों की व्याख्या करते हैं अतः यहाँ संक्षेप में विकासवाद पर विचार करना 
अनुचित न होगा । 


चाल्सं डाविन विकासवाद के प्रवर्तक माने जाते हैं। उन्होंने जहाज द्वारा संसार 
की यथासंभव यात्रा की । दूर-दूर के टापुओं में जाकर विविध जातियों के जन्तुओं का 
अवलोकन किया । एक-एक जाति के अगणित भेद उन्हे मिले । माल्यस के प्राणि- 
संख्यावृद्ध-विचार को पढ़कर उन्होंने यह भी देखा कि जीवधारियों की संख्या १-२- 
४-८-१६ के हिसाब से ज्यामितिक रेखागणित के अनुसार बढ़ रही है। किन्तु खाद्य की 
संख्या १, २, ३, ४ के क्रम से अंकगणित के अनुसार बढ़ती है । लड़ाइयों महा- 
मारियों तथा विविध विप्लवों द्वारा होनेवाले संहारों से ही जनसंख्या नियमित 
होती है। ( यद्यपि यह मतत आजकल पुराना पड़ गया ) | 


डाविन ने प्रतिइन्द्रिता एवं संघ को स्वाभाविक माना है। इसमें योग्यतम 
बचता है किसी कारण विशिष्ट शारीरिक रचना एवं विशिष्ट शक्ति से ही विशिष्ट 
प्रदेशों में प्राणियों को प्राण बचाने की सुविधा होती है। इस तरह जो विशिष्ट निवास- 
स्थान के योग्य शरीरवाले होते हैं, वहाँ उन्हींकी संताने बढ़ती हैं। औरों की या तो 
नष्ट हो जाती हैं अथवा सुविधा के अनुसार कहीं अन्यत्र जाकर उन्हें प्राण बचाना 
पड़ता है । प्रकृति योग्यतम का चुनाव करके उसकी रक्षा करती है, ओरों की उपेक्षा 
करती है, अतः वे नष्ट हो ज.ती हैं | यद्दी जीवन-संग्राम का मूल भी है। बलवास 
निबंछों को नष्ट करके अपने को सुस्थित रखते हैँ। जिसमें अपने को परिस्थिति के 
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अनुसार बचाने की क्षमता होती है, उनकी सन्तानवृदधि होती है। इन्हीं अवस्थानुरूप 
परिवर्तनों से विभिन्न जातियों का प्राकटथ हुआ है। घोड़े, भेड़ पालनेवाले 
लोग बहुतों को छाँटकर अपने-अपने मतलब के जानवरों का संग्रह कर लेते हैं। 
उनमें इच्छानुरूप विभिन्नता उत्पन्न करते हैँ | पशु-पक्षियों की नष्ट 
हो गयीं | उनका वतंमान जातियों से बहुत कुछ साहश्य उपलब्ध होता है । भेद यही 
है कि पहली जातियाँ वतंमान जातियों जेसी उत्तमता को नहीं प्राप्त हुई थीं। 
पृथिवी की वर्तमान जातियों का साहश्य स्पष्ट दीखता है। इससे निश्चय होता 
है कि किसी समय छोटे जन्तुओं की एक ही जाति रही होगी । उन्हींके ही सूक्ष्म अण्डे 
जल-वायु आदि के प्रवाह से समस्तं भूमण्डल में फेले। उन्हींमें से विकासक्रम से 
वर्तमान जातियाँ निकली हैं । गर्भावस्था में सभी प्राणी एक-से ही देख पड़ते हैं । 
अनेक जन्तुओं में कितनी ही आरंभिक इन्द्रियां गर्भावस्‍था में पायी जाती हैं जिनका 
पुणं विकाश नहीं होता | इसी तरह निरीक्षण अनुमान और परीक्षण के 
द्वारा डाविन ने विकास-सिद्धान्त स्थित किया । 

वस्तुतः वेदान्तियों का ब्रह्म एवं सांख्यों की प्रकृति अनन्त प्रपंच का भण्डार 
है। उसमें शक्तिरूप से सभी वस्तुएँ होती हैं। कारणावस्था में कार्यशकिया अव्यक्त 
रहती हैं। क्रमेण सहकारिसापेक्ष होकर व्यक्त होती हें। धरती में अगणित बीज 
रहते हैं, विशिष्ट जल-वामु के योग से अंकुरित, पुष्पित, पल्लवित होने पर उनके भेद 
हष्टिगोचर होते हैं । मृत्तिका एवं सुवणं से विविध प्रकार के भूषण सहकारी मिलने 
पर कुम्भकार और स्वणंकार की इच्छानुसार व्यक्त होते हें। सारूप्य, वेूप्य, 
साधम्यं, वेध्यं ही तो जगत्‌ का वेचित्र्य है। एक-एक अवान्तर या मूलभूत कारणा- 
वस्था से ही विभिन्न चेतन-अचेतन वस्तुओं का विकास या प्रादुर्भाव होता है। पानी 
की मछलियों तथा जंगल के जानवरों में भक्षय-भक्षकभाव, मात्स्यन्याय से प्रसिद्ध है। 
हस्तहीनों को हस्तवाले, अपदों को पदवाले तथा छोटों को बड़े जीव खा जाते हैं, यही 
जीवो जीवस्य जीबनम्‌ का स्वरूप है। परन्तु यह सब स्वाभाविक नहीं, किन्तु क्षुधा 
का ही उपद्रव है। स्वभाव से तो सभी प्राणी असृतस्य पुत्राः ( ऋ० सं० १०.१३.१ ) 
के अनुसार परमेश्वर के पवित्र पुत्र हैं । मनमें समानता स्वतंत्रता भ्रातृता ही स्वाभा- 
विक है। अनादि अविद्या, काम, कमं के संसर्ग से उनमें अस्वाभाविक शोषित-शोषक 
भाव का उद्भव होता है । 

डाविन ने अवस्थामेद से इन्द्रियों एवं शक्तियों के उपयोग एवं अनुपयोग 
Snr Md द इन्द्रियों एवं शक्तियों के उपयोग एवं अनुपयोग से 

अध्यात्मवाद में तत्तत्‌ अनन्त विचित्र कार्यों के अनुगुण उच उन कारणों में 
इ द । वि वट-बीज में अंकुर, नाळ, स्कन्ध, शाख-उपशाखा, पत्र-पुष्प, 

` स्व, गन्ध विभिन्न कार्यों की शक्तियाँ रहती हैं। डाविन के अनुसार मनुष्य 
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को एवं पशु की वुद्धि एवं शरीर में समानता मिलती है। जेसे मछलियों से कछुवा , 
पक्षी आदि क्रम से बन्दरों का आविर्भाव हुआ वेसे ही बन्दरों से मनुष्यों का विकास 
हुआ । उसके अनुसार बन्दर मनुष्य के सगे भाई नहीं तो चचेरे भाई अवदय ही 
हैं। दोनों के पूवंज एक हैं। पशुओं में स्मृति, सौंदयं, ज्ञान, सहानुभूति आदि गुण 
मनुष्यों के समान ही होते हैं । घोड़ों, कुत्तों, पक्षियों को शिक्षित भी किया जाता है । 
उसके अनुसार सामान्य कीटों से लेकर मनुष्य तक क्रमिक विकास मानना उचित है। 
बीच की श्रेणियों को छोड़कर देखने से कोड़ों एवं मनुष्यों में बहुत भारी भेद मालम 
पड़ता है। कितु क्रमानुगत रूप से देखने पर कोई आश्चयं की बात नहीं लगती है। 
फिर भी यह सारा वेचित्र्य निहंतुक नहीं हो सकता । अतः शक्ति-वैचित्र्य के साथ कर्म- 
वेचित्र्य ही जगत्‌ की विचित्रता का हेतु मानना होगा । परन्तु डाविभ के भौतिकवादी 
विकास में कमे का कोई महत्त्व नहीं है। समानता होने पर भी सबका कार्य-कारण- 
भाव नहीं होता । सीधे मुकुट से कुण्डल एवं कुण्डल से मुकुट नहीं होता । रूप से 
शब्द, गन्ध से रूप, निम्ब से आम्र या कटहल, कदम्ब ये परस्पर से उत्पन्न नहीं होतें। 
अतः मछली से बन्दर या बन्दर से मनुष्य होनेकी कल्पना निराधार है । यदि ऐसा 
होता तो आज भी बन्दर से मनुष्य की उत्पत्ति दिखायी पड़ती । फिर मछली से 
मछली बनने की परंपरा क्‍यों दीखतो है? जसे प्राचीन काल में बीज से अंकुर होते 
थे, वसे आज भी होते हैं। मछली, बन्दर आदि से आज भी मछली एवं बन्दरों की 
उत्पत्ति होती है, यह सब विकास के विरुद्ध ही है। । 


हबंट, स्पेन्सर, हेमिल्टन एवं माइन्सेल आदि विकासवादियों के अनुसार दिक्‌, 
काल, द्रव्य, धृति, शक्ति, चित्त, आत्मा, परमात्मा आदि प्रत्यय हैं। उनका मूल एवं 
स्वभाव दुर्बोध एवं अनिवंचनीय है । 


हबंट सभी मतों का आधार प्रत्यक्ष ही मानता था | अतः अन्य वस्तुओं का 
. निर्णय उसके लिए अवश्य ही अज्ञेय है । परन्तु अनुमान तथा आगम प्रमाण मानने- 


वालों के लिए अज्ञेय नहीं है । (दि ओल्ड रिडल एण्ड च्यूएस्ट आंसर' पुस्तक में कहा ' 


गया है कि नवीन वेज्ञानिक पहले की तरह अन्धी प्रकृति के हाथ में न रहकर प्रकृति 
को अपने हाथ में रखने की शिक्षा देते हैँ। विकास को मनमानी नहीं, प्रत्युत नियम- 
बद्ध होकर कार्य करनेवाला बतलाते हैं। डाविन, म हक्सले, हैक आदि के समय 
का संसार प्राकृतिक था । परन्तु अबके वेज्ञानिकों को सकवंज्ञ, सर्वशक्ति परमेश्वर 
स्वीकृत है। | 


इस तरह कर्मो द्वारा जीवों की अवस्था बदलती है । मनमानी प्रकृति मवखी 
से चिड़िया और चिड़िया से साँप नहीं बना सकती । सर ओलिवर छॉज का कहना 
है कि विकास तो कुड्मल (कलिका) से पुष्प एवं बीज से अंकुर बनानेवाला निर्चित 
४५ | 


४) 





३५४ विचार-पीयूष : आधुनिक चाद 


। नवीच विज्ञान के अनुसार कई प्राणी ऐसे पाये गये हैं, जिन्होंने अपने 
र से लेकर अब तक अपना रूप बिलकुल नहीं बदला । ये ही स्थिर शरीर- 
वाले कहे जाते हैं | हेल. आदि के अनुसार मनुष्य को जन्मे ८ लाख २० हजार वष 
“हुए । इसी बीच उसने इतनी उन्नति की । पर मि० जॉन टी० रोड को नेवादा में एक 
६० लाख वषं का पुराने जूते का तल्ला पत्थर की दशा में मिला | तभीसे विकास- 
वांद सर्वंथा धराशाही हो गया। पृथ्वी की आयु अबतक जितने भी प्रकारों से 
सिद्ध की गयी, उनमें से कोई भी प्रकार इस जूते के कारण विकासवाद की सब 
कड़ियाँ उपपन्न करने में समर्थ नहीं है। अमीवा से लेकर मनुष्य तक न जाने कितनी 
कड़ियाँ हें । यदि एक-एक कड़ी करोड़ वष ले तो ज्यादा से ज्यादा पृथ्वी कितनी 
पुरानी हो सकती है, इसका अन्दाजा लगाना भी कठिन है। अभी हाल में यह 
सिद्धान्त स्थित हुआ कि मनुष्यों का विकास बन्दरों से नहीं हुआ, प्रत्युत बन्दर न 
जन्म मनुष्यों से हुआ है।' इन वेज्ञानिकों का कहना है कि पूर्वकाल के मनुष्यों ने 
ज्ञान-विज्ञान में बहुत उन्नति की थी, इसलिए उनके सिर कमजोर हो गये थे । कुछ 
'दिनों बाद वे असभ्य जंगली हो गये | उनमें से कुछ बनमानुस और कुछ बन्दर बन 
गये। थे नवीन वेज्ञानिक पुराने वेज्ञानिकों से कहीं अधिक सूक्ष्मदर्शी हैं। इन्होंने 
अपने तजुब से पुराने ज्ञानों में अधिक वृद्धि की है। अतः परिस्थिति, संयोग या इत्ति- 
फाक के अनुसार नहीं, किन्तु कमो के अनुसार ईइवराज्ञानुसार ही प्रकृति जीवों के 
शरीरों को विकसित करती है। जेसे बीज से वृक्ष, कली से फूल का विकास होता है, 
चेसे ही ईरवरीय नियमानुसार सब विकास ठीक हैं । 


विकासवादियों के मतानुसार प्राकृतिक पदार्थो का मूल कारण 'ईथर' है। उसी 

की कल्पना ओर तरंगावली से विद्युत, प्रकाश, शब्द और गर्मी उत्पन्न होते हैं | उसी 
के अतिसुक्ष्मकणों को “इलेक्ट्रोन' कहते हैं। इन्हीके संघात से विद्य॒त्‌ बनती है । 
यही शक्ति के रूप से स्थूल आकार में 'मेटर' कहलाती हैं । मैटर की निरल दशा को 
'गस', तरळ्दशा को 'लिक्विड' तथा ठोस दशा को 'सालिड' कहते हें। ईथर से - 
उत्पन्न ये पदार्थं घनीभूत होकर और आक्रषंण-विकषण के नियम से चक्राकार गति 
में हो जाते हैं। कुछ समथ बाद वही चक्र सूर्य बन जाता है। सूयं में गर्मी तथा 
' गति के कारण चक्कर पड़ जाते हैं। उससे कुछ अंश अलग होकर दूसरे ग्रह बन जाते 
हैं। उन ग्रहों से उपग्रह बनते हैं| इसी प्रकार के ग्रहों में से हमारी पृथ्वी एक ग्रह 
है। यह पहले गरम थी, फिर धीरे-धीरे ठण्डी हुई। उसीसे भाप, बादल, पानी, समुद्र, 
भूमि एवं जीव पेदा हुए। वनस्पति एवं जन्तुओं के भी पहले चेतनता उत्पन्न हुई। 
Se शाखा एक कोष्ठधारी “अमीवा” बन गये | अमीवा इतने बढ़े कि उन्हें 
खा की वस्तुओं की दिक्कत होने लगी । उन्हींकी वे सन्ताने, जो शारीरिक 
भयत्न तथा मानसिक अभ्यास में बलवान्‌ थीं, जीवन-संग्राम में बच गयीं | बे फिर 


कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ३५५ 


बढ़ीं, भोजन के लिए संग्राम जारी रहा । योग्य बचे, अथोग्य मारे गये । बचे हुए 
अमीवा पहलेवालों से कुछ भिन्न प्रकार के थे | इनमें भी वही संघर्ष चला । मरते- 
बचते, परिस्थिति के अनुसार आकार-प्रकार बदलते-चदलते मछली मेंढक, साँप, पक्षी, 
गाय, बेल, बन्दर, बनमानुस और मनुष्य की उत्पत्ति हुई । 


“सब प्राणियों का एक ही तत्त्व से बनना, सबमें जीबन और संतति-भारण 
करनेवाले समान अवयवों का होना सिद्ध करता है कि सब एक हो मूलयंत्र के उसी 
प्रकार सुधरे रूप हूँ, जिस प्रकार आरम्भ की साइकिल भद्दे ढंग को थी, उसमें 
सुधार होते-होते आज की साइकिल बन गयी। अबतक की सभी साइकिलों को 
एक कतार में रखें तो पता लगेगा कि एक के ही ये सव सुधरे रूप हैं। इसी 
प्रकार सभी प्राणी अमीवा के सुभरे रूप हैं । जेसे तोन पहिये और दो पहिये की मोटर 
दो वस्तुएं नहीं, वेसे हो बिना पेर का साँप ओर सैकड़ों पे रोंवाला कनखजूर। कोई दो 
वस्तु नहीं | पहले का सुबरा हुआ रूप ही दूसरा है। पहले सादी, फिर संक्रोणं; पहले 
बिना हड्डीवालो, फिर हड्डोवाली, पहले जोड़ोंवाली, फिरसपाट रचना का क्रम यांत्रिक 
ही है। जमीन खोदने से भी यही क्रम मिलता है। सादी रचनावाले नोचे की तहों 
में और क्लिष्ट रचनावाले, हड्डांवाले ऊपर की तहों में मिलते हैं। मनुष्प-गर्भ पहले 
अमीवा की त्तरह एक कोष्टवाळा, फिर मछली के आकार का, फिर क्रमशः मण्डूक, 
सपं एवं पक्षौ के आकार का होता है | फिर बन्दर की शक्ल का होकर मनुष्प हाता 
है। इस तरह भूगोल के प्राणियों की शरीर-रचना, यत्र-तत्र प्राप्त हडियों को रचना 
तथा विभिन्न देशों में स्थित प्राणियों की शरीररचना की तुलना करने पर यही प्रतीत 
होता है कि सब एक हो मौलिक यंत्र के परिशोधित एवं परिवधित स्वरूप हें। कई 
स्त्रियों के चार या आठ स्तन होते हैँ | कई मनुष्यों को पूछ होतो है। इससे मालूम 
होता है कि मनुष्य भी उन योनियों से होकर आया है जिनमें अधिक स्तन एवं पूछ 
होते हूँ । कान न हिला सकने ओर आँत उतरने को बीमारी से प्रतीत होता है कि 
मनुष्य के ये अंग शक्तिहोन हो गये। कहीं एक ही प्राणी में इन दो प्रकार के प्राणियों- 
जेसे अंग पाये जाते हैं। चमगादड़, उड़ती गिलहूरी लुप्त कड़ियों के उत्तम निदर्शक 
ओर विकास के प्रमाण हूं ।” 


इस सम्बन्ध में कहना यह है कि यन्त्रों का विक्रास जेसे करिसी चेतन की 
बुद्धि का परिणाम है, वसे ही विश्व का विकाश किसी चेतन ईर्वर से ही सम्भव है । 
भले ही साइकिले एक ही यंत्र के विकास हों, फिर भी मोटर, रेल, वायुयान तथा 
कारखानों के यन्त्र समी साइकिल के हो बिकास नहीं। इसी तरह साँपों के अवान्तर 
भेद साँपों के विकास भले ही हों, पर कनखूज़रा, बड़ो गिजाया और छोटी गिजायी 
आदि का स्वतंत्र ही अस्तित्व क्यों न माना जाय? निराकार जीव कमंवश 
विभिन्न योनियों से होता हुआ मनुष्ययोनि में आया, इसमें कोई मतमेद नहीं । किन्तु 





३५६ विचार-पौयूष । आधुनिक वादे 


अमुक्ग जीवित देह से ही सब प्रकार के जीवित देह बने, यह कल्पना संथा निरा- 
घार है। | ॒ 

कहा जाता है कि संपूर्ण संसार परिवतंन का फल है। किन्तु परिवर्तन या 

गति जड़ पदार्थ का स्वाभाविक धमं नहीं हो सकती । व्यवहार में देखते हैं कि घड़ी 
में गति का परिवतंन घड़ी का स्वाभाविक धर्म नहीं, बंदूक द्वारा चलनेवाली 
गोली की गति स्वाभाविक नहीं है, घड़ी और गोली पहले गतिहीन थीं, अन्त में 
भी गतिहीत होनेवाली हूँ | बीच में किसी चेतन द्वारा ही उनमें गति मिलती है। 
इसी तरह संसार में तेज, जल, किरण, वायु आदि सभी पदार्थो में गति या परिवतंन 
किसी चेतन से ही मिळना चाहिए । घड़ी और गोली की गति के तुल्य ही संसार 
की गति भी न पहले थी, न अन्त में रहेगी। उसे गति देनेवाला चेतन ईरबर ही है। 
'साइन्स एण्ड रिलीजन में प्रसिद्ध विद्वान्‌ डॉ० जे० एम० फ्लेमिंग का कहना 

है कि “साइन्स के स्वाध्याय से हमें इस प्राकृतिक जगत्‌ में तरक्की व योजना, धारणा 
और विचार दिखलायी पड़ते हैं। ये बातें इत्तिफाक से अचानक नहीं आ गयीं । थे 
विचार चतन्य की सूचना देते हैं । यह संसार बिना विच [रवान्‌ के कभी नहीं बन 
खा | ह ने त उपनिषदों के आधार पर शारीरकपसूत्र में कहा ही है 

उ भरात म.इक्षण नहों बन सकता, किन्तु यह संसार ईक्षणपू्व सक 

है : इक्षतेर्नाशब्दम्‌ । (ब्रह्मसूत्र, १.१.५) जु ५८ 
कुछ विकासवादियों की कल्पना है कि “पथ्वी पर गिरनेवाली तारकाओं 

द्वारा जीवन का बीज हमारे यहां पहुँचा ।” किन्तु इसमें शंका यह Dd 
कया प्रोटोप्छाज्म में इतनी शक्ति है कि तारिकाओं से पृथ्वी पर पहुँचने तक उनमें 
जीवन अवरिष्ट रह पाता होगा ? दूसरी कल्पना यह है कि 'असंख्य वर्षो के पहले 
अनुकूल स्थिति पाने पर जीवन का एकदम प्रादुर्भाव हुआ।' किन्तु इस पर विकास- 
वादी ही कहते हैं कि 'जीवन का आरम्भ कब हुआ, केसे हुआ, इसपर वैज्ञानिकों 
को अबतक कुछ ज्ञात नहीं | इससे स्पष्ट है कि 'चेतन्य केसे आता है?” यह वैज्ञा- 
तिकों को मालूम नहीं । परन्तु उनका विएवास है कि वह है प्राकृतिक' क्योंकि के 
मत में चेतन प्रोटोप्छाज्म ही है। प्रोटोप्लाज्म, जो शहद को भाँति तरक दाथ 
है, हाईडरोजन, नाइट्रोजन, फास्फोरस आदि बारह भोतिक पदार्थों से दे जो 

जड़ ही हैं। ये भोतिक पदार्थ 'इलेक्ट्रोन' के न्यनाधिक मेल लेहे है तर 

खण्ड-लण्ड है, अर्थात्‌ ये सब पदार्थ णुओं से बने हैं उ कन 
े ही बना ह “पब पदार्थं परमाणुओं से बने हैं। जीव भी प्राक़्रि णुओं 
बना है । हसले के मतानुसार 'चेतन' पदार्थ जा तितक 

के तुल्य नित्य प्रतीत होने पर भी प्रति च॑ पदाथ दीपज्योति अथवा पानी के भंवर 
परमाणु मिलते जाः नन ग वदळनेवाली व्यक्तियाँ ही हैं। नये-नये 

गाग मिते हैं, पुराने अळा होते रहते हैं | यह धारा निरन्तर बहती रहती 

इसलिए ज्ञान एवं चेतन्य का सिलसिला नहीं टटता | चरनच्तर बहती रहती है, 


क्षया चेद-शास्त्र का प्रामाण्यं साननां अपकषं ? ३५७ 


नवीन विज्ञान के अनुसार प्रत्येक परमाणु कई इळेक्टरोनों से बना होता है। 
इलक्ट्रोन एक दूसरे से चिपकते नहीं, प्रत्युत दूर-दूर रहते हैं। जिस प्रकार तारकाः 
` समूह दूर-दूर रहकर भी एक तारापिण्ड या 'सोर-जगत्‌' कहलाता है, उसी प्रकार अनेक 
. इछबद्रानों से बना हुआ 'एटम' भी है। इसी एटम से उपर्युक्त बारह पदार्थ बनते हैं। 
इन्हीं बारह पदार्थों से ज्ञान, चेतन्य या आत्मा बना है। अतः वह भी परिवत्तेशील 
है । वेज्ञानिकों के अनुसार परमाणुओं की गति प्रति सेकेण्ड एक लाख मील है। यहाँ 
विचारणीय बात यह्‌ है कि जुदा-जुदा रहकर इतने वेग से चळनेवाले परमाणु किस 
प्रकार अपना ज्ञान दूसरे परमाणु में डालते हैं अथवा किस प्रकार ज्ञान एक परमाणु 
से उड़कर दूसरे परमाणु में जाता है और चेतन्य स्थिर रहता है ? बीसों वर्ष पढ़ाने 
पर भी विद्यार्थी भूल जाता है, पर विना किसी साधन के दूर-दूर स्थित परमाण इतने 
वेग से दौड़ते हुए अपना ज्ञान दूसरे में फेंक्कर चले जाते हैं और दूसरे उस ज्ञान को 
छे लेते हें, यह कितनी आश्च्रंजनक ओर असंगत बात है ? 

दिसम्बर सन्‌ १९२३ के 'चिन्ड्रेन्स न्यूज' पत्र में प्रो० रिचर्ड की 'थर्टी इयसं 
आफ साइकिकल रिसर्च” नामक पुस्तक का विज्ञापन छपा है। उसी पुस्तक का 
एक उद्धरण है .कि 'पचास वषं पुर्व भौतिक-विज्ञान का यही रुख था कि जो बात 
भोतिक-विज्ञान से सिद्ध न हो, उसका अस्तित्व ही नहीं, वह ढोंग है । किन्तु आज 
ऐसे भी प्रमाण मिल रहे हैं कि भौतिक-विज्ञान की पहुँच के बाहर भी पदार्थों का 
अस्तित्व है । ऐसे पदार्थों को 'साइकिकल” कहते हैं। यह शब्द जीव के लिए व्यवहृत 
होता है। जीवात्मा को अब कोई भी भौतिक नहीं कहता । डाबिन के सुपुत्र प्रो० 
जाजे डाविन ने १६ अगस्त, सन्‌ १९०५ को दक्षिण अफ्रीका में 'ब्रिटिश असोशियेदान' 
के प्रधान की हैसियत से कहा है कि 'जीवन का रहस्य अब भी उतना 
ही गूढ़ है जितना कि पहले था |” प्रो० गेडिस कहते हैं कि 'कुछ प्रामाणिक बिज्ञान- 
वेत्ता, जो जीव के एक लोक से दूसरे लोक में आगमन की कल्पना को संतोषजनक 
मानते हूँ, ऐसा भी मानते हैं कि जीव प्रकृति की भाँति अनादि है।' दूसरे 
एक विद्वान्‌ का कहना है कि “चेतन के प्रभाव के बिना जड़ पदार्थों में चेतना आ ही 
नहीं सकती ।” विज्ञान का यह नियम पृथ्वी के आकर्षण-त्तियम के समान अटल 
प्रतीत होता है। जबसे मनोविज्ञान, मस्तिष्क्रशास्त्र एवं आत्मविद्या का अन्वेषण हुआ, 
तबसे जीवसम्बन्धी सभी शंकाएं निवृत्त हो गयीं ।'” 

मनोविज्ञान के एक विद्वानु का कहना है कि 'किसी भी जीवन-कार्य की संगति 

भॉतिक "नियमों से स्पष्ट नहीं होती । आँसू या पसीना निकलने के नियमों 
का भी स्पष्टीकरण अभीतक नहीं हो सका ।' मस्तिष्कशास्त्र के जन्मदाता 'गॉल' 
का कहना है कि “मेरी राय में एक ही निरवयव वस्तु है, जो देखतो और सुनती- 
स्पशं करती है; प्रेम, विचार एवं स्मरण करती है, पर अपना कायं करने के लिए 
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वह मस्तिष्क में अनेक भौतिक साधन चाहती है।' इससे वेदान्त के द्रष्टा, सरष्टा, 
श्रोता, घ्राता आत्मा का ही. वर्णन मिलता-जुलता है। आत्मविद्या के प्रसिद्ध पण्डित 
सर ऑलिवर लाज लिखते हैं कि 'एकबार आप इस बात को देखें कि अन्तःकरण 
बड़ी वस्तु है। वह इस मशीन ( शरीर ) से बाहर की वस्तु है। ऐसा नहीं कि जब 
शरीर नष्ट होता है, तब वह अपना अस्तित्व खो देती है। हम जितने दिनों तक पृथ्वी 
पर रहते हैं, उतने ही दिनों के लिए हमारा अस्तित्व परिमित नहीं । हम बिना शरीर 
के भी रह सकते हैं | हमारा अस्तित्व बना ही रहेगा । में ऐसा क्‍यों कहता हूँ ? इस- 
लिए कि ये सब बातें विज्ञान के आधार पर स्थित हैं | बहुतों ने अभी इसका अनुभव 
नहीं किया, पर यदि कोई तीस-चालीस वर्ष तक अपनी आयु इस विषय में लगाये, तभी 
वह यह कह सकने का अधिकारी होगा कि अब में किंसी स्थिति में पहुँचा हूँ | इन 
बातों से ज्ञात होगा कि जीव का स्वतन्त्र अस्तित्व विज्ञानसम्मत है । अब ईर्वर: 
नियंत्रित प्रकृति से विकास उसी प्रकार मान्य है जिस प्रकार कली से फूछ का विकास 
होता है। जसे कली से फूछ ही होगा, भ्रमर नहीं, बीज से वृक्ष ही होगा, मू'ग नहीं, 
चेसे ही ईश्वरीय नियमानुसार पदार्थों का विकास होगा । यह टी० एच० हक्सले के 
'एनीवसंरी ऐड्रेस' के इन वाक्यों से स्पष्ट है कि प्रत्येक पशु और वनस्पति की सभी 
जातियों में कुछ विशेष प्राणी ऐसे होते हैं, जिनको में 'स्थिर आकृति” नाम देता हें, 
उनमें सृष्टि से लेकर अबतक कोई विकास नहीं हुआ । 


मद्रास हाईकोट के जज टी० एल० स्ट्रेज का कहना है कि “जल-कृमियों में 
बहुत प्रकार के भिन्न-भिन्न रूपवाले जीव-जन्तु प्रतिदिन उत्पन्न होते हैं । इनके लिए 
यह आवश्यक नहीं कि वे एक दूसरे से विक्रत होकर उत्पन्न होते हों, प्रत्युत वे तो एक 
दूसरे से अपेक्षारहित होकर एक ही समय में अलग-अलग आकार के साथ उत्पन्न होते 
। इससे क्रम-विकासका स्पष्टतया खण्डन हो जाता है। अनुभव भी यही है कि सिर 
में मेल 58 से जुएं साक्षात्‌ उत्पन्न होती हैं। वे अनेक अन्य देह धारण करने के 
बाद जुएं नहीं बनतीं। खाट का खटमल मलिनता से ज्यों-का-त्यों उत्पन्न होता है। 
सूत्र के कीड़े संसार के समस्त देशों में एक ही आकार के उत्पन्न होते है ।” इस घट- 
नाओं से सिद्ध होता है कि जमुक आकार प्राप्त करने के लिए अनेक आकारों का 
` तेकर छगाना आवश्यक नहीं | जिस ईश्वर द्वारा चन्द्र-सर्य बनते हैं, जिससे अभीवा 
बनते हैं, उसीसे स्वतन्त्र अन्य शरीर भी बन सकते हैं। | | 
` इसीलिए एक आधुनिक अपची 'प्रिसिपल्स ऑफ जुआलोजी? ( प्राणिविज्ञान के 
सिद्धान्त ) पुस्तक में लिखता है कि 'पृथ्वी पर रा बिना द के जन्धुओं और 
मनुष्यादि हड्डीवाले प्राणियों मे एक समान ही उन्नति देर हि T 
नही ए* समान ही उन्तति देखी आती है, किन्तु इस समा- 
नता का यह अर्थ नहीं कि एक भकार के प्राणी: से दूसरे प्रकार के प्राणी विकसित 
हुए हैं । आदिम मत्स्य ही सपंणशील प्राणियों का पुवंज नहीं और न मनुष्य ही अन्य 
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स्तनधारियों से विकसित हुआ है। प्राणियों की श्पंखला किसी अभौतिक तत्त्व से 
सम्धन्ध रखती है। जिसने पृथ्वी पर अनेक प्रकार के प्राणियों की सूष्टि करके अन्त 
में मनुष्य को बनाया है : 


नञह्मावलोकधिषणं सुदसाप देव: | ( श्रीमद्भागवत ११.९.२८ )! 


इसके अतिरिक्त परमेश्वर का अस्तित्व मानने पर प्रकृति की स्वतंत्रता का कोई अर्थ 
ही नहीं रह जाता। फिर तो अनादिसिद्ध जीवों के शुभाशुभ कर्मो के अनुसार उनके 
सुख-दुःखादि फल-भोगार्थं ही देह का निर्माण अपेक्षित होता है। सुख-दुःख की न्यूनता- 
अधिकता देह की बनावट पर निभेर है | इस दशा में जिन प्राणियों को उनके कर्मा- | 
नुसार जेसा सुख-दुःख देना है, सीधे तदुपयोगी ही शरीर का निर्माण आवश्यक है । 
व्यर्थं असंख्य शरीरां में घुसा-फिराकर जीव को उस शरीर में लाना परमात्मा के लिए 
उचित नहीं । कमंफलों को भुगतवाने के लिए यदि किसी अपराधी को तीन मास की 
कालकोठरो को सता देनी है, तो पुलिस उस व्यक्ति को वर्णों इधर-उधर की हवालातों 
में भटकाती फिरे, यह न्याय नहीं । अतः ईएवर एवं जीव-तत्त्व मान लेने पर क्रम- 
विकास का कोई भी स्थान नहीं रह जाता | 


विकास-सिद्धान्त की मान्यता है कि 'चेतनकोष्ठ' से प्राणी बनता है। उन्हीं 
चेतनकोष्टों से समस्त प्राणियों की रचना हुई। इन सब जीवित प्राणियों में तोन 
सामान्य बाते हुँ: ( १) सब प्राणियों के शरीर एक ही सरल पदार्थो से बने है । पशु- 
पक्षियों के शारीरिक तत्त्वों में कोई अन्तर नहीं ( २ ) सब्र प्राणी अपनी क्षीण शक्ति 
फिर से प्राप्त कररेते हैं । प्रतिदिन काम करके श्रान्त होते हैं, विश्राम के अनन्तर पुनः 
ताजे हो जाते हें। { ३) यंत्रों की भाँति सुधरते-सुधरते एक शरीर से अन्य शरीरवाले 
होते हैं। सब प्राणियों के आठ स्थान होते हैं : ( १ ) पोषण--बाहर से पदार्थे लेता, 
पचाना ओर सारे शरीर में पहुँचाना, ( २) इवासोच्छचास, ( ३) मळत्याग, ( ४ ) 
रक्तप्रसार, ( ५ ) प्रेरणा, ( ६) आधारस्थान ( जिससे शरोर सधा रहता है ), (७) 
ज्ञानतन्तु ( जिससे समस्त शरीर का हाल मालूम होता है) और (८) प्रसव। इस तरह 
सत्र प्राणियों के तत्त्व एक-से हं और आठ स्थान भी एक-से होते हैं। किन्तु ये सब 
बातें भारत के लिए कोई नयी खोज नहीं है। यहाँ एक गंवार भी जानता है कि पंच 
रचित यह अधम शरीरा। जो जीते, खाते, काम करते तथा संतति उत्पन्न करते हैं, 
उनमें आठ संस्थान होने ही चाहिए । क्या कोई ऐसा भी मूर्ख होगा जो समझेगा कि 
भोजन किया जायगा और मळ त्याग न किया जायगा' ? नाले के पानीं की तरह 
रक्त का बहुना, संतति उत्पन्न करना सभी दुनिया को अवगत है। हाँ, विचारणोय 
यह है कि जिस प्रकार यन्त्र धीरे-धीरे सुधरता है, क्या उसी प्रकार प्राणी और से 
और हो जाता है ? वस्तुतः यन्त्र मनुष्य को परिमित बुद्धि से बनता है, उसमें अनुभव 
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आधार पर कुशलता होती है , इसलिए आरंभिक और अन्तिम रूप भ | पड 
| र | हे परमेश्वर की बुद्धि की रचना मनुष्यबुद्धि जसी नहीं हो 
सकती । 


प्राणियों के कर्मफल-भोगाथं परमेश्वर तदुचित देह बनाते हैं। जिसके जैसे 
कमं, उसे वेसा ही सुख-दु:ख भोगना पड़ता है। उसके लिए उसी प्रकार की देह 
निर्माण आवश्यक है । शरीर का बनाना यदि स्वतंत्र प्रकृति या जीव के अधोन माना 
`. जाय तो यंत्र का इष्टान्त ठीक हो सकता है। पर यहाँ तो कर्मानुसार शरीर प्रदान 
करनेवाला ईश्वर है, अतः यंत्र का दृष्टान्त व्यर्थ है। विकासवादी का कहना है कि 
वैज्ञानिकों ने अबतक कोई ऐसी रीति आविष्कृत नहीं को, जिससे इन परिवत्त॑नों को 
बे परीक्षणों द्वारा सिद्ध कर सकें और न उनको अबतक यही ज्ञात हो सका कि इस 
प्रकार के परिवर्तन के निथम कया हैं? वेज्ञानिकों को परिवर्तन के नियम मालूम 
नहीं | यह भी मालूम नहीं कि परिवतंन केसे होता है? परिवतंन होते इए भी किसी- 
ने देखा नहीं | अमुक प्राणी का अमुक प्राणी बन गया, इसे किसीने नहीं देखा । आज 
किसीको भी बन्दर से मनुष्य बनते नहीं देखा जाता और मनुष्य के बाद मनुष्य से 
दूसरा भी कोई प्राणी उत्पन्न होते नहीं दिखायी देता । ऐसी स्थिति में परिवर्तन सिवा 
कल्पना के ओर कुछ भी सिद्ध नहीं होता । विज्ञान के प्रखर पण्डित भी यही कहते 
हैं कि “जीव की श्रेणियों एवं जातियों की उत्पत्ति का रहस्य हमें ज्ञात नहीं ।” 
थामसन का कहता है कि 'हुम नहीं जानते कि पृथ्वी पर जीवधारी की उत्पत्ति कबसे 
हुई ?' दूसरा एक विद्वान्‌ भी कहता है कि 'इस उजाड़ पृथ्वी पर प्राणी की उत्पत्ति 
कसे हुई, यह हम नहीं जानते ।' कुछ तीसरे लोग डाविन के ही शब्दों में स्वीकार 
करते हैं कि 'एक जाति से दूसरी उपजाति की भिन्नता के नियमों के सम्बन्ध में हम- 
` लोग कुछ नहीं जानते ।” 


रवत-परीक्षा के सिलसिले में बिकासबादियों का वर्ग-विन्यास गलत सिद्ध हो 

गया । पहले विकासवादी लोग 'गिनी फाउल' को मुर्गी को किस्म का समझते थे, पर 
अब रक्त की परीक्षा से वह शुतुरमुगं की जाति का मालूम होता है । भाल को इवान- 
जाति का बतलाया गया था, पर रुधिर-परीक्षा से वह 'सील' आदि की भाँति जळ- 
' जन्तु सिद्ध हो रहा है। किसी जाति का रुधिरःकण गोल, किसीका चपटा होता है | 
इससे भी सिद्ध होता है कि प्रत्येक जाति का शरीर भिन्न प्रकार के रुधिर-कणों से 
बना होता है। रचना-शारत्र के अनुसार रचना साम्य पर भी वर्ग का निर्णय किया 
जाता है। पदनुसार व हवेल, और गौ के नभचर, जलचर, भूमिचर होने पर 
भी उनका एक वग में अन्तर्भाव किया गया है। विकासवादी कहते हैं कि 'परिस्थितियों 
"असार हायां उत्पन्न होती हैं' पर यह ठीक नहीं । भाई-बहन समान परि- 
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स्थिति में होति हैं, बढ़ते हैं, पर बहन के दाढ़ी-मू'छ नहीं होती, भाई को होती है। 
हाथी के मुख में बड़े दाँत होते हैं, हथिनी के नहीं। मयूर-मयूरी, मुर्गा-मुर्गी समान 
परिस्थितियों में होते हैं। फिर भी नर को सुन्दर पंख और कलगी होती है, मादा को 
नहीं । अमीवा में कौन स्त्री है, कौन पुरुष इसका निर्णय कसे होगा ?। नर-मादा 
आदि का भेद केसे हुआ, इसका बिकासवाद सें कोई उत्तर नहीं है। कहा जाता है 
क्रि एक कोष्ठवाला दो कोष्ठ का हैड़ा बन गया; क्योंकि विकासःसिद्वान्तानुसार कोष्ठ 
सदेव दुगुने परिमाण में बढ़ता है। अर्थात्‌ एक के दो, दो के चार, चार के आठ होते 
हैं । इसके अनुसार प्रत्येक उत्तरोत्तर योनियों को पूर्व की अपेक्षा दुगुना, चौगुना, अठ- 
गुना ओर इस हृष्टि से अन्तिम विकसित मनुष्य को हाथी आदि से कई गुना बड़ा होना 
चाहिए । नरों में स्तन क्‍यों, घोड़े में स्तन का अभाव बयों ? कर्मानुसार तो यह सारी 
व्यवस्था ठीक हो सकती है, पर केवल विकास में कोई व्यवस्था ठीक नहीं बेठती । इसी 


तरह प्रत्येक जाति की नियत आधु का नियम देखा जाता है। मनुष्य की आयु सी वप 


को होती है, पर उससे भी वलवान्‌, पशुओं की आयु बहुत कम होती है। इसका 
उत्तर विकासवाद में नहीं है । 


आयुर्शा स्त्रियों के अनुसार कछुवा १२५ वषं जीता है और सप १२० वषं | 
विकासवाद के अनुसार सपंणशील ही पक्षी बनते हैं, किन्तु पक्षियों में कबूतर ८ वष 
ही जीता है। पक्षियों का विक्रास स्तनधारी है। उनमें शशक ८ वषं, कुत्ता, चौदह 
वषं, घोड़ा ३२ वषं, बन्दर २ १ वषं और मनुष्य १०० वर्ष जीता है। वह जीवन-संग्राम 
में योग्य ही रह जाता है, उसीसे नवीन जातियों का प्रा दुर्भाव होता है। पर यहाँ 
तो योग्यतम अधिक मृत्यु के पास पहुँच गये | 


पहली मशीन १२५-१२० वषंतक टिकी, पर सुधरी हुई ३८ वर्ष हो टिकी, 
यह क्यों ? यह भी देखा जाता है कि अभिनवतम मशीन बनने पर पुरानी मशीनों का 
बनना बन्द हो जाता है, पर यहाँ तो मनुष्य का विकास हो जाने पर भी पुराने 
कोड़ों, मकोड़ों के बनने में कि चित्‌ भो कभी नहीं आयी । तितलियों की-सी कारीगरी 
कोओं में नहीं, परन्तु विकासवाद में तितली और कन खजूरे कोए तथा साँप से बहुत 
पहले उत्पन्न हो गये थे। ऐसी स्थिति में सादी और क्लिप्ट-रचना का भी कोई मल्य 
नहीं रहता | देखने में तो स्पष्ट ही अस्थिवाले प्राणियों से वृक्षों की रचना कहीं 
अधिक क्लिष्ट है। विचित्र, पत्तों, पुष्पों, फलों की सुन्दरता, सरसता, मधुरता 
अस्थिवाले उष्ट्र में कहाँ है ? | 

आङृति-साम्य के कारण ही गोरिल्ला, शिपेज्ञी और वनमानुसों को डाविन 
ने मनुष्य ही समझा था । यद्यपि घोड़ों, गधों की आकृति तुल्य है तो भी क्या वे दोनों 
एक ही हुं ? यदि घोड़े, गधे एवं खच्चरों के पंजरों को देखा जाय तो उनमें एकता 
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की भ्रान्ति हो सकती है। परन्तु उनमें प्रसव-परंपरा न चलने से उन्हें एक नहीं कहा 
जा सकता | लुप्त जन्तुशास्त्र के अनुसार घोड़े के आदिपू्वज का पता अबतक 
नहीं लगा। अमेरिका की खुदाई से मिळे विभिन्न समयों के विभिन्न भाँति के 
अस्थिपंजरों को मिलाकर यह दिखलाने की कोशिश की गयी कि वे सब घोड़े के पूवे 
उसके विकास की कड़ियाँ हैं! हसले ने इसे महत्त्व दिया है, परन्तु सर जे० डब्लू० 
ड सन ने अपनी “मानं आइडिया आफ इवोल्यूशन' नामक पुस्तक में कहा है कि 
अमेरिका ओर यूरोप के इन जन्तुओं में जिन्हें घोड़े का पूर्वज कहा जाता है, परस्पर 
कुछ भी सम्प्रन्ध नहीं है । थोड़े में तुणाहारी जन्तुओं से पाँच बातें विलक्षण हैं : १. 
नोचे ऊपर दोनों तरफ दाँत, २. प्रसव के समय घोड़ी की जीभ गिरना, ३. घीड़े के 
अगले पेरों की गांठों में पेरों का निशान होना, ४. नर को स्तन न होना और ५. खुर 
की जगह टाप होना । 


इसी तरह 'जोन्स वोसन' ने नवम्बर सन्‌ १९२२ ई० के 'न्थू एज' पत्र में लिखा | 


है: “ब्रिटिश म्यूजियम का अध्यक्ष कहता है कि इस म्यूजियम में एक़् कण भी ऐसा 
नहीं, जो यह सिद्ध कर सके कि जातियों में परिवत्तंन हुआ है।” भूमि की आयु का 
ठीक ज्ञान आधुनिक-विज्ञान को नहीं फिर भूमि के तहों, एवं उनमें पाषाणीभत प्राणियों 
को आयु का ज्ञान केसे हो सकता है? जब मनुष्य को पेदा हुए कितने दिन हुए, इसका 
भी ज्ञान नहीं, फिर समस्त कड़ियों की संख्या मिलाकर पृथ्वी की आयु के साथ मेल- 
जोल बेठाने का उनके पास कौन-सा साधन है ? शास्त्रीय हृष्टि से देखा जाय तो 'जायते, 
अस्ति, वर्धते, विपरिणमते, अपक्षीयते, विनश्यति’ के अनुसार ह्वास-विकास का चक्र 
ही प्रामाणिक है । 


विकासवाद का कहना है कि “भीमकाय प्राणी भी अमीबा के ही विकास थे । 
परिस्थिति प्रतिकूल होने से वे सब नष्ट हो गये ।' परन्तु इस तरह तो यांत्रिक सिद्धांत 
असत्य ही ठह्रेगा | विशालकाय नष्ट हो गये, अल्पकाय जीवित हैं। दीघंजीवी क छते 
ने अल्पजीवी कनखजरे को जन्म दिया-यह्‌ यंत्रों का सुधार है या बिगाड़? कर्मों के 
अनुसार तो यह सब व्यवस्था बेठ जाती है, अन्यथा नहीं | इस विषय का विस्तार 
“माक्संवाद और रामराज्य” में देखिये । 


ड भ्रसंगानुसार यहाँतक संक्षेप में विकासवाद की संक्षिप्त समीक्षा प्रस्तुत की गयी । 
ब प्रकृत विषय पर आइये / यह ठीक है कि भारतमाता की सक्रिय भक्ति होनी 
चाहिए। उसकी स्वतंत्रता की रक्षा होनी चाहिए और अब भी उसकी अखण्डता के 
लिए समुचित प्रयास होना चाहिए । आक्रमणकारियों दारा किसी कालखण्ड में किसी 
भाग पर कब्जा कर छेने पर भी वह कभी उनका नहीं हो सकता । + 


हिन्दू! यह नाम वेदों के 'सिन्क्षबः' के सकार स्थान में हुकार होने से निष्पन्न 
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हुआ है। कालिकापुराण, मेरुतन्त्र, मेदिनीकोश आदि में 'हिन्दु' शब्द आता है 
और वह सबंसंग्राहक भी है। 'आर्य' भादि नाम व्याकरण के अनुसार सवंग्राहक नहीं 
हो सकते | विभिन्न वणं एवं आश्रमों तथा अन्य छोगों का भी संग्रह इसमें हो जाता 
है। यह सब अनादि वेदादि-शास्त्रों के अनुसार ही सिद्ध होता है, विकास-क्रम के 
अनुसार तो ब्राह्मणादि वंणों एवं आश्रमों की सिद्धि की आशा दुराशा ही है। 


एक सह्विप्राः बहुधा वदन्ति ( ( ऋ० सं० १.६४.४६ ) का यह अर्थं नहीं कि 
“सभी मतवादियों द्वारा स्त्रीकृत तत्त्व एक ही है, प्रत्येक के लिए अपनी विशिष्ट 
आध्यात्मिक प्रकृति के अनुकूल आध्यात्मिक भोजन चुनने का स्वातंत्र्य हैं (पु० ९९) | 
क्योंकि उपनिषदों में शून्यवाद आदि अवेदिक मतों का समारोह के साथ खण्डन किया 
गया है: कथमसतः सज्जाय्रेत ( वृहृदारण्यक्रोपनिषद्‌ ) । किन्तु उक्त वचन का यह 
अर्थ है कि वेद-शास्त्रसम्मत दिव, विष्णु, शक्ति, गणेश, सूर्य मित्र, वरुण आदि रूपों से 
एक स्वप्रकाश ब्रह्म ही सवंत्र पूज्य होता है। “जितने दृष्टिकोण हैं, उतने मागं” ( पु० 
१०० ) भळे ही हों, परन्तु वे ग्राह्य मार्ग नहीं हैं। तभी तो नान्यः पन्था विद्यते- 
ऽपनाथ . वा० सं० ३१.१८ ) इस वेदमंत्र की संगति लगेगी। शास्त्रसम्मत मार्गों में 
ही रुचि का भी आदर किया जाता है, स्वतंत्र रुचि का नहीं । अतएव वेदः सभ्ृतिः 
सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः इस मनुस्मृति ( २.१२ ) में कहा गया है कि श्रुति 
के अनुकूल स्मृति एवं श्रुति-स्मृति के अनुकूल-सदाचार तथा श्रृति-स्मृति-सदाचार के 
अनुसार ही स्वरुचि भी आदरणीय है; श्रुतिविरुद्ध स्मृति, श्रुति-स्मृतिविरुद्ध सदाचार 
श्रुति-स्मृति-सदाचारविरुद्ध स्वरुचि सर्वथा त्याज्य हो होती है । 


आपका यह्‌ कहना कि ' यहूदी, ईसाई, मुसलमान आदि में एक घर्म, एक पुस्तक, 
एक इशत्रर की मान्यता मू्खंतापूणं है” ( पु० १०१ ) असंगत है; क्योंकि किसी भो धमं 
में ऐसा विचार स्वाभाविक ही है। वेदिक-धमं में भी ईश्वर एक ही मान्य है, उसकी 
अनेक रूपों में अभिव्यक्ति हो, यह पृथक्‌ वस्तु है। अनादि-अपोरुषेय वेद ही एक 
मुख्य पुस्तक वेदिकों में मान्य है, मन्त्र और ब्राह्मण उसके विभाग हैं। स्मृति, इतिहास, 
पुराण, तन्त्र, आगम सब वेदानुसारी, वेदव्याख्यामात्र हैं। वेदोक्त घमं एक धर्म ही 
वैदिको को मान्य है, सभी वर्णाश्रम-धर्म उसी एक के प्रभेद हें । अन्य घमो से असहि- 
ऽणुता, विद्वेष, घृणा अलग वस्तु है ओर अपने धमं में निष्ठा अळग वस्तु | यदि सभो 
धर्म एक ही हैं, तो फिर क्या ईसाई-धमं, इस्लाम-अमं स्त्रीकार कर लेग? यदि नहीं 
तब तो यह मान्य है कि किसी एक धमं में अखण्डानष्ठा हो कल्याण फा हेतु है, ढुरू- 
मुळपंथ नहीं । 
आजकल सहिष्णुता एवं उदारता के नाम पर ही हिन्दू, कांग्रेसी राष्ट्रहित 
का बलिदान करता है। आप राष्ट्रियता के नाम पर अपने घमंशास्त्र, वर्णव्यवस्था को 
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तिलांजलि देने को प्रस्तुत हैं । कांग्रेसी को अपने आपको 'हिन्दू' कहने में लज्जा लगती 
है तो आपको 'ब्राह्मण' कहने ओर अपने वेद-शास्त्रादि पुस्तकों का प्रामाण्य मानने 
में लज्जा प्रतीत होती है ! कथा भगवान्‌ मनु भी असहिष्णता एवं द्वेष या घणा के 
कारण वेदनिन्दक को 'नास्तिक' कहते हैं ? नास्तिको वेदनिन्दकः ( मनु० २. ११ )। - 

या वेदबाह्याः स्मृतयो याइच काइच कुदृष्टयः । 

सर्वास्ता निष्फलाः प्रेत्य तमोतिछा हि ताः स्मृताः ॥ ( मनु० १२.९५ ) 
ऐसी अनेक स्मृतियों, वेदबाह्य स्मृतियों को.वे निष्फल एवं तमोनिष्ठ कहते 
हैं। यह द्वेष नहीं, घृणा नहीं, किन्तु वस्तुस्थिति है। रूपादि के संबंध सें चक्षरादि 
के तुल्य अतीन्द्रिय धम॑--्रह्म के संबंध में अपौरुषेय वेद ही, पुरुषाश्रित भ्रम-प्रमाद- 
विप्रलिप्सा-करणापाटवादि दोषों से शून्य होने से, परम प्रमाण है। प्रत्यक्षानुमान 
से या स्वतंत्र मानववुद्धि से धर्म-ब्रह्म के सम्बन्ध में कोई भी निर्णय तात्त्विक या 
विश्वसनीय नहीं हो सकता । असहिष्णुता जेनों-बौद्धों के तथा उनके परस्पर दिगंबर 
श्वेताम्बर, हीनयान, महायान छोगों में कुछ कभ नहीं । दवेत, अद्वैत, शेव, वेष्णव, 
आदि की भी असहिष्णुता उनके ग्रन्थों एवं व्यवहारो से स्पष्ट विदित है ऐसी असह ऽण्‌ T 
एवं द्ेष-चृणा आदि जहाँ भी हैं, वे निन्द हैं, त्याज्य हैं | यह अविवेक, अज्ञान नाह 
परिणाम है । आप कहेंगे : यह सब पाश्चात्त्य देशों का प्रभाव हम लोगों पर पड़ा है! 
गन्तु यह कहना असंगत है; क्योंकि शेव-वेष्णव, द्वेत-अद्वेत आदि बहुत र 
सिद्धान्त हें । जेन, बौद्धमत भी ईसा, मोहम्मद आदि से बहुत पुराने हें। आप रिते 
हैं: 'इन्हीं संकीणंताओं के कारण भले सिखों का आविर्भाव हिन्दरत्व क्री रक्षा के लिए 
ही हुआ है” ( पृ० १०० ) । तथापि आज सिख-हिन्दू-संघषं भी हिन्दू-मुस्लिम-संघषं 
र झा od द | सी सिखस्तान बन गया तो वह 5 गाय 
स कः गा। आपके ही शब्दों में “ जेन, छिगाः 
न हिन्दुओं से पृथक्‌ बा करते मिलती ता 
° घु स्छमर्‍राज्य अर्थात्‌ पाकिस्तान का औचित्य सिद्ध करने. 
करने छगे हैं पाकिस्तान की सहानुभूति एवं सहायता भी RR 

oe Th [यत्ता भी चाहने लगे हूं”' (प० १०२) । 
ड ग सव अज्ञानमूळक हैं, ईसाई-मुस्लिमप्रभाव नहीं ह क्यों 
तीय मुसलमानों में जितनी धर्मार त ना उ I 
अफगानिस्तान, ईरान, तथा र Sor म 
स काल के नहीं। यह संकणंता घमंमूलक नहीं, स्वार्थ द क 
ईमानदार लोगों में अपने धम में निष्ठा होने पर भी सा एज ी 
अच्छे छोग मुसलमानों, ईपाइयों सेवा र ५ भा अन्यत्र घृणा एव द्वेष नहीं होता । 
| । ईसाइयों, शेवों, वषणवों, जेनों और बौद्धों में स्त्र मिलेंगे 

की ह दा कहना है कि 'धमं-विश्‍वास के सिद्धान्त में लचीलापन ग 

उन्हं समझना चाहिए कि सिद्धान्तो मे लचीलापन भी समझौत्तावादी 
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मनोवृत्ति है । आम तौर पर काम-क्रोधादि ढुगु णों से भी ऐसे लोग समझौता कर लेते 
हे | समझौते के कारण ऐसे लोग दुगु'णों को भी प्रश्नय देते हैं। जेसे अपनी “मातृभूमि 


> 


एवं अपना देश सौदे की बस्तु नहीं” ( पृ० ९१), बसे ही धर्म एवं शास्त्र भी सोदे की 
वस्तु नहीं । 
ये शवाः समुपासते शिव इति मह्मेति वेदान्तिनो 
बोद्धा बुद्ध इति प्रमाणपटवः कर्तेति नेयायायिकाः | 
अहेन्नित्यथ जैनशासनरताः क्तेति मीसांसकाः 
सोऽयं वो विदधातु वाञ्छितफलं चरेलोकनाथो हरिः॥ 
( स० ना० १) 
इस इलोक में विभिन्न स्तरों का स्वरैकय नहीं, किन्तु श्रीहरि में ही सबका 
समावेश किया गया है । अर्थात्‌ जिसकी शेव शिवरूप से, वेदान्ती ब्रह्मरूप से, बौद्ध 
क्षणिकविज्ञान रूप से, नंयायिक विश्वकर्ता एवं जेन अहंतु रूप से और मीमांसक कर्मरूप 
से उपासना करते हैं, बह त्रैलोक्यनाथ भगवान्‌ श्रीहरि आप लोगों की वांछा पूरी करें | 
स्वरेक्य तो तब समझा जाय जब ऐसा ही जेन एव बौद्ध आदि भी मानें, पर उन 
लोगों के यहाँ तो विश्वकर्ता किसी ईश्‍वर को मानना मू्खंता के अनेक लक्षणों में एक 
हैं। यहाँतक कि अद्वेतियों के निविशेष ब्रह्म को ही वेष्णव लोग त्रेछोक्यनाथ हरि नहीं 
मानते | 
तयी सांख्यं योगः पशुपतिमतं देण्णवसिति प्रभिन्ने प्रस्थाने पर्राभदमदः पथ्यमिति च । 
रुचीनां वेचिन्रादूजुकुटिलनानापथजुषां नुणासेको गम्यस्त्वससि पयसामणंव इव ॥ 
| ( महिम्नःस्तोत्र, ८ ) 
इस इलोक का भी आप द्वारा वणित अर्थं अशुद्ध है। कारण “वेद, सांख्य, 
योग, शेव, वेषणव के विश्वासों में वही श्रेष्ठ है या पूर्ण है” इस अंश की इलोक के 
अक्षरों के साथ कोई भी संगति नहीं । इलोक का शुद्ध अर्थं यह है : 
जेसे विभिन्न ऋजु-कुटिलगामिनी नदियों के जलों का गन्तब्य स्थान क ही है, 
वेसे ही वेद ( त्रथी ), सांख्य, योग, पाशुपत, वेष्णव इन प्रभिन्न प्रस्थानों द्वारा प्राप्य 
तत्व एक आप ही हूं। रुचियों की विचित्रता से यह उत्कृष्ट है, यह पथ्य है, इस प्रकार 
ऋजु कुटिल नाना मार्गों के अनुसरण करनेवाले लोगों के लिए एक आप ही गम्य है । 
यहाँ भी शिवतत्त्व की ही सर्वोत्कृष्टता दिखलाते हुए उसीमें सबका सामंजस्य दिख- 
राने का प्रयत्न किया गया है | क्या इस समन्वय को साम्प्रदायिक वेष्णव स्वीकार 
करेगा ? यदि नहीं तो स्वरेकय केसा ? 
“दक्षिण के दार्शनिक सिद्धांतों के साम्राज्यवाद से उत्तर का कुचला जाना” 
( पृ० १०१ ) इसीलिए नहीं माचा जाता कि दक्षिण के आचार्य जिन दरों के भाष्य- 
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३६६ 
कार हुए हैं, वे दर्शन उत्तर के ही हैं, अथवा वेदादि-शास्त्र एवं तन्मूलक दर्शन उत्तर- 
दक्षिण सभीके ही हैं। परन्तु आप तो किसी भी पुरुष या ग्रन्थ या उत्तर को अपना 


आदर्श यां आधार मानते ही नहीं। तब आप केसे समन्वय करेंगे ? 
आप 'शास्त्र एवं धर्मनिष्ठा के सम्बन्ध में पन्थगत विरोध की संकुचित भाव- 
नाओं' ( पृ० १०१ ) की शिकायत करते हूँ, तो कांग्रेसी आपकी राष्ट्रगत विरोध की 
संकुचित भावनाओं को शिकायत करते हूं। गंगा, कावेरी, हिमालय,--अमर- 
नाथ, रामेक्वरम्‌' ( पृ० १०२ ) की मान्यता भी शास्त्रों पर निर है ] जो भौतिक- 
बादी है, ध्म एवं शास्त्र का सम्मान नहीं करता उसकी हृष्टि में उपयुक्त स्थानों का 
कुछ भी महत्त्व नहीं । आप कहते हैँ: “लोग अपने को हिन्दू कहने में छज्जा का अनु 
भव करने ळो हैं। इस प्रकार बह स्वाणम-सूत्र, जिसमें विविध आभायुक्त आध्यात्मिक 
मोती पिरोये हुए हैं, छिन्नभिन्न हो गया है, विभिन्न मत एवं अपने ही नाम पर गवं 
करने लगे” ( पु० १०२ ) । यह्‌ सत्र इसीलिए कि हिन्दुत्व एवं धर्म के मूलभूत शास्त्रों 
का पठन-पाठन लुप्तप्राय हो गया । शास्त्र-विश्वास, धमंनिष्ठा क्षीण हो गयी । आप- 
को भी तो किसी शास्त्र को मान्यता देने में झज्जा का अनुभव होता है! ब्राह्मण, 
हरिजन-भेद की उपेक्षा आपको भी उचित ही प्रतीत होता है ! फिर किन्ही लोगों 
की भी उपेक्षा क्यों न हो ? आखिर ब्राह्मण, क्षत्रियादि से भिन्न हिन्दुत्व 
वथा ? | 


जहाँ शास्त्र एवं तदुक्त धर्म गौण हो जाता है, शास्त्रानुगा बुद्धि लुप्त हो जाती 
है, वहाँ 'स्वा्थंप्रधान व्यक्तियों को यदि अपने को अहिस्दू कहने या प्रतिपादन करने 
में' ( पु० १०४ ) लाम दिखेगा, तो वे वसा क्यों न करेंगे ? 'हिन्दूविरोधी प्रशासन में 
भी' ( पु० १०३ ) हिन्दुओं का ही तो बाहुल्य-है, फिर यह सब क्‍यों ? इसीलिए कि 
तिराधार हिन्दुत्व का कोई अर्थ नहीं होता। शास्त्र का पठन-पाठन होने और 
शास्त्रोक्त धर्म का आचरण-प्रचारण होने पर ही हिन्दुत्व के प्रति निष्ठा हो सकती है, 
अन्यथा नहीं । ईसाई, मुसलमान आदि अपने धमंग्रन्थ का एवं तदाधारित धर्म का 
प्रचार करते हैं, निष्ठा बनाते हैं, पर आप तो शिखा-यज्ञोपवीत को भी एक छोटा-सा 
चिह्न मानते हैं और शास्त्रप्रामाण्य के लिए स्वीकार-तकार दोनों से बचना चाहते 


हें । 


आपने पूर्वकालीन गौरव के रूप में वर्णव्यवस्था को माना और 'जातिवाद' कह- 
कर उसकी भत्सँना करनेवालों को बतलाया कि 'दर्णव्यवस्था में ऊँच-नीच की भावना 
का प्रवेश तुलनात्मक दृष्टि से सांप्रतिक ही है, अपने मूलरूप में उस समाज-व्यवस्था 
में घटकों के मध्य बड़े-छोटे अथवा ऊँच-नीच की भावना को कोई स्थान नहीं | गीता 
बताती है जो व्यक्ति नित्य कतंव्यों का पालन निःस्वार्थभाव से करता है, वह अपने 


| 
र 
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कर्मो द्वारा ईश्‍वर की पूजा करता है। स्वकमंणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्दति सानवः ।” 
( पू० १०४-१०५ )। ` 
इससे यह भी मालूम होता है कि आप जन्मना वणंव्यवस्था मानते हैं। यह 

ठीक है, यद्यपि घृणा की हृष्टि शास्त्रीय वर्णव्यवस्था में कभी नहीं रही; तथापि ब्राह्मण, 

क्षत्रिय, वेश्य आदि में शास्त्रीय उल्कपं-अपकर्ष एवं तदनुसार ही पुज्य-पूजकभाव 

तो है ही। ब्राह्मणादि की कन्याओं के साथ क्षत्रियादि का विवाह पाप एवं प्रति- 

लोमःसांकर्यफा कारण कहा गया है । ब्राह्मण द्वारा क्षत्रियादि को प्रणाम करने से 

ब्राह्मण का तेज नष्ट होता है और क्षत्रियादि को पाप लगता है। क्षत्रियादि द्वारा 

ब्राह्मण को प्रणाम करने पर ब्राह्मण का तो कोई लाभ नहीं, किन्तु क्षत्रियादि को 

पुण्य होता है । अपना-अपना कतंव्यपालन करने से सभीका महत्त्व है । यदि याजन, 

अध्यापन, प्रतिग्रह द्वारा ब्राह्मण फा महत्त्व है, तो समाज के धन-धर्म-रक्षण के लिए 

अपना सिर कटाने, खून बहानेवाले क्षत्रिय का भी बहुत वड़ा महत्त्व है। इसीलिए 

राजसूय-यज्ञ में ब्राह्मण भी उस अभिपिक्त क्षत्रिय की स्तुति करता है । कृषि-चाणिज्य 

द्वारा सबका भरण-पोषण करने के कारण वेश्य का तथा अपनी सेवा एवं शिल्पादि 

के द्वारा सबकी प्रतिष्ठा का हेतु होने से शूद्र का महत्त्व भी कम नहीं है। इतना ही 

नहीं, स्वधर्मविमुख ब्राह्मण नरकगामो एवं स्वधमंनिष्ठ शूद्र दिव्य सद्गति का भागी 

होता है। यह कहना बिलकुल ठीक है कि “जातियाँ तो उस प्राचीन काल में भी थां, 

और भारी वेभवशाली राष्ट्रजीवन के सहस्रों वर्षों में बराबर रही हैं । एक भी उदा- 

हरण नहीं है कि उन्होंने हमारे समाज की एकता और प्रगति में बांधा डाली हो । 

प्रत्युत उन्होंने हमारे सामाजिक ऐक्य-सम्पादन में महान्‌ योगदान दिया है' ( पु० 

१०९ )। 3 

विधियों के धर्मान्तरसम्वंधी अभियानों में तो वर्णव्यवस्था ने महान्‌ शक्ति- 

शाली दुर्ग का काम किया था, यह ईसाई-मिशनरियों ने भी माना है। यह भी ठीक 
हे कि जिनमें जाति-व्यवस्था नहीं थी, ऐसे ईरान, मिस्र, रोम, यूरोप, चीन के अनेक 
साम्राज्य तथा उनकी यशस्विता धर्मान्ध मुसलमानों के विनाशकारी आक्रमण की 
आंधी की धूल में मिल गयी । परन्तु जातियोंवाले भारत के लोगों ने भीषण आक्र 
मणों का हढ़ता एवं वीरता से सतत एक हंजार वर्ष तक सामना किया | इन शाता- 
ब्दियों के लम्बे काल में भी जातियों का अस्तित्व बना हुआ था।' यह भी ठीक हे 
कि “जहाँ बोद्-प्रभाव से जातिव्यवस्था भंग हुई थी, वे हमारे देश के पश्चिमोत्तर एवं 
पूर्वोत्तर भाग ही सरलता से मुसलमानों के भीषण आक्रमण के शिकार हो गये । वहाँ 
अधिकाधिक धमंपरिवतंन हुए। दिल्ली, उत्तर प्रदेश जहाँ जाति-पांति की मर्यादाओं 
का कठोरता से पालन होता हे, जो पुरातनवादी माने जाते थे, मुस्लिम-शक्ति एवं 
धर्मान्धता के कई शताब्दियों तक गढ़ रहते हुए भी हिन्दूबहुल बने रहे (पृ० १०६ )। 
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ठीक है कि निम्नजाति के लोगों ने भी देश को पुनर्जीवन प्रदान 
करने इ किया था । मेवाड़ी राजपुतों के साथ ही मेवा र त 
इतिहास तो प्रसिद्ध ही है। आज तो जो जातिवाद की भत्संना करते-करते नही 
अघाते, वही जातिवाद को प्रोत्साहन देकर निर्वाचन जीतने का घृणित प्रयास करते हैं। 
परन्तु यह सब होते हुए भी ब्राह्मणादि जातियों तथा उनका महत्त्व अभी रहा और 
रह सकता है, जब कि शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मों का आचरण एवं सम्मान हो, उसकी 
उपेक्षा से ही यह सब अनथं हुए हैं और होते रहेंगे । sls है कि फिर भी आप उन 
शास्त्रों एवं धर्मो की उपेक्षा करके अपने संगठन के आचरणों द्वारा उसी जाति-पाँति 
को मिटाने का प्रयास कर रहे हैं | शास्त्रीय परम्पराओं के कारण ही विभिन्न प्रान्तीय 
भाषाओं में भी उसी अखण्ड वेदिक-सभ्यता संस्कृति का प्रकाश होता रहा है। भार- 
तीय, तमिल, तेलुगू, कन्नड, मराठी, गुजराती, बंगला सभी साहित्यों का विकास 
कल्याणकारी है। अतएव भले इनमें से कोई राष्ट्रभाषा हो, परन्तु अंगरेजी को रा र 
भाषा के पद पर विठछाना और उसके लिए भारतीयों का प्रयत्न करना सचमुच एक 
महानु आर्चर है । 


आर्य-अनार्य-मेद वनवासी, आदिवासो आदि सभी भेद शास्त्रविमुखता के 
कारण उद्भूत हुए हैं । 


आपका यह कहना तो ठीक है कि हमारे समाज पुरुष की सभी धमनियों 
में एकबार यह एकता का जीवन-स्रोत प्रन हित होना चाहिए? ( पृ. ११४) 
१रन्तु इसी एकता की स्थापना एवं सुरक्षा के लिए उन्हीं शास्त्रों को ही सरपंच मान- 
कर चलना चाहिए, जिनके प्रति हमारे, आप सभीके प्वंजों का पूर्ण सम्मान था। 
अतएव यह कहना संथा असंगत है कि 'इस प्रकार का जीवित और वतंमान समाज 
अपनी प्राचीन रीतियों एवं प्रतिमानों में से जो कुछ आवश्यक है और जो हमें प्रगति 
के पथ पर अग्रसर करनेवाला है, उसे सुरक्षित रखेंगा तथा रोप को जिनकी उपयो- 
गिता समाप्त हो चुकी है, फेंक देगा एवं उनके स्थान पर नवीन पद्धतियों का विकास 
करेगा | नही भी प्राचीन व्यवस्था के समाप्त होने पर आंसू बहाने की आवर्य- 
र ह न नवीन व्यवस्था के स्वागत में पीछे हटने की आवश्यकता है' 


 _ यही है मुधारवादियों का वह बिक [सवादी भूत, जिसके आवेश में कांग्रेसी 
कम्युनिस्ट, सोशलिस्ट, जनसंघी भारतीय, जाति-पाँति को सड़ियछ बताकर प्राचीन 
धर्म-कर्म सबको समाप्त करके नयी व्यवस्था लाने के भिन्न-भिन्न स्वप्न देखते हैं । 
जव एकबार प्राणी अपने धर्म-कर्म, सभ्यता-संस्क्ृति के आधारस्तम्भ शास्त्रों से 
विमुख होता है, तो फिर उसका कितना पतन होता है, इसका ठिकाना नहीं रहता । 


३६८ 
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मान कल्पनाओं में फिर इतना ही क्यों, ऐसा ही क्यों, इसकी सीमा नहीं 
रहती । 

आप कहते हैं : “ज्यों-ज्यों वृक्ष बढ़ता है, पक्की पत्तियाँ सूखी टहनियाँ झड़ 
जाती भौर उस वृक्ष की नूतन वृद्धि के लिए माग प्रशस्त करती हैं ।” परन्तु यही तो 
माक्स का भी कहना है कि संसार में निर्वाण एवं निर्माण होता ही रहता है, निर्वाण 
के लिए आँसू बहाना व्यर्थं है। इसी दृष्टिकोण से पुराने वेद-पुराणों, घमंशास्त्रों को . 
छोड़कर प्राचीन-च्यवस्था-विध्वंसक “हिन्दू कोड'-निर्माण की बात चली थी । कहना न 


होगा कि यह सब निस्सार है और धर्म-कर्म, सभ्यता-संस्कृति सबके मूल पर कुठारा- 
घात है । 


आत्मा शाश्वत है, ईश्वर शाइवत है, ईश्वर का संविधान वेदादिशासत्र 
शाश्वत हं, उनके नियम शाइवत हैं। उनमें देश-काळानुसारी यदि किचित्‌ परिवतंन 
भी हैं तो वे शाइवत शास्त्रसापेक्ष ही हैं, यह युक्ति, तर्क एवं शास्त्र से सिद्ध है । सुधा- 
रक भी सत्य, न्याय, सदाचार, सच्चरित्रता आदि को शाइवत मानते हैं; परन्तु मार्क्स 
तो परिस्थिति के अनुसार सत्य, न्याय, सदाचार में भी पुरा परिवर्तन मानता है। 
ऐसी स्थिति में किन्हीं लोगों की दृष्टि में निराधार, निष्प्रमाण, स्वाभ्यृहित आपका 
हिन्दुत्व, एकत्व, संस्क्रि, सदाचार भी शाश्‍वत एवं अपरिवर्तनीय नहीं रह सकता। 
जैसे आप बूंद के तुल्य व्यक्ति के अशाइवत होने पर भी प्रवाह के तुल्य समाज को 
शाइवत मानते हैं, वेसे ही यह भी क्यों नहीं समझते कि कुछ लौकिक-व्यवस्थाओं में 
हेर-फेर होने पर भी शास्त्रीय धमं, संस्कृति तथा सभ्पताएँ शाश्‍वत ही रहती हैं। 
यदि उनका बदछना सम्भव है, तो फिर समाज के उलट-फेर में ही क्या अड़वन हो 
सकती है ? फिर खान-पान या वेश-भूषा रीति-रिवाज, त्यौहार आदि के अपरिबतंन 
में कठमुल्लापन क्यों दिखाया जाय ? [ 

आप कहते हैं कि “एकता हमारे रक्त में जन्मजात एवं हढ़ निविष्ट है; क्योंकि 
` हम सभीने हिन्दू के रूप में जन्म लिया है” ( पृ० ११५ ) | परन्तु जब हिन्दुत्व का कोई 
आधार नहीं तो वह भी अपरिवतंनीय क्यों ? फिर तो लोग ठीक ही कहते हैं कि कोई 
भी व्यक्ति हिन्दू, मुसलमान अथवा ईसाई के रूप में पदा नहीं होता | सभी केवल 
मानव के ही रूप में पेदा होते हैं। पर आप कहते हैं: “यह दूसरों के लिए चाहे सत्य 
हो, पर हिन्दू के लिए नहीं । क्योंकि उसका प्रथम संस्कार तभी होता है, जब वह 
अपनी माता के गर्भ में रहता है और अंतिम संस्कार तब होता है, जब उसका शरीर 
अग्नि को संमपित कर दिया जाता है। हिन्दू के लिए जो कुछ हिन्दुत्व है, उसका 
निर्माण करने के लिए १६ सोलह संस्कार होते हुँ” ( पृ० ११५ ) । परन्तु यदि आप 
संस्कार विधायक शास्त्रों का प्रामाण्य ही नहीं मानते, तो आपका संस्कार भो क्या 

कु | 
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है? यदि शास्त्रों को फेंक सकते हैं तो क्या संस्कारों को नहीं फेका जा सकता ? 
शास्त्रीय विधानों को छोड़कर गर्भाधान संस्कार कया है? हिन्दू-मुसलमान के गर्भा- 
धान में उससे कया मेद है? अग्नि में शरीर को जला देने या विद्युत्‌ द्वारा शवदाह 
में क्या अन्तर है? वस्तुतः संस्कारों के सम्बन्ध में निम्नोक्त बात ज्ञातव्य हैं: 
संस्कारायदविच्छिन्ता: स द्विजोऽजो जगाद यम्‌ । 
( भागवत ७.११.१३ ) 


जिनमें अविच्छिन्न परंपरा से संस्कार होते हैं, वे द्विज होते हैं। जिनको रच- 

कर ब्रह्मा ने द्विजरूप से निर्दिष्ट किया है, उच्हींमें संस्कार द्वारा द्विजत्व व्यक्त होता 
है। सृष्टि के आरम्भ से ही द्विजजाति की परम्परा चल रही है। तदनुसार बिशुद्ध 
ब्राह्मण से विशुद्ध ब्राह्मणी में उत्पन्न सन्तान ब्राह्मण होती है। इसी प्रकार विशुद्ध 
क्षत्रिय एवं वेश्य से विशुद्ध क्षत्रिया एवं व्या में उत्पन्न संतान क्रमेण क्षत्रिय एवं वेश्य 
होती हैं । शूद्र में केवळ विवाह ही संस्कार होता है, अन्य नहीं, यह गोतमस्मृति में 
उल्लेख है : 

विवाहमात्रसंस्कारं शाद्रोऽपि लभतां सदा। 

न केनचित्समसुजत्‌ छन्दसा तं प्रजापतिः ॥ 


अर्थात्‌ शृद्र का विवाहमात्र ही संस्कार होना चाहिए, अन्य नहीं; क्योंकि 
उसकी सृष्टि किसी छर्‍्द से नहीं हुई । वेदों के अनुसार ब्रह्मा ने गायत्री छन्द से ब्राह्मण 
की, त्रिष्टुप्‌ छन्द से राजन्य या क्षत्रिय एवं जगती रद से वेशय की रचना की है। 


गायत्र्या ब्राह्णमसुजत्‌, न्निष्टभा 
राजन्यम्‌, जगत्या वद्यम्‌ । न केनचिच्छब्रम्‌। 
श्रीमद्भागवत में कहा है : 
इज्याध्ययनदानानि विहितानि ठिजन्मनाम्‌ । 
उणा क्रियाइचाअसचोदिताः ॥ 
्रस्याध्ययनादीनि षडत्यस्याप्रतिग्नहः । 
रक्षोवृत्तिः प्रजागोपुरविप्रादाकरादिभिः॥ 
बदयस्तु वार्तावृत्तिइच नित्यं ब्रह्मकुलानुगः । 
शूद्रस्य ह्रिजसुभूषावृत्तिरच स्वामिनो भवेत्‌ ॥ 
( भागवत ७,११.१३-१५ ) 


यज्ञ, अध्ययन, दान ये तीन ब्राह्मणों के धमं हैं । याजन, अध्यापन, प्रतिग्र 
शीन जीनिका ह्मणो के ध्म हैं । याजन, , प्रतिग्रह ये 


ए हैं। क्षत्रिय-वैज्य के भी अध्ययन, यजन, दान घ्म हैं। क्षत्रिय के लिए. 
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प्रजापालन और प्रतिग्रह छोड़कर याजन, अध्ययन आपत्कालिक जीविकार्थ कमं है । 
वस्तुतस्तु अप्रतिग्रह शब्द से प्रतिग्रह का ही निषेध नहीं, किन्तु वह याजन और 
अध्यापन के निषेध का भी उपलक्षण है । इसलिए प्रभुत्वादास्विज्यं सर्ववर्णानां 
स्थात्‌ पूर्वमीमांसा के १२ अध्याय के अन्त्य-अधिकरण में तीनों वर्णो का आत्विज्य 
होने का पूर्वपक्ष किया गया है। अन्त में सिद्धान्तरूप से कहा गया है कि ब्राह्मणों का 
ही आत्विज्य हो सकता है, क्षत्रिय-वेइयों का नहीं । 
द्विजोत्तमानामात्विज्यं न तु क्षत्रिय - वेक्ययोः । 
ब्राह्मणात्विज्यनियम्तः क्रत्वर्थेनापि हि स्म्ृतः॥ ` 
याजन, अध्यापन दोनों ही क्षत्रियादि के लिए निषिद्ध ही हैं। अश्‍वपति की कथा 
आदि का तात्पर्यं यह समझना चाहिए कि सूत के तुल्य आपत्काल में उपदेशमात्र ही 
देना विहित है | वेश्य के लिए वार्ता, कृषि, वाणिज्धादि जीविका है। 
शूद्र के लिए द्विजों की सेवा मुख्यधमं है। ह्विज-सुश्रषा उसकी वृत्ति भी है, 
शिल्पादि भी शूद्र को वृत्ति है। 


व्यासस्मृति ( १.१३-१५ ) में १६ संस्कारों का उल्लेख इस प्रकार है: 


गर्भाधानं पुंसवनं सीमन्तो जातकर्म च। 
नामक्रिया निष्क्रमणोऽन्ञाशनं वपनक्रिया॥ 
कणंवेधो व्रतदिशो . वेदारस्भक्रियाविधिः । 
केशान्तःस्तानमुद्राहो विवाहारिनर्पारग्रहः । 
त्रेतारिनसंग्रहरचेति संस्काराः षोडश स्मृताः ॥ 
अर्थात्‌ १. गर्भाधान, २. पुसवन; ३. सीमन्तोन्नयन, ४. जातकमं, ५. नामकरण, 
६. निष्क्रमण, ७. अन्नप्राशन, ८. वपन ( चूड़ाकमं ), ९. कर्णवेध, १०. ब्रतादेश 
( उपनयन ), ११. वेदारम्भ, १२. केशान्त, १३. स्तात ( समावतंन ), १४. विवाह, 
१५. विवाहाग्नि-परिग्रह, १६. त्रेताग्निसंग्रह । कुछ विद्वान्‌ त्रेतागिनि-संग्रह की जगह 
चितार्नि-संग्रह पाठ कहते हैं । 
महषि जातूऊण्यं ने निम्नलिखित १६ संस्कार ये गिनाये हैं : 
१. आधान, २. पु सवन, ३. सीमन्त, ४. जातकमं, ५. नामकरण, ६. अन्न- 
प्राशन, ७. चौलक, ८. मौञ्जी, ९.-१२. चतुर्वदव्रत, १३. गोदान ( केशान्त ), १४. 
समावर्तन, १५. विवाह, १६ अन्त्य ( अन्त्येष्टि ) । 
व्यासस्मृति के अनुसार गर्भाधान से लेकर कणंवेध तक नो संस्कार स्त्री के 
मन्त्रवज्यं किये जाते हैं, किन्तु बिवाहसंस्कार मन्त्रपूर्वंक ही किया जाता है। शूद्र के 
लिये दश संस्कार मन्त्रवर्ज किये जाते हैं । 
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सबेताः कणंवेधान्ता सन्त्रवर्जक्रियाः स्त्रियः । 
विवाहो सम्त्रतस्तस्याः. शद्रस्यामन्त्रतो दश ॥ | 
( व्यासस्मुति १२.१५-१६ 


शास्त्रों में अडतालिस संस्कार भी कहे गये हैं : 
गर्भाधान, पसवन, सीमन्तोन्नयन, जातकर्म, नामकरण, अन्नप्राशन, चोळू, 
उपनयन, चारों वेदों के चार वेदब्रत, स्नान ( समावतंन), सहर्धामणीसंयोग, देव, 


ऋषि, पितृ मनुष्य, पंचमहाभूतयज्ञ, अष्टका, पावंणश्राद्ध, श्रावणी, आग्रहायणी, चेत्री - 


आइवयुजी ये सप्त पाकयज्ञ-संस्थाए । 
अग्न्याधान, अग्मिहोत्र, दर्शपूण मास, चातुर्मास्य, आग्रयणेष्टि, निरूढ़ पशुवध, 
सौत्रामणि, ये सप्त हवियंज्ञसंस्थाएं हैं । 
अग्तिष्टोम, उक्थ, षोडशी, वाजपेय, अतिरात्र, आप्नोर्याम ये सप्त सोमयज्ञ-संस्थाएं 
सब मिलाकर ४० संस्कार होते हूं। दया, क्षान्ति, अनसूया, शोच, अनायास, मांगल्य, 
अक्रापंण्य, अस्पृहा ये आठ आत्मगुण है। | 
यस्येते घत्वारिशत्‌ संस्कारा अष्टावात्मगुणाइच स ब्राह्मणः साथुज्यं प्राप्नीतोति गोतमः | 
 महयज्ञेच यज्ञेइचच ब्राह्मीयं क्रियते तनुः । 
अर्थात्‌ पंचमहायञ्ञों एवं श्रोत-स्मातंयज्ञों के द्वारा ब्रह्मप्राप्तियोग्य तनु का निर्माण किया 
जाता है। षोडश या अष्टचत्वारशत्‌ सभी प्रकार के संस्कार सर्वथा शास्त्रों पर ही 
निभेर हैं, गृह्य एवं कल्पसूत्रों तथा मन्त्र-्राह्मणरूप वेदों का प्रामाण्य स्वीकार बिना 
किये संस्कार का कुछ भी अर्थ नहीं होता । ` 
' _ गओ सभी संस्कार पारस्कर, गोभिल आदि गुह्मसूत्रों एवं कात्यायन, आपस्तम्ब 
आदि कल्पसूत्रों तथा वेदों के बिना हो ही नहीं सकते । अतः वेद, कल्प, गृह्यसूत्रादि 
अन्था का आरमाण्य हिल्दू बनने के लिए अनिवाय॑ है । अतः 'हम किसी पुस्तक या धर्म- 
प्रच्थ को अपना मागदशक नहीं मानते” यह आपका कहना सवथा असंगत है; क्योंकि 
जिन संस्कारों का होना हिन्दुत्व के लिए आप अनिवाय मानते हुं, तो उनको सिद्धि 
बिना शास्त्रों के हो ही नहीं सकती, यह कहा ही जा चुका है। | 
यहाँ यह्‌ भी जानना चाहिए कि चूडाकमं ( शिखा ) भोर उपनयन ( यज्ञोप- 
बीत ) भी षोडश संस्कारों में ही परिगणित हुँ । थे दोनों ही संस्कार प्रमख संस्कार 
गह्‌ । इनके बिना वेदाध्ययन एवं तड़क सप पाकयज्ञसंस्था, सप्त ह॒विय॑ज्ञसंस्था, सप्त सो म- 
ह हो ही नहीं सकेंगे । परन्तु आप तो कहते हैं कि “हमारे देश में कुछ 
प या पितीत, शिखा धारण करते हैं, कुछ नहीं । ये वस्तुएँ उनके लिए अर्थ रखती है 


जो इन्हें मानते है।” अर्थात्‌ जो नहीं मानते, उनके लिए इनका कुछ भी अथं नहीं | ` 
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यहाँ आप भूल गये कि आपने सोलह संस्कारों को हिन्दुत्व का मुख्य आधार माना 
है। उन्हींके बल पर अपनेको पेदा होने से पहले हिन्दू कहने का दावा करते हैं। जब 
उक्त दोनों वस्तुएं हिन्दू के सोलह संस्कारों में से प्रमुख दो संस्कार हैं, तब किसी भी 
न्दू के लिए उसकी अथंशूच्यता केसी ? आपकी हृष्टि में इतना ही नहीं, जो चोटी- 
जनेऊ रखते हैँ जिसके लिए चोटी-जनेऊ कुछ अर्थ रखते हैं, उनके लिए भी आप कहते 
हैं कि वे हमारे सर्वव्यापी धम के छोटे-छोटे बाह्य लक्षणमात्र हैं। उन्हींको धर्म 
समझ लेने का भ्रम नहीं होना चाहिए । 


यदि उनको धम समझना भ्रम है तो कोई क्यों धमंबुद्धि से उन्हें धारण 
करेगा ? फिर तो आपके ये विचार ईसाइयों के उप्त अभियान में जाने या अनजाने 
सहायक हो रहे हैं, जिसमें वर्णा्रम-धमं एवं शिखा-यज्ञोपवीत को समाप्त करने का 
भ्रयत्व चळ रहा है। आनन्द-मा्ग आदि अनेक संस्थाएँ ईसाइयों की सहायता से वर्णा- 
श्रम-धर्म के उन्मूलन में लग ही रही हैं । आप शास्त्रों से विमुख होकर विकासप्रणाली 
को अपनाना चाहते हूँ, पर विकास-प्रणाली के अनुसार तो सबसे अधिक अच्छी बिक- 
सित प्रणाली वंद्युतदाह ही है । फिर क्या सावरकर के समान आप भी वेद्यतदाह को 
ही अन्त्येषिट संस्कार मानेंगे ? इसके अतिरिक्त यदि जन्मजात हिन्दू हैं, तो फिर जन्म- 
जात ब्राह्मणादि भी तो होना चाहिए, क्योंकि संस्कार तो शास्त्रों में ब्राह्मणादि के ही 
नाम से बिहित हैं, फिर तो निश्चय ही जन्मना वर्णव्यवस्था और वर्णानुसार धर्म भी 
मान्य होने चाहिए । क्या जन्मना हिन्दू हो सकता है, -जन्मना ब्राह्मण नहीं? ऐसी 
स्थिति में प्रन उठता है कि आप जन्मना अहिन्दू को हिन्दू बना सकते हैं या नहीं ? 
याद हाँ तब तो हिन्दू जन्मना होता है, यह आपका मंतव्य खण्डित हो जायगा । यदि 
नहीं तो फिर यह कसे कहते हूँ कि 'पहले हमारे पूवंजों में पचाने की शक्ति थी । शक, 
हण, तातार आदि आक्रामक जातिओं को अपने में विलीन कर लिया, अब भी हमें 
बेसा ही होना चाहिए, और यही मुस्लिम-समस्या का समाधन है ।' इसी आशय- 
वाले नेहरू के भाषण का भी उद्धरण ( पृ० १३१) देकर आपने अपनी बात का 
समर्थन किया हे। किन्तु कया जन्मना हिन्दू माननेवाले सिद्धांत की उक्त कथन से संगति 
बेठ सकती हे ? | 

आपका तथोक्त हिन्दू-समाज शक, हुण, तातार आदिकों को अपने में विलीन 
कर उन सबसे रोटी-बेटी का व्यवहार कर क्या सांकर्यदोष-दुष्ट नहीं हो गया ? 

आपके भगवान्‌ कृष्ण वणंसांकर्य की निन्दा करते हैँ : संकरो नरकायेच कुल- 
` च्नानां कुलस्य च। तब फिर विधर्भी-सांकर्य, म्लेच्छ-सांकय का तो कहना ही क्या 
हें मनु और कोटल्य भी वणंसांकर्य को राष्ट्रविप्लव का ही हेतु मानते हैं। 

निम्बतेल से परिपूर्ण घट में कुछ सुगंधित इत्र डाल देने से क्या इत्र निम्बतेल 


विचार-पीयुष ! वाव ` 
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को पचा लेता है अथवा क्या निम्बतेल ही इत्र को पचा जाता है ? ब्राह्मण हिन्दू के 
पानी पीने के मुण्मय घट को यदि मुस्लिम के बधना ( वह मृण्मय पात्र, जिससे 
मुसलमान पानी पीता ओर शौचालय का भी काम करता है) से मिला दिया जाय 
तो कौन पवित्र होगा और कौन अपवित्र, इस पर आपने कभी विचार किया है? भले 
ही उस बघने को गंगाजल ये ही प्रक्षालित क्यों न कर ले, पर हिन्दू का पवित्र घट 
बथा कभी बधने की अपवित्रता पचा लेगा या उसकी पवित्रता स्वयं बधने की अप- 
वित्रता में पच जायगी ? कया गंगाजल मिला देने से मद्य पवित्र हो जायगा ? आपका 
तथाकथित हिन्दुत्व अपनी पाचनशक्ति को उत्तेजित कर लेगा, तब भी उसमें भक्ष्या- 
भक्ष्य का विवेक रहेगा या नहीं ? 


बया पाचनशक्ति का यही महत्त्व है कि पथ्य-अपथ्य, खाद्य-अखाद्य, भक्ष्प-अभक्ष्य 
का सारा विवेक भी मिट जाय? वस्तुतः यह सब सुधारको की सनकमात्र है । हिन्दू- 
ध्मंशास्त्र जेसे पहले थे, बेसे अब भी हें। पहले भी भोजन-विवाह में शास्त्रीय नियमों 
का आदर सदेव होता था और होना भी चाहिए। कमी भी किसी विजातीय को 
मिलाकर रोटी-बेटी एक करके पचा जाने की पद्धति भारत में नहों थी। विभिन्न 
विधर्मी जातियों या तो नष्ट हो गयीं या बोद्ध बनकर अन्त में मुस्लिम बन गयी थीं । 
यहाँ की पद्धति के अनुसार तो जो मागभ्रष्ट हिन्दू प्रायरिचिताहं होते थे, उनसे प्राय- 
रचित कराकर उन्हें समाज में ले लिया जाता था । किन्तु प्रायर्चित्तानहं पातित्य में 
तो उनकी भी पृथक्‌ श्रेणी निमित कर दी जाती थी। उनका सर्वथा समाज में सांकार्य॑ 
नहीं होने पाता था । 


शिखा ( चूड़ाकमं ), जनेऊ ( उपनयन ) संस्कार को आप एक छोटा-सा चिह्न- 
भात्र मानते हैं । की यदि शास्त्र का प्रामाण्य स्वीकृत नहीं तो अन्य संस्कारों का भी | 
कोई महत्त्व | | फिर इस अधकचरे हिन्दुत्व और संस्कारादि की अपेक्षा तो अप-टू- 
डेट, पुणं परिवर्तनवादी कम्युनिस्ट ही अच्छे हैं | आइचर्य है कि आप एक तरफ तो 
शास्ता का प्रामाण्य नहीं मानते, किसी भी प्राचीन व्यवस्था की उपयोगिता समाप्त हो 
जाने पर उसे फेंक देना उचित मानते हैं ओर दूसरी तरफ दास्त्रेकसमघिगम्य संस्कारों 
. के बल पर हिन्दुत्व की बात करते हैं क्या आजके आधुनिक प्रजनन-पद्धति एवं वेच्युत- 
जाह के जमाने में प्राचीन गर्भाधान एवं अन्त्येष्टि की उपयोगिता समाप्त नहीं हो 
गयी ? यह “अर्घ-कुक्कुटी' न्याय कभी भी विचारकों के सामने टीक नहीं सक्ता | 


सहजं कमं कोन्तेय सदोषमपि न त्यजेत्‌ के अनुसार ( पु ११६ ) क्या 
क को सहज कमंरूप पत्तियाँ या टहनियाँ सूख या ह नहीं जायगी ? 
र; र टहनियाँ-पत्तियाँ सहज नहीं तो. क्या कोई भी कमं सहज हो सकता 
` फिर जब वह सदोष हो गया, तब वह भी क्‍यों न त्याज्य होगा ? फिर यहाँ भी 





क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य सानना अपकषं ? ३७५ 


उक्त गीतावचन पर अन्ध-विद्वास क्यों ? क्या आप रक्त का अमिश्रण मानते हें? 
शास्त्रीय वर्णव्यवस्था के अनुसार विवाहव्यवस्था मानते हैं? क्या आजकी विक- 
सित पद्धति के अनुसार उसे त्यागकर मुसलमानों, अंग्रेजों से शादी-विवाह करेंगे ? 
यदि यह मान्य हो तो रक्तमिश्रण के साथ कया जन्मजात हिन्दू रह जायगा? और 
मिश्रण होने पर क्या अहिन्दुत्व का भी मिश्रण न होगा ? ; 
आगे आप "भुव एवं अध्रुव की बात करते हैं ओर अध्रुव को त्यागकर ध्रव 
के सेवन की सलाह देते हैं । अध्रुव राजनीति को छोड़कर ध्रुव समाज के आदर काः 
उपदेश करते हैं' ( पु० ११६ )। पर क्या कोई भी कमं घवरूप से मान्य है ? कं तो 
सभी क्षणभंगुर ही रहते हैं, यदि प्रवाहरूप से संस्कारादि सहज कमे ध्रुव है, तो फिर 
सभी शास्त्रोक्त प्राचीन व्यवस्थाएँ क्या प्रवाहरूप से ध्व नहीं ? 
आगे आपने लिखा है कि 'एकात्मक हिन्दु-समाज को भक्ति का केन्द्र बनाना 
चाहिएं। समाजभक्ति के माग में अन्य कोई विचार चाहे वह जाति, वंश, भाषा 
अथवा दल का हो, नहीं आने देना चाहिए । यही सच्ची भक्ति की कसौटी है।' इसी 
प्रसंग में अपने मीरा के रिए लिखे गये तुलसीदासजी के-जाके प्रिय न राम वेदेही, 
तजिये तिर्नाह्‌ कोटी बेरी सम, जद्यपि परम सनेही इस पञ्च की चर्चा करते हुए लिखा 
हैं: इसका आशय यही है कि जो राम को अर्थात्‌ जो भक्त का इष्ट हो उसे प्यार नहीं 
करते और बाधा के रूप में आ जाते हैं, उन्हें कोटि-शत्रु के रूप में त्याग देना चाहिए, 
चाहे वे निकटतम प्रियसम्बन्धी क्यों न रहे हों । पश्चात्‌ उन्होंने ( तुलसीदास ) जी 
` ने वे उदाहरण दिये हैं, जिन्होंने इष्ट की भक्ति के लिए माता-पिता तथा अन्य सम्ब- 
न्धियों को त्याग दिया गया है। अत्तएव इस प्रत्यक्ष देवता हिन्दू-समाज को भक्ति में 
विघ्न उपस्थित करनेवाले मनके सभी अन्तरवगों को त्यागना होगा, क्योंकि वे अपने 
समाज की आर्न्तारक एकताको खड़ा करने और सशक्त बनाने के लिए अत्यावश्यक 
एवं प्रमुख कतंव्य के मागं में बाधारूप में आते हैं? ( पु० ११७) । 
जहाँतक समाज की भक्ति की बात है, वह ठीक है; परन्तु तुळसीदासजी के पद्य 
के राम शब्द का अर्थ, वेदान्तवेद्य'निगुण-निराकार या सगुण-सच्चिदानन्दघन.ब्रह्म 
ही है, हिन्दू-समाज; मुस्लिम-समाज या ईसाई-समाज नहीं । अतएव किसी समाज के 
लिए माता-पिता; गुरु या पति को कोटि-कोटि शत्रु के तुल्य त्यागा नहीं जा सकता । 
वेसा अर्थं करना इस पद्य का दुरुपयोग करना है। ऐसा ही दुरुपयोग इस पद्य का 
आज हो भी रहा है। 


तज्यो पिता प्रहलाद बिभीषण बन्धु भरत महतारी । 
बलि गुरु तज्यो कन्त ब्रजवनितनि भये जगमंगलकारी ॥ 


अर्थात्‌ राम के भजन में बाधक होने से प्रहलाद ने पिता को त्याग दिया। विभीषण 


३७६ विचार-पीयूष । आधुनिक चाद 


ने बन्धु रावण को त्याग दिया । भरत ने माता को त्याग दिया | की ने गुरु शुक्रा- 

चायं को त्याग दिया | गोपांगनाओं ने क्ृष्णप्रेम में बाधक पतिय को त्याग दिया | 
फिर भी वे निन्द्य न होकर मंगलकारी ही हुए । यदि मनमानी किसीको इष्ट मानकर 
ऐसा किया जायगा तो अनिष्ट ही होगा । 

आजकल ब्रह्मकुमारियों का एक बहुत बड़ा प्रकार चल रहा है। उनके दल में 
भी माता-पिता को ठुकराकर पत्तियों को ठुकराकर स्त्रियाँ और पुरुष सम्मिलित होते 
हें। कया उनके लिए यह कहना सम्भव नहीं कि हम भी गोपांगनाओं के तुल्य अपने 
इृष्टप्राप्ति में बाधक समझकर पति, माता-पिता को छोड़ रही हैं? माता, पिता, गुरु, 
पत्ति का त्यागकर अपने अभिमत संघटन या व्यक्तित्व के भजन का उपदेश करने- 
वालों की आज बाढ़-सी आ रहो है। परंतु शास्त्र एवं शास्त्रों की वर्णाश्रम-मर्यादाओं 
के रक्षण का उपदेश दुलभ हो रहा है। 

वस्तुतः जसे नदी पार कर लेने पर नाव का त्याग किया जा सकता है, वैसे 
ही धर्मादि द्वारा संसाररूपी मृत्यु को पारकर परमेश्वर को प्राप्त कर लेने के बाद 
साधन की मूलभूत वस्तुओं का त्यांग हो सकता है । तभी तो गीता में कहा है : सर्च- 
घर्मान्‌ परिज्यज्य मामेकं शरणं ब्रज । अर्थात्‌ सब धर्मों को त्यागकर परमात्मा की 
शरण ग्रहण करो । 

अन्य वस्तुओं के लिए धर्म एवं धमंसाधनों का परित्याग नहीं किया जा 


` सकता | आत्मा के लिए तो समाज ही क्या, सम्पूर्ण पृथ्वी का भी त्याग करनेको कहा 


गया है 
त्यजेदेकं कुलस्यार्थे ग्रामस्यार्थे कुलं त्यजेत्‌ । 
ग्रामं जनपदस्यार्थे आत्मार्थे पुथ्वीं त्यजेत्‌॥ 
अर्थात्‌ कुछ के हित के लिए एक व्यक्ति को छोड़ देना ठीक है, ग्राम के हित के लिए 


एक कुछ का त्याग करना ही उचित है। जनपद का अर्थ देश है देश के लिए ग्राम | 


नी उचित है। आत्मा के लिए तो सम्पूणं पृथिवी का भी परित्याग करना 
उचित ह्‌ । 


कह वस्तुतः आपको राष्ट्र-ऋल्पना का आधार कोई भारतीय शास्त्र एवं विचार 
; किन्तु पाश्चात्य विद्वानों के विचार हैं| आप कहते हैं : “सवंप्रथम विविध जनसम- 
दायों ने अपने आपको किसी प्रकार की प्रादेशिक सीमाओं के अन्तरत मर्यादित कर 
छिया । किसी विशिष्ट प्रदेश के रहनेवाले जनों में यह भावना उदित हुई कि वे उस 
भूमि के पुत्र हैं, उनकी अपनी एक जीवन-पद्धति है जिसको उन्हें सुरक्षित रखना है 
तथा वे इसी प्रकार के अन्य जनसमुदायों से भिन्न हैं। संक्षेप में उनका एक अलग 
विशिष्ट अस्तित्व है। इस प्रकार वे एक सुसंगठित एवं अविभाज्य समुदाय बन गये । 





क्या वेद-शास्त्र को प्रामाण्य सानना अपकर्ष ? ३७७ 


समय-समय पर ओर विभिन्न देशों में विचारवान्‌ अग्रणी पुरुषों ने इन समुदायों का 
परिचय देने के लिए राष्ट्र की भावना को अभिव्यक्त किया है” ( पृ० १२० )। 

इन्हीं अभिव्यक्तियों एवं परिभाषाओं का सार संकलित करके आप कहते हैं 
कि “किसी राष्ट्र के लिए अपरिहाये वस्तु एक वह भूखण्ड है, जो यथासम्भव किन्हीं 
भ्राकृतिक सीमाओं से आबद्ध हो तथा एक राष्ट्र के रहने और वृद्धि एवं समृद्धि के लिए 
आधाररूप में काम दे ।'” | 

“द्वितीय आवश्यकता है, उस विशिष्ट भूप्रदेश में रहनेवाला समाज, जो उसके 
प्रति मातृभूमि के रूप में प्रेम एवं विकसित पुज्यभाव रखता है तथा अपने पोषण, 
सुरक्षा ओर समृद्धि के स्थान के रूप में उसे ग्रहण करता है। संक्षेप में वह समाज 
उस भूमि के पुत्र के रूप में स्वथं को अनुभव करे” ( वि० न०, पृ० १२० ) । 

इस परिभाषा के अनुसार आप कहते हें कि “केवल हिन्दू ही इस भूमि को 
संतान के रूप में यहाँ रहता आ रहा है। मातृभूमि को इस संयुक्त उपासना ने हमारे 
संपूर्ण समाज में काशो से कन्याकुमारी तक, वनवासी से नगरवासी तक एक दूसरे के 
प्रति एक रक्तसम्बन्ध स्थापित कर दिया है। ये सभी अनेक जातियाँ ईश्‍वर की उपा- 
सना के विविध मागं तथा विभिन्न भाषाएँ एक महान्‌ सजातीय ठोस हिन्दु-समाज की 
अभिव्यक्तियाँ हूँ, जो इस मातुभूमि की संतान हैं” ( पृ० १२१ )। आपके कथनानुसार 
भी विचार करने पर यह स्पष्ट विदित होगा कि अनन्त ब्रह्माण्ड में यह एक ब्रह्माण्ड है 
एवं उस चतुदश भुवनमय ब्रह्माण्ड में यह एक मत्यंछोक है। उस मत्यंछोक में अनन्त 
प्राणी हैं। उनमें एक मानव-समुदाय है । उस मानव-समुदाय के अपरिगणित समाजों 
में एक हिन्दू-समाज भी है। फिर उसीको प्रत्यक्ष ईश्वर मानना एवं उसकी भक्ति 
करना और उसकी भक्ति में बाधक होने से उन माता, पिता, गुरु, पति का भी 
परित्याग कर देना-जिनकी भक्ति और अनुसरण करना शाइवत भारतीय अपोर्षेय 
वेदादिशास्त्रों में उल्लिखित है-कहाँतक ठीक है, यह आप. स्वयं सोचें । पाइचात्त्य- 
कल्पचाप्रसूत तथाकथित राष्ट्र की अपेक्षा भारतीय अपौरुषेय वेदादि-शास्त्रों में स्पष्ट 
ही ईश्वर एवं घर्म का महत्त्व बहुत अधिक रूप में वणित है । स्पष्ट बात यह है 
कि हमारे यहाँ पाश्‍चात्य या पौरस्त्य निराधार कल्पनाओं का कोई भी महत्त्व मान्य 
नहीं है। इष्ट विषयों में प्रत्यक्ष एवं अनुमान की भी मान्यता होती है, परंतु श्रमं- 
ब्रह्म जसे अतीन्ब्रिय विषयों में तो शाइवत अनादि-अपौरुषेय वेदादि-शास्त्रों की ही 
मान्यता है। चरम सत्य को प्राप्ति के मार्गों या घमो, संस्ककतियों में मनमानी अनुः 
भूतियों का कुछ भी महत्त्व नहों । आपको संस्कृति एवं हिन्दुत्व यदि उच प्रमाणों 
द्वारा सिद्ध नहों होता, तो फिर उसे कितने ही 'अतिउदात्त गुण, पवित्रता, चारित्र्य 
धेयं एवं बलिदानः ( पृ० १२२) आदि विशेषणों से विशेषित कर दें, आकारा-कुसुम 
से अधिक उसका कुछ भी महत्त्व नहीं । | 232 पु 
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३७८ _ विचार-पोयूष : आधुनिक वादं 
वस्तुतः उक्त सभी गुण प्रामाणिक शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मों से ही व्यक्त होते हैं। 


नारीमात्र में मातृत्व-भावना भी सातूवत्‌ परदारेषु इस शास्त्रवचन पर ही आधूत : 


थी । उन्हीं शास्त्रों के अनुसार ही सहस्नों नहीं, करोड़ों वर्षों से असंख्य सन्त-महात्मा 
और शूरवीर उद्धारक समय-समय पर होते आये हूँ। अशृतस्य पुत्राः ( अथं सं० 
१०.१२.१ ) आदि शास्त्रोक्त सदभावनाओं के आधार पर ही परस्पर ्रातृता का 
भाव पेदा होता है । उसके भूलने से ही फूट, कलह, अराजकता ओर पतन होता है। 
आपने लिखा कि “स्टॉलिन' ने कहा है कि 'एक भूप्रदेश में रहनेवारे जनों 
का केवल अ थिक अथवा राजनीतिक सामान्य हितों के आधार पर ही राष्ट्र नहीं. बनन 
जाता, वरन्‌ वह तो एक अभौतिक भावनाओं की सजातोयता है (प० १ २४ ) । परन्तु 
आपको यह भी मालूम होना चाहिए कि माकसंवादो स्टॉलिनको दृष्टि में कोई अभो- 
तिक तत्त्व होता ही नहीं । यदि कोई अळोकिक ईश्वर आत्मा या धमं मान्य हो तब 
तो फिर दा नियम भी मान्य किया जा सकता है। फिर उसी आधार पर 
संप नियम भी मानने पड़ेंगे | तब व्यक्तिगत भूमि, संपत्ति का हरण भी नहीं 
Sl soe चलाद माक्स ने कहा “कोई अभोतिक तत्त्व या शाश्‍वत घमं 
| त-साधनों में रहोबदल होने से लतें है 
उनके बदलते ही पुराने सब नियम बदल जाते शा i SLi 
आगे आपने भारत के ईसाई-मुसलमानों के सम्बन्ध में लिखा है कि “ 
ब र यहीं उनका पालन-पोषण नहीं क वे Br 
गये ? इस प्रश्‍न का उत्तर देते हुए आप क हते हें कि 'क्या उन्हें 
स्मरण है कि वे इस भूमि के सन्तान हैं।' केवल हमारे Ma कम 
अनुभूति एवं स्मृति उन्हें पोषित की चाहिए ` है आर ला हर पाप 
“हम इतने क्षुद्र नहीं कि यह कहने लगे ६ क 
रे में आपत्ति नहीं है। हम संघ के छोग पुर्णस्पेण हि ह । इसीलिए म क 
पन्थ और सभी वश्वासों के प्रति सम्म पुण रूपेण हिन्दू हूँ इसीलिए हममें प्रत्येक 
EE 00 दिख ह श अन्‍य पन्यो के ति 
गये हैं उनके भाव क्या हैं! है हा सक्ता । किन्तु जो मुसलमान, ईसाई हो 
“निःसन्देह वे इसी देश में पैदा हए हैं 
कि वे इस मिट्टी के ऋणी हैं ? र he कया वे इसके प्रति प्रामाणिक हैं 
है? है, इतज्ञ हैं? कया वे अनुभव करते हैं कि बे इस के म 
है? इसकी वा करना उनके भाग्य की बनता है ? “ प्‌ का की सन्तान 
राष्ट्र के प्रति प्रेम एवं ? नहीं । धर्मंपरिवर्तत के साथ ही 
ए भक्ति समाप्त हो गयी है” ( पृ० १२४-२५ )। | 
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कया वेद-शास्त्र फा प्रामाण्य सानना अपकषं ? ३७६ 


“यही नहीं, उनमें इस देश के शत्रुओं के साथ अभिन्नता की अनुभूति विकसित 
हो गयी है। वे अन्य भूमि की ओर देखते हैं । अपने को शेख-सेयद कहते हैं ।**'मातृ- 
राष्ट्र को संकट में छोड़कर शत्रु से मिल जाना राष्ट्रद्रोह नहीं तो और क्या है ?-“" 
जो यहाँ रहते हुए देश की सझान्य परम्पराओं के विरोध में कार्य करते हैं, राष्ट्रिय 
पुरुषों एवं राष्ट्रिय श्रद्धा का अपमान करते हैं, उन्हें राष्ट्रिय केसे कहा जाय?” 
( पृ० १२५-२६ ) । 


किन्तु यहाँ प्रशन यह हो सकता है कि यदि ईसाई और मुसलमान अपनेको इस 
देश का पुत्र मानने लगें, देशद्रोह करना बन्द कर दें, किन्तु अपने इस्लाम-धम के 
अनुसार कुरान का आदर करते हुए मुसलमान रहें, तो क्या आप उन्हें राष्ट्रिय या हिन्दू 
मानने लग जायेंगे ? इसी तरह कोई हिन्दू कहलानेवाला व्यक्ति हो आपके हिन्दुत्व 
की कसौटी पर खरा नहीं उतरता तो क्या आप उसे 'अहिन्दू' कहने लग जायेगे ? यदि 
दोनों प्रश्‍नों का उत्तर 'हाँ' में देते हैं तो 'हम जन्मजात हिन्दू हैं--आपके इस कथन 
का कया विरोध नहीं होगा ? क्‍या जो जन्मजात सिंह या श्युगाल है, वह किसी भी 
शतं म या गेर-सिंह हो सकता है या कोई गेर-सिंह कभी भी सिंह हो 
सकता है ? 


आप लोग थह भी कहते हैं कि “उनको हिन्दू जेसा रामदत्त, कृष्णदत्त नाम 
रखना चाहिए और हिन्दु जेसी वेश-भूषा धारण करनी चाहिए ।' परन्तु क्या उस 
हिन्दूको, जो अमेरिका या इङ्गलेण्ड का नागरिक बन गया हो, आप यही सलाह देंगे 
कि वह भारतीय नाम ओर वेश-भूषा छोड़कर अब्राहम लिक्रन, एटली, चाचिल जैसे 
अपने नाम रखे ? विवाहोत्सव उस देश के अनुसार करें, मृत्युसंस्कार में दाह, अग्नि 
में जलाना बन्द करके कब्र बनाना शुरू कर दे ओर अपनी परिधान-रीतियाँ, भवतत- 
निर्माण अमेरिकन ढंग से करने लगें ? परन्तु विवाह, मृत्युसंस्कार आदि सोलह 
संस्कारों में ही परिगणित हैं, यदि विदेशों में रहनेवाले हिन्दू के संस्कार भी बदल 
जायेगे तो वह हिन्दू ही केसे रह जायगा ? क्या आपकी “विएव हिन्दू-परिषद्‌' का 
भी यही मत होगा और विदेश के रहनेवाले हिन्दुओं को अपनी वेश-भूषा, संस्कार 
सब कुछ गॅवाकर ईसाई-मुसलमान बनना पड़ेगा ? वस्तुतः आपका उक्त कथन विदेशी 
हिन्दुओं के लिए खतरनाक ही है; क्योंकि मुसलमानों को आपने सलाह दी है कि “वे 
परिधान-रीतियाँ,- भवन-निर्माण एवं मृत्युसंस्कार आदि सभी बातों में हिच्दू-जीवन- 
पद्धति के साथ अपना तादात्म्य अनुभव कर” ( पु १२८) । | 


यदि इसका भी उत्तर 'हाँ' में दें तो इससे यह भी स्पष्ट हो गया कि कोई 
जन्मजात हिन्दू भी देश बदरू जाने से अहिन्दू हो जायगा एवं जन्मजात अहिन्दू 
ंग्रेज, अरब, फ्रेंच भी भारतवासी एवं भारत का हो जाने से हिन्दू हो जायगा ? फिर 


३८० विधा र-पीयूष ३ आधुनिक वाद 


तो आपके जत््मजात हिन्दू की वरिष्ठता का कोई प्रश्‍न ही नहीं उठता। साथ ही 
आपने एक तरफ यह भी कहा कि “पेदा होने से पहले हमारा गर्भाधान-संस्कार होता 
है, इसलिए हम हिन्दू हैं। सोलह संस्कार जिसके होते हैं वह हिन्दू है ।'” ह तब क्या 
मुसलमानों, अंग्रेजों और फ़ चों का भी सोलह संस्कार होने लगे तो आप उन्हें भी जन्म . 
जात हिन्दू मानने लगेंगे ? फिर भी कृत्रिमता ही हुई। क्या ऐसी कृत्रिम वस्तु को 
भी जन्मजात या सहज कहा जा सकता है? 

साथ ही आप यह भी तो कहते हैं कि “हम ऐसे क्षुद्र नहीं कि यह कहने लगें 
कि पुजा का प्रकार बदल जानेमात्र से कोई व्यक्ति भूमि का पुत्र नहीं रहता । 
हमें ईरवर को किसी नाम से पुकारने में आपत्ति नहीं” ( पृ० १२५ ) । जब ईश्वर 
को किसी भी नाम से पुकारने में आपत्ति नहीं तो कोई यदि अपने या अपने बच्चे को 

किसी नाम से पुकारे, तो आपको कया आपत्ति हो सकती है ? 

सचमुच आप हिन्द्र की परिभाषा नहीं कर सकते | संस्कृति का निरूपण भी 
आप लोगों के वश की बात नहीं । आपके ऐसे ही निष्प्रमाण, सारशून्य उपदेशों से 
प्रभावित हो कोई कहता है : 'मुसलमान भी कबीरपन्थी, चानकप॑थी, जेसा मुहम्मद- 
पंथी या मुहम्मदी हिन्दू ही हैं।' कोई कहता है : 'आओ, जाति-पांति की झूठी, भेदभाव - 
की दीवारों पर वज्ञपात करे’ तो कोई कहता है : आप लोगों ने रामकृष्ण को भग- 
वानु की कोटि में ढकेल दिया है।' आप पूर्वापर का विरोध भी नहीं देखते । तभी तो 
आपने सियार के बच्चे का हष्टान्त दे डाला | सिहिनी एक सियार के बच्चे को अपनी 
गुफा में ले गयी और अपने बच्चों के उस साथ श्यूगाल- शिशु को अपना दूध पिछाकर 
उसने पाछा । बड़े होने पर वे सब भाई-भाई की भाँति खेलने लगे | एकबार जब सिंह- 
शावकों ने एक विशालकाय महामत्त गजेन्द्रपर आक्रमण किया, तो वह श्वुगाल-शिशु- 
चिल्लाकर भागा ओर उन्हें भाग चने को कहने लगा । सिंह के बच्चे उसकी उपेक्षाकर 
अपने शिकार पर टूट पड़े | सियार के बच्चे ने जाकर सिंहिनी से भाइयों के साहसपूण 
काय की शिकायत की । सिंहिनी ने मुस्कराकर कहा: 'निःसन्देह तुम हमारा दृध पीकर 


>] 


बड़े हुए हो, फिर भी तुम अपनी प्रकृति से अलग कसे हो सकते हो ? 
शुरोऽसि कृतविद्योऽसि दञञनीयोऽसि पुत्रक । 
यस्मिन्‌ कुळे त्वमुत्पन्नो गजस्तन्न न हन्यते ॥ 
अर्थात्‌ पुत्र | निःसंदेह तुम शूर हो, चतुर ओर विद्वान्‌ हो, दर्शनीय हो, पर जिस कुल 
तुम उत्पन्न हुए उस कुछ में हाथी का शिकार नहीं किया जाता | यही 
बात राष्ट्रों के सम्बन्ध मे छाग होती है। किसी विशिष्ट देश में साधारण रूप से निवास- 
र चरित्र एवं गुणों से सम्पन्न एकात्म राष्ट्रिय-समाज का निर्माण नहीं कर 





कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य सानना अपकर्ष ? ३८१ 


आप लिखते हैं : “नवागतों को अपने जीवन में आमूल परिवर्तन करना चाहिए, 
साचो प्राचीन राष्ट्रिय कुलपरंपरा में उनका पुनर्जन्म हुआ हो” ( पु १२६-१२७ ) 
साथ ही आप दासता को उतार फेंकने का आह्वान भी करते हुए कहते हैं : 


“मुद्ठीभर मुसलमान यहाँ आक्रामक के रूप में आये थे । ऐसे ही थोड़े से इसाई 
धर्मश्रचारक यहाँ आये। यह संख्यावृद्धि प्रजननरीति से नहीं हुई, किन्तु स्थानीय 
जनों के घमंपरिवतंत से उनकी संख्या बढ़ी है। भय, बलात्कार या सत्ता-प्रतिष्ठा 
आदि प्रलोभनों से यह घमंपरिवतंन हुआ है; छल-छद्य से भी धर्मंपरिवर्तंन किया 
गया है। हमारा कतव्य है कि इन परित्यक्त भाइयों को, जो शताब्दियों से धार्मिक 
दास्य का क्लेश भोग रहे हूं, अपने पूर्वजों के घरों में बुला लायें और ईमानदार, 
स्वतन्त्रताप्रिय मनुष्यों की भाँति दास्य तथा आधिपत्य के सभी चिल्लों को उतार फेके, 
ओर वंशपरंपरानुगत राष्ट्रिय जीवन की रीतियों का अनुसरण करते हुए इन पुत्रों 
के पुनरागमन पर हम महान्‌ दीपावली-पर्व मनायें |” 


अन्त में आप कहते हैं कि “हम तो सांस्कृतिक तथा धार्मिक एकता भी चाहते 
है । हम अपने घरों के पवित्र स्थानों और देवालयों के अपनी युगों प्राचीन सांस्कृतिक 
एवं पंतृक निधियों के द्वार खोल दें | नि:संशय यही व्यापक दृष्टिकोण है।” (पृष्ठ १२९) 

आपने अपने इन कथो में पूर्वापर-विरोध का कुछ भी ध्यान हीं रखा है। 
अतएव एक तरफ तो श्युगाल के बच्चे एवं सिंह के बच्चों का इष्टान्त दे डाला और 
उसके द्वारा यह दरसाने का प्रयत्न किया है कि जो लोग हिन्दुओं से भिन्न हैं, उनकी 
प्रकृति हिन्दुओं की प्रकृति से भिन्न है | दूसरी तरफ सबके लिए अपने घरों, देवालयों, 
सांस्कृतिक एबं पेतृक निधियों का द्वार खोळ रहे हैं। क्या हजारों प्रयत्नों से भी 
आप श्वगाल-शिशुओं को सिह-शिशु बनाने में सफल हो सकेंगे ? 


यदि कहें कि नहीं, वे तो हमारे ही बिछुड़े हुए भाई हैं, तब फिर सियार के 
बच्चे के दृष्टान्त का क्या अथ है ? फिर जिस कुल में तुम्हारा जन्म हुआ है, उस कुल 
के लोग हाथी नहीं मार सकते, इस कथन की संगति केसे लगेगी ?” जब वे आपके ही 
कुल के हैं ओर आप सिंह हैं तो वे श्युगाल-कुल के केसे ? इसके अतिरिक्त माना कि 
मुद्दीभर ईसाई या मुसलमान बाहर से आये हैं, पर वे सभी तो मिल-जुलकर एक 
हो गये, उनका विवेचन आप किस आधार पर करेंगे? क्या उनका परस्पर खान-पान 
शादी-विवाह्‌ से एक मिश्रण नहीं हो गया ? यदि हाँ, तो कया आप शुद्ध सिह कहे जा 
सकते हैं, क्या सिंह और श्युगाल के सांकयं से निङष्ट प्रतिलोम संकरों की उत्पत्ति नहीं 
हो गयी ? 

शास्त्रों में ब्राह्मण और कच्या में शूद्र से उत्पन्न सन्तान चाण्डाल मानी जाती है। 
फिर म्लेच्छ से उत्पन्न सन्तान क्या होगी, इस पर भी कभी आपने विचार किया 
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हे६?. फिर यद अपने बिछुड़े भाइयों को हटी गले लगाने की बात है, तब तो सिह एवं 
शृगाल की कहानी न उठाकर उस सिंह की कहानी कहनी चाहिए थी, जिसमें कोई 
सिंहशावक दुर्देववशात्‌ मेड़-बकरियों में रहने लगा हो और उनके संसगं से वेसा ही 
बन गया हो; पर जब किसी सिंह से उसके सिंहत्व का बोध कराया गया तो बहू 
शुद्ध सिंह हो गया। वस्तुतः शास्त्रविश्वास एवं शास्त्रज्ञाच न होने से ही आपने 
ऐसी असंगतियों का समुच्चय संगृहीत कर रखा है | वस्तुतः जन्मना वणंव्यवस्था 
मान्य होने पर ही श्ुगाल एवं सिंह का हषटान्त संगत होता है। जन्मना ब्राह्मण होने 
का संस्कार आपकी उक्त हष्टांत पर इष्ट ले जाता है ओर शास्त्रविमुख सुधारक होने 
के संस्कार आपको उससे सवंथा विपरीत कार्य संपादन के लिए प्रेरित करता है। ' 
उसीके अनुसार कहीं आप अपनेको जन्मजात हिन्दू कहते हैं, कहीं विदेशी गेर हिन्दू, 
ईसाई, मुसलमान तथा उनसे मिले-जुले संकीणं ईसाई मुसलमानों के लिए भी अपना 
घर और मंदिर खोळ देते हैं। अर्थात्‌ उनके साथ रोटी-बेटी तक का सम्बन्ध करने 
को प्रस्तुत हैं । 


कभी आप कहते हैं कि 'हम धमंपरिवतंन या पुजा प्रकार बदरू देनेमात्र से 
मुसलमान, ईसाई आदिकों को अराष्ट्रिय, अहिन्दू नहीं कह सकते” और फिर कभी 
कहते हें कि “हम सांस्कृतिक ओर घामिक एकता भो चाहते हैं ।' 


आगे आपने श्रो जवाहरलाल नेहरू की उक्ति का उद्धरण किया है । सांस्कृतिक 
इतिहास को प्रथम अवस्था में हुण तथा शकों जेसी जातियाँ जो आक्रान्ता के रूप में 
यहाँ आयीं, अपनी मूल रीतियों तथा धर्मों को छोड़ दिया और अपने को राजपत 
कहना आरम्म कर दिया, वे सभी प्रसन्नतापूर्वंक हमें विलीन हो गयीं। उस समय 
हममें आत्मसात्‌ करने का साहस और शक्ति थी । हमने उन्हें अपने राष्ट्र-जीवन की 
सांस्कृतिक धारा में पुणं रूप से विलीन कर लिया । 


द्वितीय अवस्था में, जब कि हमारे देश पर अत्यन्त उग्र चरित्रवाले आक्रान्ताओं 
ने आक्रमण किया, तथा हमारे छोगों ने अपनी समाजरचना में ही सुरक्षा प्राप्त करने 
के लिए विधि-निषेध के नियमों में अपनेको बाँध दिया । इस प्रकार अपने को बन्द 
कर दिया | इस प्रकार अपने को पृथक्‌ करते हुए संकुचित हो गये। उनकी इष्टि 
से संकुचितता को त्यागकर एकबार पुनः आत्मसात्‌ करने के प्राचीन विचारों को 
उज्जीवित करना चाहिए | 


ड अन्त में आपने भी उसी आत्मसात्‌ करनेवाले पराक्रमवाद को पु्तरुञ्जीवित 
रमे को नेहुल्वाली बात का समर्थन किया है और फिर पण्डित नेहरू की बात 
श उद्धरण भी दिया है। “कोई कारण नहीं कि हम मुसलमानों को अपने में 
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न मिला सकें, जव कि हम पूर्वकाल के हुण एवं शकों को आत्मसात्‌ कर चुके हैं” 
( पु० १३१)। 


फिर आप अपनी तरफ से कहते हैँ कि “निविवाद रूप से हमारे राष्ट्रिय जीवन 
को एकात्मता के लिए यही ओर केवल यही शुद्धमागं है। इससे अधिक तकंसंगत, 
व्यावहारिक एवं उचित समाधान बन्य कुछ हो ही नहीं सकता” ( पृ० १३१ ) । 


उपर्युक्त उक्तियों में स्पष्ट है कि नेहरू जी की विचारधारा से आप भी पूणं सन- 
मत हैं। परन्तु आपको विदित होना चाहिए कि आपकी और श्री नेहरू का तथाकथित 
संस्कृति-हिन्दू संस्कृति नहीं, किन्तु, वह एक खिचड़ी-संस्क्ृति है |. ऐसा हिन्दुत्व या 
हिन्दू संस्कृति शास्त्रीय तथा शाश्वत नहीं है। किन्तु आप जैसे सुधारकों का मनः- 
प्रसूत हिन्दुत्व ही है । शास्त्रीय दृष्टि से तो सनातन परमात्मा ने, सनातन जीवात्माओं 
के सनातन कल्याण या अभ्युदय निःश्रेयस के लिए अपने निःरवासभूत सनातन 
वेदादि-शास्त्रों द्वारा जो विधान या मागं बताया है, वही सनातन हिन्दू का सनातन 
शाइवत धमं एवं संस्कृति है। वह गिरगिट की तरह समय-समय पर रंग नहीं 
बदलती । शास्त्रविरुद्ध इतिहास सवंथा भ्रमात्मक एवं अप्रामाणिक है। 


तातार, हूग, शकादि जातियाँ या तो सवथा नष्ट हो गयीं अथवा हिन्दुओं की 
अन्त्यजादि जातियाँ बोद्धों में घुल-मिछ गयीं एवं अन्ततः मुसलमान हो गयीं । इसी 
कारण हिन्दू-जाति के व्यवस्थापक अनादि अपौरुषेय वेद एवं तदनुसार आएं घमंग्रन्थ 
ही हैं। उनमें ब्राह्मण-क्षत्रियों के सभी संस्कारों का विधान एवं विशेषतः प्रतिलोम 
सांकयों का घोर निषेध है। जिस चाणक्य की आपने भूरि-भूरि प्रशंसा की है, उसका 
भी यही मत है, यह हम बता चुके हैं | तद्विरुद्ध आप लोगों की सब कल्पनायें सवंथा 
मिथ्या एवं अप्रमाण हैं । 


हिन्दू-जाति के भीतर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र ये चार व्यवस्थित शुद्ध 
जातियाँ हैं। इनके सांकयं तथा अन्य लोगों के सांकर्यं से अनेक जातियाँ एवं उपः 
जातियाँ हो गयीं । शुद्ध ब्राह्मणादि एवं अनुलोम त्रिवर्णो में वेदादिशास्त्र के अध्ययन 
तदर्थानुष्ठान का विधान है । अन्य सबके लिए भी वेदमूलक तन्त्रागम, पुराणादि प्रति- 
पादित भक्ति, ज्ञान आदि धमं का विधान है। अन्ततः वेदादि-शास्त्रानुसार अपने-अपने 
अधिकारानुसार चलनेवाले कमं, उपासना करनेवाले समी हिन्दू हो सकते हूं। यही 
मानव-धर्म भी है। मानवता भी धमं के ही आधार पर स्थिर होती है। अन्यथा 
भोजन, पान, सन्तान-उत्पादन आदि कार्ये तो पशुओं में भी मनुष्यों के तुल्य ही है.। 
इसीलिए कहा गया है? न 
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आहार-निद्रा-भय-मेथुनं॑ च सामान्यमेतद्‌ पशुभिनेराणास्‌ । 

धर्मो हि तेषामधिको विशेषो धर्मेण हीनाः पशुभिः समानाः ॥ 
इस तरह अंग्रेज, फ्रच, अरब आदि के मानवमात्र पहले अनादि वेदादि 
शास्त्रोक्त घमं का अधिकारानुसार पालन करते थे, अतः समी हिन्दू थे । नवीन धर्मों 


के अपनाने से वे अन्य हो गये | 

श्रीमद्भागवत में मानवमात्र के ये तीस धर्मों का निर्देश है : 
सत्यं दया तपः शोतं तितिक्षेक्षा शमो दमः । 
अहिसा ब्रह्मचर्यं च त्यागः स्वाध्याय आजवस्‌॥। 
सन्तोषः समदुकू सेवा ग्राम्येहोपरमः शनेः । . 
नुणां विपर्ययेहेक्षा मोनम्रात्मविमशनम्‌ ॥ 
अन्नाद्यादेः संविभागो भूतेभ्यश्च यथाहंतः । 
तेष्वात्मदेवताबुद्धिः सुतरां नुषु पाण्डव॥ 
श्रवणं कीर्तनं चास्य स्मरणं महतां गतेः। 
सेवरेज्यावनतिर्दास्यं सख्यमात्मसमपंणस्‌ ७ 
नुणामयं परो धर्म: सर्वेषां समुदाहृतः । 
त्रिशल्लक्षणवान्‌ राजन्‌ सर्वात्मा येन तुष्यति ॥ 

( भाग० ७.११.८-१२ ) 


अर्थात्‌ १. सत्य : यथार्थं भाषण, २. दया : परःदुख मिटाने की भावना, ३. 
तपःएकादशी आदि शास्त्रविहित व्रत-उपवास करना, ४, शौच : स्नानादिजन्य शुद्धि 
रखना, ५. तितिक्षा : शीत-उष्णादि का सहन करना, ६. ईक्षा : युक्त-अयुक्त का 
विवेक रखना, ७. शम : मन कां संयम करना, ८, दम : बाह्य इन्द्रियों पर विजय 
प्राप्त करना, ९. अहिसा : सवंथा परपीड़ा का वजत करना, १०. ब्रह्मचर्यं : परस्त्री- 
वर्जन तथा निषिद्ध देश-कालों में स्वस्त्रोवजंन, ११. त्याग : दान करना, १२. स्व- 
` ध्याय : अधिकारानुसार मन्त्र एवं भगवान्‌ के नामादि का जप करना, १३. 
आजब : मन से कुटिलता का त्याग करना, १४. सन्तोष : देववशात्‌ प्राप्त वस्तु से 
ही तृप्त रहना, १५, समहकसेवा : समदर्शी भगवदुभक्तों की सेवा करना, १९. शनेः 
ग्राम्येहोपरमः : अर्थात्‌ धीरे-धीरे प्रवृत्तिकर्मों से निवृत्त होना अथवा भोगेच्छा से 
निवृत्त होना, १७. नुणां विपर्ययेहेक्षा : मनुष्यों के तिषिद्ध-निष्फछ क्रियाओं के विप- 
रीत होने का विचार करना, १८, मौन : वृथा-वार्ताळाप से निवृत्त होना, १९. आत्म- 
विमशंन देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि से पृथक्‌ शुद्ध चेतन आत्मा का विचार करना, 
९०. अन्नाद्य आदि का संविभाग : यथायोग्य प्राणियों को प्रदान करना, २१. पशु 
आदि भूतों में सुतराम्‌, मनुष्यों में देवता एवं आत्माकी बुद्धि करना, २२. सन्तों 


३८४ 
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को परमगति भगवान्‌ के गुण एवं कर्मों का श्रवण करना, २३. गुण-कर्मा का कीतंन 
करना, २४. स्वरूप : गुणविभूतियों का स्मरण करना, २५. भगवान्‌ एवं भक्तों की 
सेवा : यथा पादसंवाहन, कष्टहरण आदि, २६. पूजा अध्यं : पाद्यादि निवेदन करना, 
२७. अवनति : नमस्कार, दण्डवत्‌ प्रणाम आदि, २८. दास्य : दासवत्‌ स्वकृतकमो का 
सब फल अपंण करना, २९. सख्य : भगवान्‌ में विश्वास करना, ३०. भगवान्‌ को आत्म- 
समपंण करना, देह-गेहादि सव आत्मीयों तथा आतमा का भी अपंण कर सब कुछ 
भगवान्‌ का हो हे, ऐसा अनुसंधान करना। ये तीस प्रकार के घर्म सभी मनुष्यों 
के लिए विहित हैं। इनसे सर्वान्तरात्मा भगवान्‌ सन्तुष्ट होते हैं। इनमें सदाचार, 


पवित्रता, सेवा, पूजा, भक्ति एवं तत्त्वज्ञान सभी उत्तमोत्तम धमं आ जाते हैं | इनलि 
परम कल्याण होता है। 


अब भी वेदभूलक तन्त्रागम, पुराणादि में प्रोक्त मानव-भक्ति, ज्ञान, सदाचार 
का पालन करने पर सभी 'हिन्दू' हो सकते हैं । परन्तु उनका श्रेणिमेद अवस्‍्य रहेगा । 
उनका खान-पान, विवाह आदि अपनी श्रेणियों में ही होने का नियंत्रण रहेगा । सब 
घर, सब देवालय, सब सांस्कृतिक एवं पेतृक्र निधियों के द्वार सबके लिए खुल नहीं 
सकते । वणं-सांकरयं, रक्त-सांक्रयं, रोटी-बेटो एक होने से हिन्दू-धर्म, हिन्दू-संस्क्ृति 
लुप्त या नष्ट हो जायगी । सर्व-सांक्रयं ( मिव्श्चर )--सब एक हों, तो चाहे भ्रष्ट हिल्दू . 
कहो चाहे भ्रष्ट ईसाई या भ्रष्ट मुसलमान, नाममात्र का भेद होगा । अर्थ में कुछ भी . 
भेद नहीं होगा; क्योंकि सब निषप्रमाण, निराधार अर्थात्‌ वेदादि-शास्त्रों एवं तदनुसार 
परंपराओं के विरुद्ध होगा । 


श्री नेहरू या आपको उन शास्त्रों के प्रामाण्य का कोई विचार नहीं । अतएब 
आप कुछ भी कहें, उसका शास्त्रीय विचारों से कुछ भी सम्बन्ध नहीं । जसे आपने यह 
माना कि शिवाजी के पुनरुत्थान-कार्य में रनउल्‍ला और इब्राहिम अपने मुसलमानी 
नामों से ही सहयोग करते थे' (पृ० १३१), वेसे ही यह भी समझना चाहिए कि अपने 
धर्म-संसक्रत का थादर करता हुआ भी कोई मुसलमान एक ईमानदार के नाते 
सहयोग कर सकता है। मातृभूमि के प्रति ज्वलन्त भक्तिभावना ठीक है, साहचय 
एवं भ्रातृभावना भी ठीक है, राष्ट्रजीवत की समानधारा की उक्तं चेतना भी ठीक 
है; परन्तु समान संस्क्रि एवं समान पेतृक दाय आदि के सम्बन्ध में संथा शास्त्रः 
पराधीनता ही कल्याणकारी है । 


आप लोग छू-मन्तर के आधार पर गेर-हिन्दुओं को हिन्दू बनाकर एवं हिन्दुओं 
की अवान्तर विभिन्न जातियों का परस्पर भोजन-पान, विवाह आदि सम्पादन करने 
का प्रयतन करते हैं, यह सर्वथा भारतीय वेदादिशास्त्रों एवं परंपराओं के विरुद्ध है। 
आप जेसे कुछ लोग कहते हैँ कि 'भोजन-पान, शादी-विवाह से धम का कोई सम्षन्ध 
४९ ॒ 
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नहीं । इनसे धम कभी नहीं नष्ट हो सकता, ध्म कोई कच्चा धागा नहीं, छुई-मुई 
नहीं।' परन्तु उनको यह जानना चाहिए कि शास्त्रानुसार देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि 
की हरएक हलचल धमं है। शास्त्रविरद्ध अधम है। अन्यथा यदि धर्म फोलादी | 
लोहा है, किसी तरह नष्ट नहों हो सक्रता, तब तो कोई महामूर्ख यह भी कह सकता 
है कि फिर गोमांस खाने या बहन-बेटी के साथ विवाह करने से ही धर्म केसे नष्ट हो 
सकता है ? फिर तो बहुत कुछ करने की खुली छूट हो जायगी। यदि गोमांसभक्षको 
के लिए आप अपने घर एवं देवालय तथा संस्कृति के पतूक दायों के द्वार खोल देंगे, 
उनके साथ खान-पान-सम्बन्ध स्थापित करने, विवाह-सम्बन्ध स्थापित करने, बहन- 
बेटी देकर रक्तसांकयं स्थापित करने का प्रयत्न करेगे तो सर्वथा शास्त्रोय परंपराएँ 
घमं एवं जातिया नष्ट हो जायंगी | यदि आप कहें कि शास्त्रों को हम मानते ही नहीं, 
तो शास्त्रीय परंपराओं का आदर मिट जायगा ! तब तो बहन-बेटियों के साथ शादी- 
विवाह में भी क्या बाधा रहेगी ? यदि उम्र बन्धन को भी तोड़ देंगे तो मानव-दानव, 
इवानःशूकर में कोई अन्तर न रह जायगा । फिर हिन्दुत्व का ही नहीं, मानवता का 
भी सर्वनाश हो जायगा । फिर संस्कृति का नाम केवल दम्भ हो रह जायगा । फिर 
वेश्यावृत्ति या व्यभिचार से भी कोई परहेज क्यों करेगा ओर कुळप्रसूत एवं जार- 
जात में क्या भेद रह जायगा ? 


जो कहते हूँ कि “वृक्ष की टहतियों और पत्तियों को तरह पुराने शास्त्रीय धमं- 
नियम समाप्त हो जाने चाहिए, उनके स्थान पर यथी पत्तियों की तरह जये धर्म- 
नियम बनाये जाने चाहिए', उनको यह जानना चाहिए कि सूयं, चन्द्र, भूमि, भूधर, 
सागर तथा ईश्वर एवं आत्मा जेसे शाश्वत हैं, वैसे ही हमारे शास्त्र एवं धर्मनियम 
भी शाश्वत हैं| सूयं आदि के समान ही धर्म सें भी रहोबदल नहीं हो सकता । जो 
कहते हूँ कि 'अठारह पुराण एवं अठारह स्मृतियों के मतभेद से ही साळूम पड़ता 
हे कि देश, काल, परिस्थितियों के अनुसार शास्त्रों एवं धामिक-सामाजिक नियमों 
में रहोवदल होता ही रहा है। फिर आज क्‍यों न उचित परिवर्तन किया जाय ?, 
उन्हें यह मालूम होना चाहिए कि भारतीय संस्कृति के मूल अनादि-अपौरुषेय वेद ही 
हैं। मन्त्रब्राह्मणात्मक वेद ही हमारे धमं एवं संस्कृति के मूल हैं। धर्मशास्त्र, स्मृति, 
अम्राथण, महाभारत, पुराण, तन्त्र एवं आगम सबका मूल वेद ही है। इसलिए वे 
सब वेद का ही अनुसरण करते हैं एवं वेदविएद्ध किसी अर्थ का प्रतिपादन नहीं 
करते | तभी महाकवि कालिदास कहते हैं : श्रुतेरियार्थ स्घृतिरन्वगच्छत्‌ । अर्थात्‌ 
जैसे स्मृति श्रुति के अर्थं का अनुसरण करती है, वेसे ही सुदक्षिणा ने नन्दिनी के पीछे 
चछनेवाले दिलीप का अनुसरण किया । महूषि जेमिनि ने भी वेदार्थं की मीमांसा 
करते हुए स्पष्ट लिखा है कि श्रुति का विरोध होने पर स्मृति का प्रामाण्य अनपेक्ष, 
मनादरणीय है। विरोध न होने पर उसके मूलभूत श्रुतिवचन का अनुमान करके 
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उसके प्रामाण्य की प्रतिष्ठा होती है: बिरोधे त्वनपेक्षं स्थादसति ह्यनुसानम्‌। ( जे० 
४० १. ३. २) । इसी दृष्टि से ओदुस्बरीं स्पृष्टा उद्गायति इस श्रतिवचन से विरोध 
होने के कारण ओदुभ्बरी सर्वा वेष्टयितव्या इस काल्प स्मृति का अथंसंकोच किया 
जाता है। इन सब बातों से स्पष्ट है कि स्मृतियों एवं पुराणों की विभिन्नता वेद पर 
ही आधृत है, किसीकी बुद्धि पर नहीं । वेदों में अनादिकाल से कुछ कर्मो में कालभेद 
ओर युगभेद से, कुछ भें अवस्थामेद तो कुछ में आपत्‌-संपद्भेद से विभिन्नता है। सन्ध्या 
के प्रातः, सायं एवं मध्याह्न कालभेद से आचमनों में भेद है। सम्प्रदाय-भेद से उदित 
हीम, अनुदित होम का भी भेद है। अतः स्मृति, इतिहास, पुराणों के धर्मभेद वेद- 
सम्मत ही हैं। घमं-अधर्म को व्यवस्था वेदादिनिरपेक्ष स्वतंत्र बुद्धि से कोई भी कभो 
नहीं कर सकता और न उसकी कभी आस्तिक-समाज में मान्यता ही होती है। 


चस्तुतः इसी कारण आप शास्त्रों का प्रामाण्य मानने से भागते हैं। यदि 
शास्त्र-श्रामाण्य माच लें तो आपका कोई भी सिद्धान्त एक मिनट भी टिक नहीं 
गाथगा । एक तरफ आप शाश्वत घमं, शाश्वत संस्कृति, शाइवत हिन्दुत्व की बात 


करते हैं, दूसरी तरफ सनातन शास्त्र एवं शास्त्रोक्त शाइवत थमं या नियम नहीं 
मानते ! 


आपने लाला हरदयाल की बतायी घटना की चर्चा की है किं “दक्षिण में एक 
अंग्रेज अधिकारी था। उसका एक सहायक अधिकारी स्थानीय व्यक्ति शायद चायडू 
था । उस अंग्रेज का एक अर्दछी ब्राह्मण था । एक दिन जब वह अंग्रेज सड़क पर अपने 
अदली के साथ जा रहा था, सामने से वह सहायक अधिकारी आ गया । दोनों ही 
अधिकारियों ने एक दूसरे को अभिवादन करते हुए हाथ मिलाया, किन्तु जब उस 
अधिकारी ने अदली को देखा तो अपनो पगड़ी उतार कर उसके चरणःस्पशं किये | 
अंग्रेज यह देखकर चकित रह गया और उसने पूछा : 'यह कया बात है ? मैं तुम्हारा 
उच्च अधिकारी हूँ, तुमने मुझसे सीधे खड़े रहकर हाथ मिलाकर अभिवादन किया 
ओर यह्‌ जो मेरा चपरासी है, उसे उतनी व्यस्त सड़क पर भी तुम भूमि पर लेटकर 
साष्टांग प्रणाम करते हो?” अधिकारी ने उत्तर दिया: 'आप मेरे उच्च अधिकारी हुआ 
कर, किन्तु हैं म्लेच्छ | वह भले ही चपरासी हो, किन्तु हमारे समाज के उच्च वर्ग 
का है, जिसका शताब्दियों से अत्यंत सम्मान होता चला आ रहा है । उसे झुककर 
प्रणाम करना मेरा कतेंब्य है।' उस अंग्रेज ने इंगलेंड के इण्डिया-आफिस फो लिखा 
कि 'जबतक ब्राह्मणों को उनके उस प्रतिष्ठित पद से बहिष्कृत कर अंग्रेज स्वथं उसे 
अधिकृत नहीं कर लेते, अर्थात्‌ उन्हीं-से या उनसे भी अधिक सम्मानित नहीं हो 
जाते, तबतक उनका साम्राज्य अधिक दिनोंतक टिक नहीं सकता” ( पृष्ट १३५ ) । 
किन्तु क्या आपके शास्त्रविरुद्ध सह-भोज, सह-विवाह आदि के विस्तार से ब्राह्मण का 
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आहारःनिद्रा-भय-सेथुनं च सामान्यरमेतद्‌ पशुभिनंराणाम्‌ । 
घर्मो हि तेषामविको विशेषो धर्मेण हीनाः पशुभिः समानाः ॥ 
इस तरह अंग्रेज, फ्रच, अरब आदि के मानवमात्र पहले अनादि वेदादि 
शास्त्रोक्त धर्मं का अधिकारानुसार पालन करते थे, अतः समी हिन्दू थे | नवीन धमो 
के अपनाने से वे अन्य हो गये | 
श्रीमदुभागवत में मानवमात्र के ये तीस धर्मों का निर्देश है : 
सत्यं दया तपः शोचं तितिक्षेक्षा शमो दमः। 
हसा ब्रह्मचयं च त्यागः स्वाध्याय आजंवस्‌ ॥ 
सन्तोषः समदुक्‌ सेवा ग्राम्येहोपरमः शनेः। . 
नुणां विपययेहेक्षा मोनमात्मविस्शनम्‌ ॥ 
अन्नाद्यादेः संविभागो भूतेभ्यश्च यथाहंतः । 
तेष्वात्मदेवताबुद्धिः सुतरां नृषु पाण्डव॥ 
श्रचणं कोतंनं चास्य स्मरणं महतां गतेः। 
सेवेज्यावनतिर्दास्यं सख्यमात्मसमपंणस्‌ ॥ 
नुणामयं परो धः सर्वेषां समुदाहृतः। 
त्रिशल्लक्षणवान्‌ ' राजन्‌ सर्वात्मा येन तुष्यति ॥ 
( भाग० ७.११.८-१२ ) 


भर्थात्‌ १. सत्य : यथार्थं भाषण, २, दया : परःदुख मिटाने की भावना, ३. 
तपःएकादशी आदि शास्त्रविहित व्रत-उपवास करना, ४. शोच : स्नानादिजन्य शुद्धि 
रखना, ५. तितिक्षा : शीत-उष्णादि का सहन करना, ६. ईक्षा : युक्त-अयुक्त का 
विवेक रखना, ७, शम : मन का संयम करना, ८. दम : बाह्य इन्द्रियों पर विजय 
भात करना, ९. आहसा : सवंथा परपीड़ा का वर्जन करना, १०. ब्रह्मचयं : परस्त्री- 
वजन तथा निषिद्ध देश-कालों में स्वस्त्रोवजेन, ११. त्याग : दान करना, १२. स्व- 
ध्याय : अधिकारानुसार मन्त्र एवं भगवानु के नामादि का जप करना, १३. 
आजव : भन से कुटिलता का त्याग करना, १४. सन्तोष : देववशात्‌ प्राप्त वस्तु से 
ही तृत रहना, १५, समहकसेवा : समदर्शी भगवदुभक्तों की सेवा करना, १९. शने: 


रीत होने का विचार करना, १८ मोन : वृथा-वार्तालाप से नि [त्म 
बारह / १८. मौन: वृत्त होना, १९. आत्म 
विमर्श : देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि से पृथक्‌ शुद्ध चेतन आत्मा का विचार करना, 
९०, अन्नाद्य आदि का ह : यथायोग्य प्राणियों को प्रदान करना, २१. पशु 
भादि भूतों में सुतराभ्‌, मनुष्यों में देवता एवं आत्माकी बुद्धि करना, २२. सन्तों ` 
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को परमगति भगवान्‌ के गुण एवं कर्मों का श्रवण करना, २३. गुण-कर्मा का कीतेन 
करना; २४. स्वरूप : गुणविभूतियों का स्मरण करना, २५. भगवान्‌ एवं भक्तों की 
सेवा : यथा पादसंवाहन, कष्टहरण आदि, २६. पूजा अध्यं : पाद्यादि निवेदन करना, 
२७. अवनति : नमस्कार, दण्डवत्‌ प्रणाम आदि, २८. दास्य : दासवत्‌ स्वकृतकर्मों का 
सब फल अपंण करना, २९. सख्य : भगवान्‌ में विश्वास करना, ३०. भगवान्‌ को आत्म- 
समपंण करना, देह-गेहादि सव आत्मीयों तथा आत्मा का भी अर्पण कर सब कुछ 
भगवान्‌ का हो है, ऐसा अनुसंधान करना। ये तीस प्रकार के घर्म सभी मनुष्यों 
के लिए विहित हूं। इनसे सर्वान्तरात्मा भगवान्‌ सन्तुष्ट होते हैं। इनमें सदाचार, 


पवित्रता, सेवा, पूजा, भक्ति एवं तत्त्वज्ञान सभी उत्तमोत्तम धमं आ जाते हें। इनसे 
परम कल्याण होता है। 


अब भी वेदमूरक तन्त्रागम, पुराणादि में प्रोक्त मानव-भक्ति, ज्ञान, सदाचार 
का पालन करने पर सभी 'हिन्टू' हो सकते हैं । परन्तु उनका श्रेणिभेद अव्य रहेगा । 
उनका खान-पान, विवाह आदि अपनी श्रेणियों में ही होने का नियंत्रण रहेगा | सब 
घर, सब देवालय, सव सांस्कृतिक एवं पेतृक् निधियों के द्वार सबके लिए खुल नहीं 
सकते । वणं-सांक्यं, रक्त-सांक्रयं, रोटी-बेटी एक होने से हिन्दू-धर्म, हिन्दू-संस्क्ृति 
लुप्त या नष्ट हो जायगी | सर्व-सांकयं ( मिवश्चर )--सब एक हों, तो चाहे भ्रष्ट हिल्दू . ह 
कहो चाहे भ्रष्ट ईसाई या भ्रष्ट मुसलमान, नाममात्र का भेद होगा । अर्थं में कुछ भी . 
भेद नहीं होगा; क्योंकि सब निष्प्रमाण, निराधार अर्थात्‌ वेदादि-शास्त्रों एवं तदनुसार 
परंपराओं के विरुद्ध होगा । 


श्री नेहरू या आपको उन शास्त्रों के प्रामाण्प का कोई विचार नहीं । अतएव 
आप कुछ भी कहें, उसक्रा शास्त्रीय विचारों से कुछ भी सम्बन्ध नहीं । जसे आपने यह 
माना कि शिवाजी के पुनरुत्थान-कायं में रनउल्‍ला और इब्राहिम अपने मुसलमानी 
नामों से ही सहयोग करते थे' (पृ० १३१), वेसे ही यह भी समझना चाहिए कि अपने 
धर्म-संस्कृति का थादर करता हुआ भी कोई मुसलमान एक ईमानदार के नाते 
सहयोग कर सकता है। मातृभूमि के प्रति ज्वलन्त भक्तिभावना ठोक है, साहचर्य 
एवं भ्रातृभावना भी ठीक है, राष्ट्रजीवत की समानधारा की उक्त चेतना भी ठीक 
है; परन्तु समान संस्कृति एवं समान पेतुक दाय आदि के सम्बन्ध में सवंथा शास्त्र- 
पराधीनता ही कल्याणकारी है। 


आप लोग छ-मन्तर के आधार पर गेर-हिन्दुओं को हिन्दू बनाकर एवं हिन्दुओं 

की अवान्तर विभिन्न जातियों का परस्पर भोजन-पान, विवाह आदि सम्पादन करने 

का प्रयत्न करते हैं, यह सर्वंथा भारतीय वेदादिशास्त्रों एबं परंपराओं के विरुद्ध है। 

आप जेसे कुछ लोग कहते हैं कि 'भोजन-पान, शादी-विवाह से धम का कोई सम्ष्ध 
४९ ॒ 
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नहीं । इनसे धर्म कभी नहीं नष्ट हो सकता, धर्म कोई कच्चा धागा नहीं, छुई-मुई 
नहीं।' परन्तु उनको यह जानना चाहिए कि शास्त्रानुसार देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि 
की हरएक हलचल धमं है। शास्त्रविरुद्ध अधर्म हैं। अन्यथा यदि धमं फोलादी 
लोहा है, किसी तरह नष्ट नहों हो सकता, तश्र तो कोई महामूखं यह भी कह सकता 
है कि फिर गोमांस खाने या बहन-बेटी के साथ विबाह करने से ही धमं कसे नष्ट हो 
सकता है ? फिर तो बहुत कुछ करने को खुली छूट हो जायगी hl यदि गोमांसभक्षकों 
के लिए आप अपने घर एवं देवालय तथा संस्कृति के पतूक दायों के द्वार खोल देंगे, 
उनके साथ खान-पान-सम्बन्ध स्थापित करने, विवाह-सम्बन्ध स्थापित करने, बहन- 
बेटी देकर रक्तसांकर्य स्थापित करने का प्रयत्न करेंगे तो सवंथा शास्त्रीय परंपराएँ 
धमं एवं जातियाँ नष्ट हो जायेगी । यदि आप कहें कि शास्त्रों को हम मानते हो नहीं, 
तो शास्त्रीय परंपराओं का आदर मिट जायगा ! तब तो बहुन-बेटियों के साथ शादी- 
विवाह में भी क्या बाधा रहेगी ? यदि उस बन्धन को भी तोड़ देंगे तो मानव-दानव, 
इवानःशूकर में कोई अन्तर न रह जायगा । फिर हिन्दुत्व का ही नहीं, मानवता का 
भी सवंनाश हो जायगा । फिर संस्कृति का नाम केवळ दम्भ ही रह जायगा । फिर 
वेश्यावृत्ति या व्यभिचार से भी कोई परहेज क्‍यों करेगा ओर कुलप्रसूत एवं जार- 
जात में क्या भेद रह जायगा ? 


जो कहते हैँ कि “वृक्ष की टहन्तियों ओर पत्तियों की तरह पुराने शास्त्रीय घमं- 
नियम समाप्त हो जाने चाहिए, उनके स्थान पर नयी पत्तियों की तरह जये धर्म- 
नियम बनाये जाने चाहिए', उनको यह जानना चाहिए कि सूये, चन्द्र, भूमि, भूधर, 
' सागर तथा ईएवर एवं आत्मा जसे शाइवत हैं, वैसे ही हमारे शास्त्र एवं धर्मनियम 
भी शाश्‍वत हैं। सूयं आदि के समान ही धमं में भी रहोबदल नहीं हो सकता । जो 
कहते हूँ कि अठारह पुराण एवं अठारह स्मृतियों के मतभेद से ही मालूम पड़ता 
हे कि देश, काल, परिस्थितियों के अनुसार शास्त्रों एवं धामिक-सामाजिक नियमों 
में रहोवदल होता ही रहा है। फिर आज क्यों न उचित परिवत॑न किया जाय ?”, 
उन्हें यह मालूम होना चाहिए कि भारतीय संस्कृति के मूळ अनादि-अपौरुषेय वेद ही 
हैं | मन्त्रब्राह्मणास्मक वेद ही हमारे धमं एवं संस्कृति के मूल हैं। धर्मशास्त्र, स्मृति, 
रामायण, महाभारत, पुराण, तन्त्र एवं आगम सबका मूल वेद ही है। इसलिए बे 
सव वेद का ही अनुसरण करते हैं एवं वेदविरुद्ध किसी अर्थ का प्रतिपादन नहीं 
करते। तमी महाकवि कालिदास कहते हैं : श्रुतेरिवार्थ स्घुतिरन्वच्छत्‌ । अर्थात्‌ 
जसे स्मृति श्रुति के अर्थं का अनुसरण करती है, वैसे ही सुदक्षिणा ने नन्दिनी के पीछे 
चछनेवाले दिलीप का अनुसरण किया । महषि जेमिनि ने भी वेदार्थं की मीमांसा 
करते हुए स्पष्ट लिखा है कि श्रुति का विरोध होने पर स्मृति का प्रामाण्य अनपेक्ष, 
अनादरणीय है। विरोध न होने पर उसके मूलभूत श्रुतिवचन का अनुमान करके 
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उसके प्रामाण्य की प्रतिष्ठा होती हैः विरोधे त्वनपेक्षं स्थादसति ह्यनुसानस्‌। ( जे० 
३° ६. ३. २) । इसी दष्टि से ओदुस्बरीं सपृष्टचा उद्गायति इस श्रुतिवचन से विरोध 
होने के कारण ओहुम्बरी सर्वा वेष्टयितव्या इस कल्पित स्मृति का अर्थसंकोच किया 
जाता है। इन सब बातों से स्पष्ट है कि स्मृतियों एवं पुराणों की विभिन्नता वेद पर 
ही आधृत है, किसीकी बुद्धि पर नहीं । वेदों में अनादिकाळ से कुछ कर्मों में कालभेद 
ओर युगभेद से, कुछ भें अवस्थाभेद तो कुछ में आपत्‌-संपद्भेद से विभिन्नता है। सन्ध्या 
के प्रातः, सायं एवं म्‌ ध्याल्लं कालभेद से आचमनों में भेद है | सम्प्रदाय-भेद से उदित 
होम, अनुदित होम का भी भेद है। अतः स्मृति, इतिहास, पुराणों के धर्मभेद वेद- 
सम्मत ही हैँ। घमं-अधर्म की व्यवस्था वेदादिनिरपेक्ष स्वतंत्र बुद्धि से कोई भी कभी 
नहीं कर सकता और न उसकी कभी आस्तिक-समाज में मान्यता ही होती है । 


वस्तुतः इसी कारण आप शास्त्रों का प्रामाप्य मानने से भागते हैं। यदि 
शास्त्र-श्रामाण्य मान लें तो आपका कोई भी सिद्धान्त एक मिनट भी टिक नहीं 
पाथगा । एक तरफ आप शाश्‍वत धर्म, शाइवत्त संस्कृति, शारवत हिन्दुत्व की बात 


करते हैं, दूसरी तरफ सनातन शास्त्र एवं शास्त्रोक्त शाश्‍वत घर्म था नियम नहीं 
साचते | 


आपने लाला हरदयाळ की बतायी घटना की चर्चा की हैं कि “दक्षिण में एक 
अंग्रेज अधिकारी था । उसका एक सहायक अधिकारी स्थानीय व्यक्ति शायद नायडू 
था । उस अंग्रेज का एक अदली ब्राह्मण था। एक दिन जब वह अंग्रेज सड़क पर अपने 
अदली के साथ जा रहा था, सामने से वह सहायक अधिकारी आ गया । दोनों ही 
अधिकारियों ने एक दूसरे को अभिवादन करते हुए हाथ मिलाया, किन्तु जब उस 
अधिकारी ने अदंली को देखा तो अपनी पगड़ी उत्तार कर उसके चरणःस्परां किये । 
अंग्रेज यह देखकर चकित रह गया और उसने पूछा : यह वया बात है ? में तुम्हारा 
उच्च अधिकारी हूँ, तुमने मुझसे सीधे खड़े रहकर हाथ मिलाकर अभिवादन किया 
ओर यह जो मेरा चपरासी है, उसे उतनी व्यस्त सडक पर भी तुम भूमि पर लेटकर 
साष्टांग प्रणाम करते हो?” अधिकारी ने उत्तर दिया : आप मेरे उच्च अधिकारी हुआ 
करं, किन्तु हैं म्लेच्छ । वह भले ही चपरासी हो, किन्तु हमारे समाज के उच्च वर्ग 
का है, जिसका शताब्दियों से अत्यंत सम्मान होता चला आ रहा है। उसे झुककर 
प्रणाम करना मेरा कतेव्य है ।' उस अंग्रेज ने इंगलेंड के इण्डिया-आफिस को लिखा 
कि 'जबतक ब्राह्मणों को उनके उस प्रतिष्ठित पद से बहिष्कृत कर अंग्रेज स्वयं उसे 
अधिकृत नहीं कर लेते, अर्थात्‌ उन्हीं-से या उनसे भी अधिक सम्मानित नहीं हो 
जाते, तबतक उनका साम्राज्य अधिक दिनोंतक टिक नहीं सकता” ( पृष्ट १३५ ) । 
किन्तु क्या आपके शास्त्रबिरुद्ध सह-भोज, सह-विवाह आदि के विस्तार से ब्राह्मण का 





३८८ विचार-पोयूष : आधुनिक वादे ` 
यह प्रतिष्ठित पद रह जायगा ? यदि अंग्रेज, मुसलमान आदि सभीके लिए अपना 
द्वार खोळ देंगे, सबके साथ रोटो-बेटी का सम्बन्ध चलाकर वर्णसाकर्य, . रकसांकयं 
फेला देंगे तो फिर वया कोई ब्राह्मण रह जायगा? यदि रक्तसांकय के कारण सबकी 
समानता एवं एकता हो जायगी तो कोन व्राह्मण ओर कोन नायडू £ फिर नायडू 
क्या ब्राह्मण को साष्टांग प्रणाम करेगा ? कया वह ब्राह्मण भी म्लेच्छ नहीं हो 
जायगा? आ।इच्य है कि आप ऐसी परस्पर विरुद्ध वातें लिखते हैं, परंतु उनकी असं- 
गतियों पर आपका ध्यान ही नहीं देते ! | 

आपने ळिखा है कि “बह ( अंग्रेज } बड़ा चतुर था, क्योंकि उसने इसी लक्ष्य को 
ष्टि में रखते हुए तदनुरूप ब्यवस्था के अनुसार शिक्षा देना प्रारंभ किया | उसने हमें 
सिखाया कि 'यह छुक राष्ट्र नहीं, यहाँके आदिवासी द्रविड़ आदि हूँ, आयं बाहर से 
आये हें। हमारे पास कोई मातुभमि है ही नहीं।' हमसे यह भी कहा गया कि 'हमारा 
कोई घर्म नहीं, न कई उल्लेखनीय दर्शन और न नतिक आधार ही है” ( पृ० १३५- 
३६ ) । इस तरह हमारा इतिहास विक्त किया गया । 

वस्तुतः आप लोग भी उसी शिक्षा के प्रभाव से प्रभावित होकर जाति-पांति, 
वर्णाश्नम मिटाकर सबको एक करके वेद, दर्शन एवं धर्मशास्त्र सबको ठुक्रराकर, एक 
ऐसे विचित्र ढंग का राष्ट्र बचाना चाहते हैं जो न हिन्दू होगा, न मुसलमान और न 
अंग्रेज ही । | 
अंग्रेजों ने अनादि-अपौरुषेय वेदादि शास्त्रों का अप्रामाप्य सिद्ध करने का भी 

प्रमत्न किया है। वेदों को पौरुषेय ही नहीं, बल्कि भेड़, गाय चरानेवालों के गीत 
बताया है। धर्मशास्त्रों, पुराणों, रामायण, महाभारत आदि को भी अप्रमाण बताया 
है। उन्हीं लोगों की कूटनीति का प्रभाव है कि आप ऋषियों, मुनियों एवं धमं- 
संस्कत का नाम लेते हुए भी मूल शास्त्रों के प्रामाण्य के सम्बन्ध में कहते हैं कि हम 
किसी पुस्तक या ग्रन्थ के पुजक नहीं | कभी कहते हूँ कि हम ग्रन्थों की प्रमाणता न 
स्वीकार करते हैं ओर न इनकार करते हैं | 

अदि धर्म, संस्कृति एव राष्ट्र के गौरव का मूल हमारे वेद, धर्मशास्त्र, दशंन, 
राजनीति, भथंशास्त्र आदिकों पर आस्था नहीं रहेगी, तो धर्म-संस्क्रति की दुहायी 
देते रहने का कुछ भी अर्थ नहीं रह जायगा। जिसको कोई आधारभूत प्रामाणिक 
अकाश सम्भव नहीं होता, बह यों ही भटकता है। कभी रूस या चीन का अन्धानु- 
करण करता, कभी इंगलण्ड या अमेरिका का, कभी अन्तर्राष्टियता का, तो कभी 
राष्ट्रियता का नारा लगाता है । 


` आप अनेकबार हिन्दुत्व का गोरव-गान करते हैं। “स्वातन्त्य-भावना तो 
: उनके ( हिन्दुओं के ) रक्त में समाविष्ट है” ( पृ० १४३ ) । पर आप तो मानते हैँ कि 


कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्यं भानना अपक ? ३८६ 
हममें हण, शक, तातार आद अनेक जातियाँ मिल गयीं। अभी भी आप अंग्रेजों 
ओर मुसलमानों को अपने में विलीन कर लेने का प्रयतन कर रहे हैं। फिर भी 
हिन्दुत्व की बात करते हैं। कया जिसमें विभिन्न जातियों का रक्त मिल गया हो, वह 
भी शुद्ध रक्त है जिनके लिए आप कहते हैं कि हम मंदिर में पूजा करते हैं, तो वह 
उसे अपवित्र करेगा, यदि हम भजन करते हैँ, भगवान्‌ की रथयात्रा निकालते हैं, तो 
वह इससे रुष्ट होगा । यदि हम गो पजते हैं, तो वह उसे खाना पसन्द करेगा, यदि 
हम स्त्री को मातृत्व के प्रतीक रूप में सम्मानित करते हैं, तो वह उस पर बलात्कार 
करेगा । वह हमारी जीवन-पद्धति के धामिक-सांस्कृतिक सभी पक्षों का अपनी पणं 
शक्ति के साथ विरोध करेगा” (पृ० १४४), आपकी हृष्टि में उन्हीं मुसलमानों से कहना 
चाहिए था कि “हमारा आपका रक्त एक ही है। मुगल, तुकं तथा अन्य विदेशी 
जातियों ने आपको तलवार की नोंकसे इस्लाम में धर्मान्तरित कर लिया है ।"-"अळ- 
गाव को स्मृतियाँ भूल जाओ। आ ओ, हम सब मातृभूमि एवं स्वतंत्रता ओर सम्मान 
के लिए लड़ें” ( पु० १४५ ) । आप समझते हैं कि शास्त्रहीन निराधार हिन्दुत्व के छू- 
भन्तर से वे सब शुद्ध धर्मात्मा हो जायेंगे और शुद्ध ब्राह्मणादि हिन्दुओं के साथ खान- 
पान, विवाह के योग्य हो जायेंगे | क्या इससे बढ़कर दुराशा का कोई उदाहरण मिल 
सकता है ? जिसे अपने से प्रकृत्या अत्यंत विरोधी समझते हैं, उसीका अपने में पृण 
विलय हो जायगा, यह सम्भव मानते हैं! जबतक वे आपसे पृथक्‌ रहे तबतक 
श्वुगाछ् और खराब तथा आपसे मिलते ही वे अच्छे सिद्ध हो जायेगे ? वस्तुतः शास्त्रः 
विरोधी और शुद्ध हिन्दुत्वविरोधी बांग्रेसी तथा आप सभी शास्त्र एवं शास्त्रोक्त धर्म 
से दूर हैं। 


आपने लिखा है कि “पं० जवाहरलाल नेहरू ने मुसलमानों को लिखित आदवा- 
सन दिया था कि उनकी धामिक भावनाओं का ध्यान रखते हुए स्वराज्य मिलने पर 
गोवध पर प्रतिबन्ध नहीं लगाया जायगा, यद्यपि कुरान में गोवध के लिए स्वीकृति- 
सुचक एक भी शब्द नहीं हैं” ( पु० १४७ )। परन्तु इसका भी एकमात्र कारण था 
कि उनको वेदादिशास्त्रों एवं शास्त्रीय धमं में कोई विश्वास एवं आस्था नहीं थी । 
इसीलिए उन्होंने मुस्लिम तुष्टीकरण के लिए गाय को हत्या मंजूर की, देश का बेंट- 
वारा स्वीकार किया और विजातियों से पुत्री का विवाह भी किया । 


वस्तुतः जो परंपराप्राप्त शास्त्रों का प्रामाण्य एवं तदुक्त घम॑ नहीं मानता, उसके 
लिए गाय, बकरी एबं गदंभी में कया भेद है? हिन्दू-मुसलमान या कुलप्रसृत और 
जारजात में क्या भेद हो सकता है? मंदिर की मूर्ति और म्यूजियम की मृत्ति में क्या 
भेद है? और तो क्या, उनकी दृष्टि में तो पुत्री, पत्नी, भगनी आदि का भी भेद सिद्ध 
नहीं होता । अतः शास्त्र का अनादर सर्वानथ का मूल ही है। अगर आप भी 





३९० विचार-पौयूषः¦ आधुनिक वादे 


शास्त्रों के प्रामाण्य से भाग जाते हैं तो वे सब.अनर्थं आपसे भी हो सकते हैं । कारण 
स्वेच्छाचारिता का नियामक शास्त्र ही है | उसके अनादर से स्वेच्छाचारिता फलती 


ही है। . 

किसी नेता की “बिना हिन्दू-मुस्लिम-एकता के स्वराज्य नहीं हो सकता ओर 
उसका सरल मार्ग है सभी हिन्दू-मुसलमान हो जाये”, इस उक्ति की समालोचना करते 
हुए आप लिखते हैं: वह हिन्दू-मुस्छिम-एकता न होकर मुसलिमःएकता होगी; 
क्योंकि हिन्दू तो रहेंगे ही नहीं। ' परन्तु यदि आपको भी हिरन एवं शास्त्रोक्त 
घम मान्य नहीं तो आपका वह निराधार, निष्प्रमाण, मनःकल्पित हिन्दू भी हिन्दू, 
मुसलमान, अंग्रेज, फ्रच आदि विभिन्न जातियों को खिचड़ी, जाति-संकर ( मिबश्चर ) 
ही होगा । उसकी अपेक्षा तो साधारण प्रामाणिक मुषलमान ही अच्छा है । 


आद्यं है कि हिन्दू में मुस्लिम-रक्तप्रवेश पर आप उत्तेजित होते हैं, इसे 
'निलज्जता' कहते हैं ( पृ० १४८ ), परन्तु उसी मुस्लिम-रक्रवेश के लिए मुसझमाचों 
के लिए अपने घर का द्वार खोलकर स्वागत करते हैं और दीपावली पर्वं मया ने को 
तैयार हैं। यदि मुसलमानों का भोजन करने में, मुसलमान को लड़की देने में परहेज 
नहीं तो बात एक ही है-चाहे मुसलमानों में मिळ जाओ या मुसलमानों को अपने . 
में मिला लो । चाहे चाकू पर खीरा डालो या खीरे पर वाकू डालो, परिणाम एक 
ही होगा । शास्त्रीय परंपरा आप मानते ही नहीं । अशास्त्रीय मन:कल्पित आचारो 
का कोई भी प्रामाणिक महत्त्व नहीं । फिर नाममात्र के हिन्दू-मुस्लिम विवाद में 
विद्वानों का आग्रह ही क्यों होगा ? 


के याद रहे कि शास्त्रीय हिन्दू मुसलमानों का ही नहीं, सारे संसार के सभी 
मनुष्यों का स्वागत करने को तेयार है, परंतु शास्त्रीय मर्यादाओं के अनुसार ही 
मानवमात्र शास्त्रोक्त सत्य, भक्ति, ज्ञान आदि पूर्वोक्त मानव धमं का पालन करने से 
हिन्दू हो सकता है | फिर भी उसका खान-पान विवाह आदि उन-उन श्रेणियों में ही 
होगा। अतः रक्त-सांकर्यं वण-सांकर्यं जेसे राष्ट्रविप्लावक्र जघन्य अन्यायों, पापों के 
बिस्तार का अवकाश ही न रहेगा । फछतः अन्मआत विशुद्ध हिन्दुत्व एवं ब्राह्मण- 
त्वादिक सुरक्षित रहेगा । अपने शास्त्रों एवं आर्ष-इतिहास को भूल जाने या ठुकरा 
दैने के ही कारण ख पादचात्त्य कूटनीतिज्ञों द्वारा गढ़े मिथ्या इतिहासों के आधार 
पर कांग्रेसी नेताओं ने मुसलमानों एवं अंग्रेजों जेसा ही हिन्दुओं को भी भारत में 
बाहर से LU समझा | फिर उसका परिणाम वही होना था, जो हुआ । जब हम 
सभी बाहर के ही हैं, अनादि काळ से हम भारतीय थे ही नहीं, तो फिर बँटवारे के 
अतिरिक्त झगड़ा मिटाने का रास्ता ही और क्या रह जाता है ? 


क्या बेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३९१ 


. आप यह भी कहते हैं कि “संसार में हिन्दुओं के समान अभागा कोई न होगा। 
भिन्न-भिन्न समाज के नेताओं ने सदैव अपने समाजों में आत्मविश्‍वास निविष्ट करके 
उनकी शिथिल हो रही चेतना को जागृत करने तथा शत्रुओं के सामने उन्हें विजयी 
एवं वीर्यवान्‌ बनाने का पु्णंशक्ति से प्रयत्न किया | किन्तु यहाँ हमारे ही नेता थे, 
जो मानो अपने समाज का समस्त पौरुष क्षय करने की प्रतिज्ञा लिये हों । "'-अपना 
व्यक्तिगत बड़प्पन चमळौने के लि ए स्वतंत्रता को विदेशियों के हाथ बेंच अपने ही 
जातिबन्धुओं का गळा काटने के लिए अपने देश तथा धर्म के चिरकालिक शत्रुओं के 
हाथ से हाथ मिलाया” ( पृ० १४९ ) । परन्तु आप भी तो वेसा ही कर रहेहें। जो 
वेद, रामायण, महाभारत, मन्वादि धमंशास्त्र, दर्शन तथा तदनुसार वणंव्यवस्था, 
भोजन, पान, विवाहादि मर्यादाएँ करोड़ों भारतीयों के लिए परमादरणीय एवं परम- 
पुज्य रही हैं; आप उनका अनादर करके उनके स्थाच पर नया घमं, नयी राष्ट्रियता 
चलाकर प्रजा का अहित कर रहे हैं । ईसाई-मुसलमान नेता अपने-अपने ध॒र्मग्रंथों 
एवं तत्तदनुसारी परंपराओं का गुणगान करते हैं| पाकिस्तान रेडियो कुरानशरीफ की 
आयतों का महत्त्व वर्णन करता हुआ प्रतिदिन उसकी विशद व्याख्या करता है, पर 
आप कहते हैं कि अगर हम भी किसी एक पुस्तक को अपना भादशं या आधार मानने. 
लगें तो उनसे हमारी विशेषता ही क्या रह जायगी ? आप वेद, रामायण आदि सद्ग्रंथों 
के तात्पयंविषयीभूत परमेश्वर तथा कोटि-कोटि हिन्दुओं के पूज्य एवं आदर्श राम 
और कृष्ण को परमेश्‍वर न मानकर मातृभूमि का पुत्र कहते हैं और उनको आदश न 
मानकर भगवाध्वज को अपना आदर्श मानते हैं तो फिर उदार बनने की धुन में 
कांग्रेसी भी संसार के नेताओं से चार हाथ ऊंचा बनने के लिए देश के शत्रुओं से हाथ 
मिलायें, तो क्या आश्चर्य है? 


तुष्टिकरण से क्षुधा तीब्र होती है? ( १५० ) यह ठीक ही है। इसी 
आधार पर हम धर्मसंघ के छोगों ने वार-बार कांग्रेस तथा नेहरूजी को चेतावनी ही 
नहीं दी, सन्‌ १९४७-२८ अप्रैछ से प्रत्यक्ष सत्याग्रह-आंदोलन भी आरम्भ किया 
था जिसमें अनेक महापुरुषों के बलिदान भी हुए। पर आपलोग यह सब जानते हुए 
भी चुप बेठे थे । अस्थिरमति कांग्रेसी धमं एवं शास्त्र से विमुख होने के कारण ही 
भूल पर भूल करते गये ओर अपने ही सिद्धान्तो एवं घोषों के विरुद्ध उन्होंने देश का 
विभाजन कराया । फलस्वरूप हिन्दू, मुसलमान दोनों ही को भीषण धन, जन, 
शक्तिक्षय तथा अपमानों का सामना करना पड़ा | यह ठीक ही है कि 'हिन्दू ही 
भारत के राष्ट्रिय हैं' ( १५३), पर वह हिन्दू तभी हिन्दू है, जब भारतीय शास्त्रों 
एवं परंपराओं के अनुसार हो | परन्तु शास्त्र एवं धमं से विमुख मिक्शचर या संकर 
हिन्दुओं का राष्ट्र एवं कांग्रेसियों का राष्ट्र तो एक ही है, नाममात्र को छोड़कर 
उसमें कोई अन्तर नहीं । वास्तव में आपके समान ही कांग्रेसी भी आपके ही शब्दों 
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में“ फिलासफी तथा 'इण्डियन आ!ट' तथा उपनिषदों एवं कालिदास आदिकों 
का sd लेते हैं” ( प० १५५ ) | आप भी ऋषियों, महर्षियों, दशंनों एबं 
शाश्वत धर्म एवं हिन्दुत्व का नाम लेते हूं। परन्तु यह सब क्या है ओर इसका क्या 
आधार है, यह पूछने पर आप कुछ भो प्रामाणिक उत्तर नहीं दे पाते। शास्त्रों के 
प्रामाण्य को आप सर्वया अस्वीकार कर देते हैं । कोटिल्य के अर्थशास्त्र की आपने 
भूरिःभूरि प्रशंसा की है, परन्तु उसका भी प्रामाण्य मानने को तयार नहीं । यही 
हाल कांग्रेसियों का भी है । 


“सोमनाथ के मंदिर का उद्धार हुआ, स्थापना-संस्कार भी हुआ ओर कई सो 
वषं की दासता का कलंक घुल गया” ( पृ० १५६), कांग्रेसियों के इस कथन से 
आपने यह सिद्ध किया कि यह हिन्दूराष्ट्र है। मुसलमान आक्रामक होकर आये, यह 
ठीक है। परन्तु सोमनाथ परमेद्वर हैं, उ्प्रोतिछिग हैं, उनकी प्रतिष्ठा या संस्कार 
होना आवश्यक था-यह आपने और कांग्रेसियों ने क्रिस प्रमाण से निश्चय किया ? 
क्या हिन्दू-शास्त्रों के बिना क्रिसो पत्थर की मूर्ति में परमेश्वर होनेकी कल्पना 
की जा सकती है ? शास्त्रों का नाम लेने से आ।प दोनों ही चुप हो जाते हैं। सोमनाथ 
के संस्कार के प्रसंग में मेरे पास भी निमंत्रण आया था और मुझसे कहा गया कि 
आप अपने विद्वानों के साथ अवश्य आइये । मेंने लिखा कि “मैं प्रसन्नता से इस मिमं- 
त्रण को स्वीकार करता हुं और आने को तेयार हूँ । परन्तु इस शतं पर कि वहाँ 
विदवत्‌-सम्मेलन में इस बात पर विचार किया जाय कि मूतिपुजा एवं मूर्तिप्रतिष्ठा का 
आधार क्या है ? मंदिरों को मर्यादा क्या है? उसका पालन केसे किया जाय ? उसमें 
किनका केसे प्रवेश हो और किनका नहीं ?' इस पर वे लोग चुप हो गये | आप लोग 
अध कुक्क्रटी' न्याय से प्राचीनता की एक टाँग पकड़ लेते हैं और अन्य छोड़ देते या 
काट भी देते हैं । 


आप लिखते हैं : “मिथ्या-वस्तु को भी बार-बार दुहराने से भ्रान्ति होती है, 
अतः उसको मिटाना आवश्यक है” ( पृ० १६१ ) इससे आपने भी सत्य प्रकट करनेके 
लिए प्रमाण की आवश्यकता बतायी और इस सम्बन्ध में आपने शास्त्रों एवं गीता का 
नाम भी लिया है ( पृ० १६१ ) । पर यद्यपि आप शास्त्र और गीता का कांग्रेसियों 
की तरह नाम तो लेते हैं और अपने काम-लायक अंश को ग्रहण भी करते हैं, अपनी 
बात मनवाने के लिए उनके आधार पर प्रयत्न भी करते हैँ, परन्तु वह परम प्रमाण 
शक्ति को ही मानते हैं। इसीलिए गीता के ११वें अध्याय द्वारा प्रदाशित विश्वहूप की 
बी ने Fo द और हार अजुंन तुरन्त कहता है, 'हाँ 

0 परन्तु क्या पिछड़े १० अश्प्राश्रों एवं आठे पाँ 

मव क सब प्रोत निरंक है? तु वया पिछड़े १० अश्प्राश्रों एवं अ के पाँच 


वया बेद-दास्त्र का प्रामाण्य सानना अपकर्ष ? ३९३. 


ह वस्तुतः दर्शन का एक साधारण विद्यार्थी भी जानता है कि शक्ति कोई प्रमाण 
हे, भत्युत स्वयं वही प्रमाण से ही सिद्ध होती है। डाकुओं की शक्ति भी शक्ति 
है, आसुरी-तामसी शक्ति भी शक्ति है। देवी शक्ति, ईश्वरीय शक्ति भी शक्ति है। 


भरमाणो के आधार पर आसुरी शक्ति का मुकाबला करने के रि ए देवी या ईइवरीय 
शक्ति का आश्रयण करना पड़ता है। 


यह ठीक है कि “हमारे नेताओं के प्रमाद से ही देश का बंटवारा करने का. 
पाकिस्तानियों का प्रथम पग सफल हुआ। कास्‍्मोर पर आक्रमण का दूसरा पग भी 
अंशत: सफल हुआ । आज भी एक तिहाई काइमीर पर उनका कब्जा है” ( पृ० १६५ ) । 
आसाम, त्रिपुरा की ओर भी उनका योजनाबद्ध प्रोग्राम चल रहा है। “हमारा 
वंतंमाच नेतृत्व उनकी इन कार्यवाहियों पर कठोरतापूर्वक प्रतिबन्ध लगाने के लिए 
अतिदुबंल है” ( पू० १६७ ), यह भी ठीक है। “मुस्लिमवगं का वोट प्राप्त करने के 
लिए कांग्रेस मुस्लिम तुष्टीकरण भी नीति की अपनाती है” ( पृ० १६९ ), यह भो 
ठीक है। भारतीय नीतिशास्त्रों एवं घ्म तथा न्याय की उपेक्षा के कारण ही भारतमें 
अगणित छोटे-छोटे पाकिस्तान बन गये. और निरपराध हिन्दुओं के साथ अन्याय 


भी हुआ। राष्ट्रिय कहुलानेवाले मुसलमान भी पाकिस्तानी नींव के भीतर से पोषक 
रहे ओर अब भी हैं। . | 


इसी प्रकार “ईसाई लोग भी भाँति-भांति की रहस्यपूर्ण एवं क्षुद्र युक्तियों से 
धर्मन्तरण के प्रयत्न में संलगन हैं” ( पु० १७८ ) | नागाछेण्ड की स्थापना से ईसाई- 
प्रसारवाद को अधिकाधिक बढ़ावा मिला है। भारत में ईसाई-साम्राज्य स्थापित 
करने की ईसाई-योजना से अवश्य ही हमारी आँखें खुलती चाहिए ओर उसका निश्‍चय 
ही समुचित उपाय होना -चाहिए। पहाड़ी-राज्य एवं झारखण्ड-राज्य की माँग भी 
ईंसाई-षड्यन्त्र की ही अभिव्यक्ति है। ईसाई-मिशन एवं मुस्लिम-लीग के समझौते के 
अनुसार दोनों ही मिलकर भारत को पाकिस्तान, ईसाईस्तान बना लेत्ता चाहते हे— 
ये सब बातें अवश्य सही हैं। शास्त्र और धमं से विमुख नेताओं के हाथों में शासन- 
सत्ता बनी रही तो यह असम्भव भी नहीं है | इसीलिए बड़ी तत्परता के साथ शास्त्र- 
निष्ठा एवं धर्मनिष्ठा के लिए काम होना चाहिए । 

ईसाई, मुसलमान दोनों अपने घमंग्रन्थों में एवं स्वाथों में स्थिरनिष्ठा रखते 
हैं, पर नास्तिक एवं सुधारक हिन्दू नेता छोग शास्त्रों एवं शाक्तोक्त धर्मों में विस्वास 
नहं करते । अतएव उनकी गतिविधियों, व्याख्यानो एवं लेखों द्वारा हिन्दू-मं एवं 
शास्त्रों के प्रति अश्रद्धा ही व्यक्त होती है। pn 

__ घर्मान्ध ईसाइयों द्वारा किये गये धर्मान्तरण तथा देवी-देवताओं का अपमान 

तथा मंदिरों का विध्वंस भी नास्तिक या सुधारक हिन्दू-नेताओं के लिए उद्वेगजनक 
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नहीं होते, क्योंकि उनकी दृष्टि में तत्तत्माहात्म्यबोधक धमंपुस्तकों का प्रामाण्य ही 
नहीं । शासत्रप्रामाण्य-बुद्धके बिना देवी-देवताओं एवं मंदिरों का भी कुछ महत्व नहीं 
होता । वस्तुतः हिन्दुओं के धर्मान्तरण से भी उनको पीड़ा नहीं होती । किन्तु वेतो 
केवल राजनीतिक दृष्टि से हिन्दूसंख्या के ह्लास के भय से ही ईसाईयत एवं इस्ला- 
मियत का विरोध करते हैं, क्योंकि हिन्दुसंख्याके ह्लास से उनका नेतृत्व एवं प्रधानता 
संकटग्रस्त हो सकती है । ॒ 


शास्त्रविदवास एवं वणंव्यवस्था में शिथिलता आने से ही ईसाइयों, मुसलमानों 

को अपना मतप्रचार करने में सुविधा होती है। इसीलिए मेक्समूछर ने अपने किसी 
सम्बन्धी को भेजे गये पत्र में लिखा था कि “ऋक्‌-संहिता का एक सरल संस्करण में 
इसीलिए प्रकाशित कर रहा हूँ, जिससे ईसाइयों को हिन्दू-घमं की कमजोरी दिखाकर 
ईसाइयत का प्रचार करने में सुविधा हो।' इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि जिन वेदों 
पर हिन्दूःधम का विश्वास, है, उनकी पौरुषेयता बताकर, उन्हें साधारण गाय-भेंड़. 
चरानेवालों का गीत बताकर, उनके मनचाहे ऊलजुल्स अर्थ बताकर, उनके प्रति 
अश्वद्धा-अविश्वास उत्पन्न कर हिन्दुओं को हिन्दू-धमं से विचलित किया जा सकता 
है; अन्यथा नहीं | इसीलिए तो आज भी ईसाई-मिशनरियाँ प्रयत्न करके ईसाई-प्रचा- 
रकों को संस्कृत पढ़ाकर वेद, धर्मशास्त्र, इतिहास, पुराण, दशन आदि का गंभीर 
ज्ञान प्राप्त कराने पर बळ दे रही हैं और हिन्दू विद्वानों, आचार्यो से शास्त्रार्थ कर 
उन्हें पराजित करके ईसाइयत फंछाना चाहती हैं | दुर्भाग्य है कि आप लोग भी शास्त्रों 
के प्रामाण्यवाद को ठुकराकर अपनी मनःकल्पित बाळू की दीवार पर हिन्दुत्व की 
स्थापना करके समाज की रक्षा का स्वप्न देख रहे हैं ! वेदादि-शास्त्रों पर आधारित 
बणश्नम-व्यवस्था हम लोगों का एक महान्‌ दुगं था उसीके आधार पर भारत अपनी 
रझ करता आ रहा था। बोढ़ों द्वारा वणव्यवस्था पर भीषण प्रहार किया गया 
तो भारत ने इसीके बल पर बोद्ों का मुकाबिला किया और उन्हें भारत से बाहर ही 
जाकर अपना धर्मविस्तार करना पड़ा। जेन दर्णाश्रम-व्यस्था के विरोधी होते हुए भी 
व्यवहार में वर्णानुसार ही आचार बनाये रहे, इसीलिए वे यहाँ रह गये । 


यूनानी सिकन्दर ने भी भारत पर आक्रमण किया, पर हमारी सामाजिक 
व्यवस्था के कारण उसे पराजित होकर ही यहाँ से भागना पड़ा। विन्सेट स्मिथ ने 
अपनी अर्ली हिस्टरी आफ इण्डिया में लिखा है कि सिकन्दर का आक्रमण सैनिक- 
आक्रमण ही रहा। उससे भारत में कोई परिवतंन नहीं हो सके । लड़ाई के घाव शीघ्र 
ही भर गये। न्ट हुए खेत फिर से छहलहा उठे, किसान फिर से अपने काम में जुट 
गये, ह] राया फिर पूरो हो गयी । भारत यूनान न बन संका और पुराना 
जीवन ज्यों-का-त्यों व्यतीत करने लगा । वह शीघ्र ही यूनानी आक्रमण का तुफात 
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भूल गया | आया था सिकन्दर भारत को यूनान बनाने, पर वह लोटा भारत फा 
शिष्य बनकर । यूनान की उस संस्कृति पर भारतको संस्क्ृति की ही छाप पड़ी जिसका: 
उस समय पश्चिम यूनान में बोलबाला था । | 


यूनान के बाद हुण, शक आदि अनेक जातियाँ आक्रामक के रूप में यहाँ 
आयीं, पर भारतीय समाज पर उनका भी कोई असर नहीं पड़ सका | अरब तथा तुके, 
मुगल आदि मुसलमान भी आक्रामक के रूप में आये और उनका घीरे-धीरे यहां 
साम्राज्य भी स्थापित हो गया । तलवार के बल पर इस्लाम यूरोप, चीन तथा 
एशिया के बहुत बड़े भागों में फेछ गया | किन्तु जहाँ अन्य देशों के घमं-कमं, संस्कृ 
तियां लुप्तप्राय हो गयीं, वहीं भारत अपने हढ़ शास्त्रों एवं वर्णाश्रम-व्यवस्था के बल 
पर जीता ही नहीं रहा, बल्कि मुकाबला भी करता रहा। अन्त में मुसलमानों को 
उससे समझौता करना पड़ा। दोनों अपने-अपने धर्म-संस्क्ृति में स्थिर रहते हुए, रोटी- 
बेटी का सम्बन्ध न करते हुए भी परस्पर सहयोग करने लगे | साहित्य, कला आंदि 
में आदान-प्रदान करते हुए भी अपने घामिक आचरण में दोनों अडिट ही रहे । 


पाइचात्त्य अंग्रेजी शासनकाल में ब्रिटिश कूटनीतिज्ञों ने छल-छइम से भारतीय 
संस्कृति एवं धं पर प्रहार करना प्रारंभ किया। अपने साम्राज्य की नींव सुहृढ़ करने 
के लिए मानसिक विजय का उन्होंने पूरा प्रयत्न किया । 'मेकाले' की शिक्षा योजना 
ने हमारे सांस्कृतिक दुर्गो को ढहा दिया । उसका कहना था कि हिन्दू-घमं के प्रत्यक्ष- 
खण्डन की आवश्यकता नहीं । अंग्रेजी शिक्षा से तीस वषं में बंगाल में एक भी मूर्ति- 
पुजक न बचेगा । यद्यपि उसकी यह इच्छा तो पूरो नहीं हो सकी, पर उससे हमारे 
शास्त्रीय एवं धामिक विश्वासों की जड़ें अवश्य हिल गयीं और आज संस्कृति एवं 
हिन्दुत्व का नाम लेनेवाले लोग भी शास्त्र एवं शास्त्रोक्त आचार-विचार से विमुख'हो 
गये । हिन्दुओं की अपने शास्त्रों धर्मों एवं शास्त्रीय संस्कृति में अभिमान एवं श्रद्धा 
सिटा देना ही उस शिक्षा का मुख्य उद्दे इय था | 


फ्रांसीसी पादरी डी वाय ने, जो दक्षिण भारत में ईसाईधमं का प्रचार करने 
आया था, अपनी पुस्तक में स्वीकार किया है कि. मेरी विफलता का कारण यहाँको 
वणंव्यवस्था ही है । | 


सर जाजं वडंवुड ने बहुत दिनों तक भारत में उच्च पदों पर काम किया 
था । उनके लेखों का संग्रह “स्व” नाम से भनु १९१५ में प्रकाशित हुआ था जिसे 
उन्होंने भारत के चारों वणों को, जो उनके शब्दों में “हिन्द्र भारत के आतमा की 
नौका है”, समपंण किया है। उसमें उनका कहना है कि 'जबतक हिन्दू वर्णव्यवस्था 
अपनाये हुए हैं तभीतक वह भारत है। जिस दिन वे इससे अळग हुए कि फ़िर 
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भारत. हिन्दुओं का भारत न रह जायगा। तब उस प्राचीन वेभवशाली प्रायद्वीप का 
पतन होकर अंग्रेजी साम्राज्य का एक पूर्वी कोनामात्र रह जायगा । 


वणंव्यवस्था के कारण ही ईसाई-मिशनरियों को यहाँ सफलता नहीं मिली | 
१९०८ में ईसाई-कांग्रेसकी रिपोट में लिखा गय। है कि चच को उन हिन्दू-सुधारकों 
की सहायता करनी चाहिए, जो जातिबन्धन ढीला करने के प्रयत्न में लगे हैं । 


सर चाल्स इलियट ने अपने “हिन्दूइज्म एण्ड बुद्धिज्म” नामक प्रसिद्ध ग्रन्थ में 
लिखा है कि “छिन्न-भिन्न करने की अपेक्षा जेसा कि बहुत-से यूरोपीय विद्वानों का मत 
है, वर्णव्यवस्था भारत के इतिहास में एकता की सबसे बड़ी शक्ति रही है ढाई हजार 
वषं तक इसने कितने ही आक्रमणों का मुकाबला किया और समाज को तरह-तरह 
के विघटनों से-बचाया | इसकी उपयोगिता इसीमें है कि इसने उन सामाजिक सिद्धान्तो 
को, जो जनसाधारण के प्रतिदिन के जीवनमें व्यक्त होते हैं, सुरक्षित रखा है। सुरक्षा 
को दृष्टिसे हिन्दुओं की वर्णव्यवस्था एक सुहढ़ तथा सबसे स्थायी संस्था है । आज हमारे 
देश में अनेक सुधारक-संघटन हैं जिनको ईसाइयों द्वारा पर्याप्त सहायता इसलिए दी 
जाती है कि वे पूरी शक्ति से वेदादि शास्त्रविशवास एवं शास्त्रों पर आधारित वर्ण- 
व्यवस्था एवं घमं को मिटाने का प्रयत्न करें | तभी ईप्ताइयों को अपने मत-प्रचार 
तथा हिन्दुओं को ईसाई बनाने में बड़ी सुविधा हो सकती है। आपने भी यह. . 
माना ही है कि “जहाँ बौद्धों के घमंप्रचार से वर्णव्यवस्था एवं जातिःपाँत के बन्धन 
ढीछे पड़ गये थे, वहीं इस्लाम सफल हुआ और जहाँ वर्णव्यवस्था सुहृढ़ रही, वहाँ 
उसका प्रभाव नगण्य हो रहा |” आर्चर्य है कि फिर भी आप अपने स॒धटन द्वारा 
शास्त्रविसवास और वर्णाश्रमानुसारी जाति-पांति तथा रोटो-बेटी के नियम को नष्ट 
करने में पुरी शांक्त से जुटे हैं । हर 


वस्तुतः शास्त्रप्रामाण्य एवं शासत्रानुसारी वर्णाश्रम-व्यवस्था की पुणं प्रतिष्ठ 
ही घर्मान्ध इसाई एवं मुसलमानों के षड़यन्तरों का सही उत्तर है। उसीसे सुहढ़ दाशं- 
निक शासक, सेनानी और नोतिज्ञ उत्पन्न होंगे । उसीसे समस्त विरुद्ध शक्तियों का 
मुकाबला किया जा सकेगा । | 


आगे आपने कम्यूनिज्म के खतरे की चर्चा करके यह तो ठोक ही लिखा है कि. 
इस देश ने पाश्चात्त्य ढंग की जनतांत्रिक रचना अपनायो है। किन्तु इतने वर्षों के 
्रयोगो के बाद उसके हितकर फलों को प्राप्त करने में वह्‌ समर्थ न हुआ । जनता की 
सामक इच्छा का प्रतीक बनने के बजाय इसने सब प्रकार की अस्वास्थ्यकर 
स्प्धाओं को तथा स्वार्थों एवं विच्छेद की शक्तियों को बढ़ावा दिया है । हमारे देश में 


जनतन्त्र का गभीर असफताओं मे कम्यूनिल्म " > 
तांत्रिक विधान की मानी हुई शत्र ह” ( पु० र हर sl हुई विभीषिका है, जो जन 
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यह भी ठीक है कि इस देश के शासक 'जनतांत्रिक समाजवादः के नाम पर 
फम्यूनिस्टों का पूरा अनुकरण कर रहे हैं। और यह भी ठीक है कि देशभक्ति, चरित्र 
एवं ज्ञान के बिना केवळ आथिक विकाश ही कम्यूनिज्म से बचने को उपाय नहीं । 


इतना ही नहीं, किन्तु शास्त्र एवं धर्मनिष्ठा ही मुख्यरूप से कम्यूनिज्म को रोकने का 
उपाय है। इसके साथ ही आथिक विकास भी अवश्य सहायक होगा । 


. यह ठीक ही है कि 'जब निष्ठा चली जाती है, कम्यूनिज्म आता है' ( पृ० १८७): | 
रोटी बिना प्राणो कुछ दिन जी भी सकता है, पर निष्ठा के बिना मनुष्य रह नहीं 
सकता । वह निष्ठा भी निराधार, निष्प्रमाण नहीं, वेदादि शास्त्रोक्त प्रामाणिक धम- 


निष्ठा या ब्रह्मनिष्ठा ही प्राणी के जीबन का लक्ष्य होती है । उसीके लिए प्राणी जीनां 
या मरना भी पसन्द करता है । 3 


भरत्यक्ष एव अनुमान से हम जिन वस्तुओं को नहीं समझ सकते, उच्हींको 
बताने के लिए वेदादि-शास्त्रों का आविर्भाव हुआ है। 
` परत्यक्षेणानुसित्या वा यस्तुपाथो न बुद्ध्यते । - 
एनं विदन्ति वेदेन तस्माद्वेदस्य वेदता॥। ( एलोकवातिक ) 


जेसे नेत्र के बिना रूप का ज्ञान नहीं हो सकता, वेसे ही वेदादिशास्त्रों के बिना धमं: 
भहा भी जाना नहीं जा सकता। इसीलिए गीता में भगवान्‌ ने भी कहा है कि 
जो शास्त्रविधान को छोड़कर प्रत्यक्षानुमान या तर्क के आधार पर बर्ताव करता है; 
वह सुख, शांति या सिद्धि कुछ भी नहीं पाता | इसलिए अजुन तुम, शास्त्रीय विधान 
के अनुसार ही कतेव्य कमं करो : | 


यः शास्त्रविधिमुत्सुज्य वतते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ ॥ 
तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकायंव्यव स्थितौ । 
| ज्ञात्वा झास्त्रविधानोक्तं कसं कतुंमि हाहंसि ॥ 
केवल कुछ दष्टान्तों, विश्वासों या तकों के आधार पर धमं या संस्कृति की सिद्धि 
नहीं होती और न कोई सुस्थिर निष्ठा ही बनती है । छः 
| पृथिव्ये समुष्रपर्यन्ताया एकराट्‌ । 
‘उत्तरं यत्समुद्रस्य हिमाद्रेशचेव दक्षिणम्‌ | 
वर्ष तद्‌ भारतं नास भारती यत्र सन्ततिः 0 


अर्थात्‌ जो समुद्र से उत्तर एवं हिमालय से दक्षिण का देश है, भारतीय जनता जहाँ 
निवास करती है, वह भारत है। राजषि भरत के सम्बन्ध से इसका नाम भारत! 
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पड़ा । परन्तु इस सम्बन्ध में एक बात ध्यान रखने की है। प्रायः लोग समझते हैं कि 
यहां भरत से अभिप्राय दुष्यन्त और शकुन्तला के पुत्र भरत से है, पर ऐसी बात नहीं। 
जिन भरत के नाम पर देश का नाम भारत पड़ा, वे ऋषभदेव के पुत्र थे, जो अपनी 
घोर तपस्या के कारण 'जड़भरत' के नाम से प्रसिद्ध हुए | 


भारत नाम पड़ने के पहले इस देश का नाम “अजनाभ वर्ष” था।. विराद 
भगवान्‌ का स्थूलरूप चतुदंश भुवनात्मक है। उनमें भूलोक एवं भूलोक में भी भारत- 
वर्ष हृदय या मध्य होने एवं विराट्‌ देह में हृदय या नाभि के तुल्य होने से इसे 'अज 
(परमेश्वर ) का 'नाभ' कहा जाता है।, विशेष रूप से यहीं वेदादिशास्त्रोक्त धमं 
का अनुष्ठान होता है। यहाँ वर्णाश्रमवत्ती प्रजा के साथ नारदजी भगवान्‌ को आरा- 
धना करते हैं । 

जसे अन्य अंगों की क्षीणता कथंचित क्षम्य होने पर भी हृदय के क्षीण या शुषक़ 
होने पर शरीर के लिए संकट उपस्थित हो जाता है, वेसे ही वेद एवं वर्णाश्रमविशिष्ट 
भारत के क्षीण होने पर समस्त विश्व के लिए संकट उपस्थित हो सकता है। अतः 
इसके रक्षण के लिए साक्षात्‌ परमात्मा श्रीराम अथवा श्रीकृष्ण के रूप में यहाँ प्रकट 
होते हुँ। यह भारत अनेक राष्ट्रों का समूह नहीं, किन्तु एक ही राष्ट्र था। राजषि 
भरत इसके एकमात्र शासक थे। इतना ही क्यों, यहाँके शासक राजसूय एवं अश्वमेध 
र प्रसंगों से अखण्ड भूमण्डल के एकच्छत्र सञ्राट्‌ हुआ करते थे । पृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया 
इस वेदवचन का यही अथं है। समुद्रवसना सम्पूण धरत्री का शासक क्षांत्रय अद्वमेध- 
याजी एक ही सम्राट्‌ होता था। गायन्ति देवाः किल गीतकानि धन्यास्तु ये भारत- 
भूमिभागे। स्वर्गापवर्यास्पदहेतुभुते के अनुसार यहाँ के लोग स्वगं एवं अपवग को भी 
तह फर लेते थे। फिर उनके लिए संपूर्ण भूमि का आधिपत्य तो सामान्य 
बात है। 


जेसे माता-पिता से बालक को भाषा प्राप्त होती है, वेसे ही आचाय से वेदादि- 
शास्त्र प्राप्त त । माता-पितादिःपरम्परा के तुल्य ही आचाय॑-परम्परा भी अनादिं 
ही है। अथवा जसे ईश्वर मनुष्यों को रचकर भाषा देता है, वेसे ही शास्त्र का भी 
सम्प्रदायःप्रवर्तन करता है। 

पाथिव-शरीर में पृथ्वी प्रधान होती है। उसका प्रधान उपादान पृथ्वी 
होती द | इसी इष्टि से “भूमि माता और Re पुत्र हुँ: माता भूमिः न 
पृथिव्याः । किन्तु यह भारतमूमि एवं भारतीयों का ही पोषक असाधारण वचन नहीं 
द हरएक र की भूमि और उसके देशवासियों का वही सम्बन्ध होता है। कोई 
आ मळे ही बह किसी भी देश का हो, कह सकता है कि माता भूमिः पुत्रोऽहं 


प्या बेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना झपकषं ? ३९९ 


“बिजय के लिए सद्गुणों के साथ वीरता, स्फूतिमत्ता अत्यावश्यक है और 
अपनी मातृभूमि के लिए एक-एक कण की रक्षा के लिए--वह कच्छरन, लहाख या 
नागाळेण्ड हो--किसी भी स्थिति में बलिदान अत्यावश्यक है”, ये विचार बहुत 
अच्छे हूँ । | 

आगे चलकर आप यह कहते हैं कि “जीवन्त वमान समाज अपनी प्राचीन 
पद्धतियों एवं प्रतिमानों में जो आवश्यक और प्रगति के पथ पर अग्रसर करने- 
वाली हूँ, उसे सुरक्षित रखेगा | शेष को जिनकी उपयोगिता समाप्त हो चुकी है, फेंक 
देगा एवं उनके स्थान पर नवीन पद्धतियों का विकास करेगा | किसीको प्राचीन 
व्यवस्था के समाप्त होने पर आंसू बहाने की आवश्यकता नहीं और न नवीन व्यवस्था 
के स्वागत से पीछे हटने की ही आवश्यकता है । ज्यों-ज्यों वृक्ष बढ़ता है, पक्की पत्तियाँ 
ओर सूखी टहनियाँ झड़ जाती और उस वृक्ष की नूतन वृद्धि के लिए ये मागं प्रशस्त 
करती हैं । मुख्य बात यही है कि एकता का जीवनरस हमारे समाज के ढांचे के प्रत्येक 
भाग में परिव्याप्त रहना चाहिए'' ( पृ० ११५ ) । 

इसका स्पष्ट अर्थं यह होता है कि यद्यपि आप प्राचीन संस्कृति, घ्म, परंपरा 
तथा वेदशास्त्र, रामायण-भारत, पुराण, स्मृति सभीको चर्चा करते और आदर सें 
उनका नाम लेते हैं। किन्तु आपकी बुद्धि में जब जिनकी उपयोगिता समाप्त हो 
जायगी तब उनको फेंक देने में विलम्ब भी नहीं होगा । आपकी दृष्टि में अनादि- 
अपोरुषेय वेदादि-शास्त्रों या परंपराप्रापत प्राचीन पद्धतियों का कोई स्थायित्व नहीं, 
तो निराधार घमं-संस्कृति की रक्षा का इतना जी-तोड़ प्रयास क्यों किया जाय ? 
फिर जसे वृक्ष की सूखी पत्तियां एवं टहनियाँ झड़ जाती हैं वेसे ही कभी वृक्ष भी तो 
सूख जाता है । फिर क्या संपूर्ण समाज एवं संपूर्ण व्यवस्था भी कभी त्याज्य न हो 
जायगी ? -यही तो जड़वादी मावस भी कहता है कि “संसार में निर्वाण एवं निर्माण 
को घाराएं चलती ही रहती हूँ । अतः किसी व्यवस्था के निर्वाण पर आँसू बहाना 
व्यथ है।” नेहरू भी कहते थे कि 'शरीर ज्यों-ज्यों बड़ा होता है, पिछले वस्त्र एवं 
पोशाक अनुपयोगी एवं त्याज्य होते जाते हैं; वसे ही समाज की प्रगति के साथ पुरानी 
व्यवस्था समाप्त कर देनी चाहिए।' इसी अभिप्राय से 'हिन्दू-कोड' बनाकर मन्वादि 
धमंशास्त्रों की व्यवस्थाएँ समाप्त करने का प्रयत्न किया गया था । 

माक्संवादी कम्युनिस्ट आदि प्राचीन सभी व्यवस्थाओं को सड़ियल बताकर सवंथा 
नयी व्यवस्था ही लाना आवश्यक समझते हैँ । आप कहते हें: “आवश्यक पद्धतियों 
को रख लिया जायगा, अनावश्यक तत्त्वों को फेंक दिया जायगा ।' ईसाई-मुसलमान 
भी यही कहते हैं कि 'वेद-शास्त्रों की व्यवस्था किसी काळ में उपयोगी रही हो, किन्तु 
नये युग के लिए बाइबिल-कुरान की व्यवस्था ही उपयोगी है।' भेद इतना हो है Rs कि 
वे उसके स्थान पर बाइबिल-कुरान की व्यवस्था छाना चाहते हैँ, जब कि आप अपो- 
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रुपेय-अनादि, ठोस वेदादि प्रमाणों पर आधुत व्यवस्थाओं को छोड़कर अपने मस्तिष्क 
द्वारा निमित व्यवस्थाओं को लागू करना चाहते हैं। कदाचित्‌ आप अपने मस्तिष्क 
से कुछ प्राचीन व्यवस्थाएँ रखने का प्रयत्न करे, परन्तु आपसे भी अधिक प्रगतिशीळ 
उन्हें भी प्राचीन एवं सड़ियछ समझकर त्यागने का परामर्श देगा । | 
अतः अनादि, अपौरुषेय वेदादि-शास्त्र ही हमारी संस्कृति एवं धर्मं का मूल 
है। वेदादि-शास्त्रों का धमे शाइवत सनातन धमं है । कभी भी वह्‌ त्याज्य कोटि भें 
नहीं आता । भगवान्‌ उस शाएवत धमं की रक्षा के लिए अवतीणं होते हैं : त्वमव्ययः 
दाइवतधमंगोप्ता । ः 
इस तरह स्पष्ट है कि आप राष्ट्रियता की परिभाषा ही अभारतीय है। फिर 
कोई आस्तिक पुरुष आधारशून्य विदेशी कल्पना को अपना उपास्य, भजनीय केसे 
मानेगा ? आपके कल्पनानुसार भी “वह शाश्‍वत एवं अमर नहीं है । किन्तु हिन्दू यहाँ 
इस भूमि की संतानरूप में सह्रों वष से निवास कर रहा है। अर्थात्‌ लाखों, करोड़ों 
. या अनादिकाल से नहीं। विशेषतया आधुनिक काळ में हिन्दू-समाज के नाम से 
जाना गया है” ( पू० १२९ )। स्पष्ट है कि कुछ सहस्न वर्षों को वस्तु शाश्वत नहीं . 
हीती और न उपास्य ही हो सकती है। । 
- इस विदेशीय-कल्पनोच्छिष्ट सारसंग्रह की अपेक्षा अनादि-अपोरुषेय वेदादि- 
शास्त्रों के अनुरूप जननीजन्मभूमिइच स्वर्गादपि गरीयसी--जननी-जल्मभूमि का स्वगं 
से भां अधिक महत्त्व है, यह कल्पना कहीं श्रेष्ठ है। भारतीय-साहित्य में श्रीराम 
दवारा उसका कितने सुन्दर रूपमे अभिव्यक्ति हुई है : 


यद्यपि सब बेकुण्ठ बह्लाता। वेद पुराण विदित जग जाना ॥ 
अवध सरिस प्रिग्र मोहि न सोऊ। यह प्रसंग जाने कोऊ कोऊ ॥ 


'भारतीय-वदिक, साहित्य के अनुसार सर्वाधिष्ठान, स्वप्रकाश परब्रह्म की ही उपा- 
सना होती है, परन्तु उसके पहले ब्रह्मनिष्ठायोग्यता पाने के लिए समष्टि सूक्ष्मप्रपंच- 
विशिष्ट हिरण्यगभं की उपासना की जाती है। उससे भी पु समष्टि स्थूलप्रपंचविसिष्ट 
महाविराट्‌ की उपासना की ज्राती है। उसी महाविराट्‌ का अंश होने से आकाश, वायु; 
पैज, जळ तथा न सरित्री की भी उपासना होती है। चतुदंश भुवतों के मध्य यह 
जड भूमण्डल है| उसके भी मध्य जम्बद्दीप एवं उसके मध्य भारतवर्ष है | एक प्रकार 
सेः वह महाविराट्‌ का हृदय है। विशेष रूप में यही बेदिक कर्म-काण्ड, उपासना- 
पा जानकाण्ड के अनुष्ठान की पवित्र एवं सुसंस्कारों से ओत-प्रोत भूमि है । अनेक 
Fs तीथों एवं ऋषि-महषियों तथा वर्णाश्रमी आस्तिक जनसमूह से अध्युषित प्रदेश 
ति PT Ls अङ्ग होने से उपास्य होता है। वेद, रामायणादि प्राचीचा- 
तत सदनया के आधार पर ही प्राकृत सीमाओं के अनुसार द्वीप-वर्ष आदि. की 


क्या चेद-शास्त्र का प्रामाण्य सानना अपकर्ष ? ४०१ 


कल्पना भी अतिप्राचीन है | विश्वरचयिता ब्रह्मा ने विश्वप्रपंच का निर्माण कर उसके 
संचाळन के लिए विभिन्न समूहों के अधिपति नियुक्त किये हैं । मनुष्यों के भूखण्ड 
का अधिपति मनु को नियुक्त किया था : 


प्रियत्नतोत्तानपादौ सुतो स्वायम्भुवस्य वे । 
यथाधर्स जुगुपतुः ससद्वीपवतों सहीस्‌॥ ( भागबत ३.२१.२ ) 


स्वायम्भुव मनु के प्रियत्नत एवं उत्तानपाद दो पुत्र हुए । उन्होंने धर्मानुसार 
सपतद्ठीपवती पृथ्वी का पालन किया । उत्तानपाद के ध्व आदि हुए | 


ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न, तपस्तेजःसमन्वित प्रियत्रत ने यह देखकर कि सूर्य सुरगिरि 
का परिक्रमण करते हुए आधी ही पृथ्वी का प्रकाशन करते हैं, जिससे एक तरफ 
जव रात रहती है तो दूसरी तरफ दिन होता है-अपने ज्योतिमंय रथ से रात्रि 
को भी दिन बनाने की हृष्टि से सात बार सूयं के पोछे-पीछे सूर्यं के समान ही सुर- 
गिरि का परिक्रमण किया | उनके रथखात से सात समुद्र बने और उन्हींके आघार 
पर सद्द्वीपों का निर्माण हुआ | 


यावदवभासयति सुरगिरिमनुपरिक्रामन्‌ भगवानादित्यो .वसुधातलमर्धेनेब 
्रतर्पात, अर्धेनावच्छादयति; तदा हि भगवडुपासनोपचितातिपुरुषप्रभावस्तदनभिनन्दन्‌ 
समजवेन रथेन ज्योतिमयेन रजनीमपि दिनं करिष्यामीति सप्त कृत्वस्तरणि भनुपय- 


कामद्‌ हितीय इष पतङ्गः । ( भाग० ५.१.३० ) 
थे वा उ ह तब्रथचरणनेमिकृतपरिखातास्ते सप्त सिन्धव आसन्‌, यत एव कृताः 
सप्त भुनो द्वीपाः । ( भागवत ५.१.३१ ) । 


` जम्वू, प्लक्ष, शाल्मलि, कुश, क्रांच, शाक, पुष्कर मे सप्तद्वीप हें । प्रियन्नत के 
पुत्र अग्नीध्र, इध्मजिद्धा, यक्षबाहु, हिरण्यरेता, धृतपृष्ट, मेधातिथि, वीतिहोत्र फ्रसशः 
“-संप्तद्वीपों के शासक नियुक्त किये गये थे | पृ० ३३ ) । जम्बूद्योपाधिपति अरनीध्र के 
नाभि, किपुरुष, हरिवषं, इलावृत, रम्यक, हिरण्मय, कुरु, भद्राइव, केनमात्म मे नब 
पत्र हुए थे । ये पुर्वचित्ति नामक दिव्यांगना से उद्भूत होने के कारण स्वभाव से 
ही दिव्य संहनन ओर बल से सम्पन्न थे | उन्हींके नाम से जम्बूद्रीप में नव वषं हुए । 
नाभि से मेरुदेवी में भगवान्‌ विष्णु ही ऋषभदेव के रूप में अवत्तीणं हुए । ऋषभदेव 
के एक पुत्र महायोगो भरत हुए, जिनके नाम पर ही इस देश का नाम “भारतवर्ष 
पड़ा । इसके पहले इस देश का नाम 'अजनाभ' था | ह 


बेषां खलु महायोगी भरतो ज्येष्टः भेष्ठय॒ण [8 हे 
. आसीद्येनेदं बषं भारतमिति व्यपदिशत्ति। ( भागबत ५.४, ) 
५१ 
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सप्तद्वीपा मेदिनी एवं उसके द्वीपों पर वेदिक भारतीय राजाओं के ही वंशज 
शासन करते थे । कालक्रम में उनका वेदिक-धमं से सम्बन्ध द गया, तब उन-उन 
देशों में पृथक्‌-पृथक्‌ धमं आदि बने। लूप, रंग और इष्ट में भेद तो देश, जळवायु 
आदिके भेद से होता ही है। सभी द्रीपों एवं वर्षों में अब भी दिव्य, विशिष्ट पुरुषों द्वारा 
श्री भगवान्‌ विष्णु की ही उपासना हो रही है । भ्रद्राइव वष में श्री भद्रश्चवा भगवान्‌ 
हयग्रीव की उपासना करते हैं। हर-वषं में प्रह्नाद नूसिह की आराधना करते हैं । 
केतुमाल में श्री लक्ष्मो कामदेवके रूप में भगवान्‌ की उपासना करती हू । किपुरुष- 
वर्ष में हनुमान्‌ रामख्प में भगवान्‌ की उपासना करते हें। भारत में नारदजी 
वर्णाश्रमवती प्रजा के साथ नारायण की उपासना करते हैं : 


तं भगवान्‌ नारदो वर्णाअमवतीभिः भारतीभिः प्रजाभिः भगवत्प्रोक्ताभ्यां 
सांख्ययोगाभ्यां भगवदनुभावोपवणनं साबणे रपदेक्ष्यमाणः परमभक्तिभावेनोपसरति । 
ः ( भागवत ५.१९.१० ) 
भारत की महिमा देवगण भी वर्णन करते हैं : 
महो अमीषां किमकारि शोभनं प्रसन्न एषां स्विदुत स्वयं हरिः । 
यजन्म लब्धं नुषु भारताजिरे मुकुन्दसेवौपयिकं स्पृहा हि नः 0 
( भागवत ५.१९.२१ ) 
अर्थात्‌ भारतीयों ने कौन-सा बड़ा शोभन कार्यं किया है अथवा भगवान्‌ 
' स्वयं ही उन पर प्रसन्न हो गये हैँ, जिन लोगों ने भारत में मुकुन्द-सेवा के उपयोगी 
जन्म पाया है। हम देवताओं को भी ऐसे जन्म की प्राप्ति की स्पृहा रहती है। विष्णु- 


पुराण के अनुसार समुद्र के उत्तर, हिमाद्रि के दक्षिण का प्रदेश भारतवर्ष है और 
उसीमें भारतीय प्रजा निवास करती है: 


उत्तरं. यत्समुद्रस्य हिमाद्रेशचेव दक्षिणम्‌ । 
बष तद्‌ भारत नाम भारती यत्रा सन्ततिः ॥ 


[ श्रीमद्भागवत की दृष्टि से ज म्बद्ीप के भी न, 
विस्तारवाले है: म्बूढ्राप के भीतर नववर्ष नव-नव सहस्रयोजन 


यस्मिन्नेव वर्षाणि नवयोजनसहस्तायामानि अष्टभिमंर्यादागिरिभिः सुविभ- 
क्तानि भवन्ति | ( भाग० ५.१६.६ ) 


इसीके अनुसार भारतवषं कमंक्षत्र है। अस्य आठ वषं स्वगियों के पुण्यशेष के 
पुण्यशेष 
स ह स्थान हैं। बे दिव्य हैं। वहके पुरुष भी दिव्य हैं। वहाँ सभी वज्ञसंहनत 


क्या बेद-दास्त्र फा प्रामाण्य जानना अपकर्ष ? | ४०३ 
आप मुसलमान, ईसाई आदि अहिन्दुओं को अपनेमें मिला लेना राष्ट्रिय जीवन 
को एकात्मताके लिए आवश्यक एवं तकंसंगत समझते हैं । किन्तु शास्त्रीय दृष्टि से 
जाति का परिवर्तन होता ही नहीं । हाँ, हिन्दू-शास्त्रों में मानवमात्रके भी घमं वागत 
हैं। भक्ति, ज्ञान, क्षमा, दया आदि धर्मो का पालन करनेवाला कोई भी मनुष्य (हिन्दू! 
कहा जा सकता है। परन्तु शास्त्रानुसार जन्मना ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य को ही वेद के 
अध्ययन एवं तदुक्त अग्निहोत्रादि धर्मों के अनुष्ठान का अधिकार होता है, अन्य को 
नहीं । अहिन्दू यदि शास्त्रोक्त हिन्दु-मानवधमं का पालन करता हुँ, तो वह हिन्दू 
कहा जा सकता है। हिन्दुओं में जेसे अनेक श्रेणियाँ हैं, वेसे 'शोधित हिन्दू” की भी 
श्रेणी हो सकती है । यही मागं है, शास्त्रीय हिन्दुत्व के संरक्षण का । इस माग से 
जन्मना ब्राह्मणादि का - रक्तसांकरयं से बचाव होगा, साथ ही सांकयं या धर्मान्तरण 
आदि द्वारा जातिच्युतों का संग्रह भी हो सकेगा । 


इसके अतिरिक्त अन्य भी जो अहिन्दू, हिन्दू-शास्त्रों एवं हिन्दू-धमं म॑ विश्वास 
करते हों, वे हिन्दूशास्त्रानुसार अपची योग्यता के अनुसार हिन्दू-घम अपना सकते हूँ । 
गोमांसत्याग, यो रक्षण, पुनजंन्म-विशवास, ईरवरभाक्त, ईश्वर-नाम, गंगास्ताच, म॑ दिर- 
शिक्षरदर्शन, सत्य, अस्तेय, भूत-दया आदि घर्मो का पालन कर ऊचे से ऊँचे पद पाने 
के अधिकारो हो सकते हैँ । ।बना प्रतिबन्ध और विना प्रायश्चित्त अपने पोरत्यक्त 
भाइयों का अपने घर बुळा लाना बहुत सरळ प्रतीत होता है। परन्तु इसका परि- 
णाम यह भी हो सकता है कि कोई भी अन्य अपने भाई छोटे-छोटे स्वार्थो के वशी- 
भूत होकर धर्मांन्तरण स्वीकार कर लेंगे और फिर जब चाहेंगे लोट आयंगे । ऐसा 
७चर जातीय-नियम जाति के सर्वनाश का हेतु बन जायगा । हिन्दुओं के कठोर 
जातिनियम के कारण हो अबतक हिन्दू-जाति जीवित रही है। उसके ।शथिल होते 
हो वह समाप्त हो जायगा । 


इसके अतिरिक्त जसे संस्कत शब्दों की प्रत्यक्ष शुद्धिअशुद्धि पाणिनीय आंदिं 
आषंसूत्रों से ही निर्धारित होती है वेसे ही हिन्दू या ब्राह्मणादि जातियों की अप्रत्यक्ष 
शुद्धिअशुद्धि वेद तथा वेदाधारित मन्वादि धमंशास्त्रोसे ही निर्धारित होती हू । 
केवळ किसो व्यक्ति या किसी पार्टी के निर्धारित नियमों का उस सम्बन्ध में कुछ भी 
महत्त्व नहीं है । आत्मसात्‌ करने को शक्ति की बात करना भी अनभिज्ञता हो है। 
वेदादिशास्त्रों के विपरीत किसी व्यक्ति या जाति को हिन्दू-समाज में भ्रविष्ट करने का 
अर्थं है, हिन्दू-शास्त्रों एवं धमं से पराङमुख होकर*भ्र४ होना ! किसीकी कितनी भी 
तीव्र जठराग्नि क्यों न हो, वह खाद्य पदार्थ को हो पचा सकेगा । उसके लिए अखाद्य 
पाषाण, काष्ठ आदि का पचा सकचा संभव नहीं । अभय गोमांस आदि के पचाने 
का साहस करने पर वह स्वयं ही अपवित्र हो जायगा । जसे खाद्य-अखाद्य का 
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शास्त्रं से ही होता है, वेसे ही किसका हिन्दरःसमाज में किस रूप में समावेश 
be है, यह ग भो शास्त्र से ही हो सकेगा, मनमानी नहीं । 


इसके अतिरिक्त यह भी न भूलना चाहिए कि यदि कथंचित्‌ शास्त्रविरूद्ध 
मनमानी तौर पर किसी व्यक्ति या जाति को हिन्दू समाज में आत्मसात्‌ करने का 
प्रयत्न हुआ, तो पहले . तो वह आस्तिक हिन्दू-समाज को मान्य न होगा; वेसा 
करनेबाला स्वयं ही पतित हो जायगा । दूसरे अन्य जातियों के लोग भी उसी तरह 
अन्यान्य देशस्थ हिन्दुओं को आत्मसात्‌ करने का प्रयत्न करेंगे | 


श्री गोलवलकर राष्ट्रिय जीवन के शाइवत सूत्रों की चर्चा करते हैं। किन्तु 
बे भूछ जाते हें कि उनके मत में कोई भी शाश्‍वत शास्त्र एवं शाश्‍वत धमं मान्य 
नहीं हुं । वे यह मान चुके हैं कि जिसकी उपयोगिता समाप्त हो जायगी, तभी वे उसे 
फेक देंगे । राष्ट्रिय एकात्मता के आधाररूप में उन्होंने समान संस्कृति, समान, पेतुक- 
दाय, समान इातहास एवं समान परंपराओं तथा समान आदशों को भी साना हैं। 
किन्तु पाकिस्तानं में रहनेवाला हिन्दू या इंगलंण्ड आदि के हिन्दुओं को भी यदि वहाँ 
के लोग समान संस्कत भाद मान छेने का आग्रह करें तो कया वह भी आपको 
मान्य होगा ? जिनकी दृष्टि में घामिक, आध्यात्मिक भावों की अपेक्षा भौतिकता का 
महत्त अधिक है, वे ही किसी देश की राष्ट्रियता के लिए अपनी परंपरा.और अपनी 
संस्कृति की तिलांजार दे सकते हैं, अन्य नहीं | 
बस्तुतः कूटनीतिज्ञों द्वारा भारतवर्ष तथा संसार का इतिहास विकृत किया गया 
हे। रामायण, महाभारत के स्पष्ट आर्ष, परमसत्य इतिहास को झुठलाने का प्रयत्न 
किया गया है.। उसका प्रभाव यहाँतक पड़ा हैं कि भारतीय संस्कृति के पुजारी कहे 
जानेवाले लोग किसी अंश में उस इतिहास का .खण्डन करते हुए भी अन्य अंशों में 
उन्हीं इतिहासकारों को ही गुरु मानकर चलते हैं । उसी प्रभाव'के कारण “भारत में 
'बंग्रेजो राज्य' के लेख़क एवं 'बिचार-नवनीत' के लेखक अंग्रेजों का खण्डन करते हुए 
भी उन्हीं द्वारा निमित इतिहास के आधार पर अपने मन्तव्यों को प्रमाणित करने का 
भ्रय करते हैं | प्रदेश एवं प्रदेश में निवास करनेवाछी जातियां एक ही नहीं होतीं । 
इसीछिए एक प्रदेश का व्यक्ति अन्य प्रदेश में जा सकता है । परन्तु इससे उसकी जाति 
नहीं बदल जातो | [ 

._ भदेश के जल-वायु का असर भी मनुष्यों पर पड़ता है। उससे रूप-रंग, 
आइति में स्पष्ट भेद परिलक्षित होता है। पंजाबी, बंगाली, मैथिल, मराठी, 
रासी, उड़िया आदि मं प्रदेश के कारण रूप, रंग, आक्रृति में भेद दीखता है। 
चीनी, जापानी, रुसी, इंगलिश आदि में भी विलक्षणता. दीखती है । परंतु प्रदेश- 
मूलक जाति का धमं के साथ भी असाधारण सम्बन्ध नहीं हुआ करता | तभी तो 


क्या बैद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ४०५ 


नेपाली, मेथिल, बंगाली आदि भारतीय प्रदेशमूलक जातियों में धर्मभेद आवस्यक 
नहीं है । वेदिक कमं ब्राह्मणादि जातिमूलक होते हैं। अतएव ब्राह्मणादि जातियाँ 
एवं तन्मूलक वेदिक वर्णाश्रमधमं, पंजाबी मैथिल, बंगाली, उडया आदि सभी भार- 
तीयों में होते हैं। हिन्दू, मुसलमान आदि जातियाँ धर्ममूलक होती हैं। अतएब चीनी 
समान होने पर भी कोई मुसलमान बन सकता है, कोई ईसाई बनता है। भारतीय 
समान होने पर भी हिन्दू या मुसलमान बनते हैं। हाँ, वैदिक अग्निहोत्रादि धर्मों का 
जन्मचा ब्राह्मणादि त्रेवणिकों से ही सम्वन्ध है। उनमें स्वेच्छाचारिता नहीं चर 
सकती । कुरान, बाइबिल आदि के धर्म जन्मना जातिमूलक नहीं होते, पर वेदिक- 
धमे वसा नहीं है । 


आपके मतानुसार “श्री सुभाषबाबू में राष्ट्रत्व की भावात्मक चिरंतन 
निष्ठा की पकड़ थी, इसीलिए वे शिवाजी के आदर्श का आदर करते थे ।. किन्तु ऐसी 
राष्ट्रनिष्ठा से रहित अंग्रेजी-शासन के विरोधी रूसो-क्रांति से प्रेरणा लेनेवाले क्रांति- 
कारी लोग अत्र रूसी ऑर चीनी नेतृत्व के भक्त बन गये। जो मातृभूमि की स्व- 
तंत्रता के लिए अपना जीवन अर्पण करने की भावना रखते थे, वे आगे अपनी 
मातृभूमि को रूस एवं चीन का अनुषंगी बनाने के लिए उसी प्रकार जीवन अपण 
करने को इच्छा. करने लगे हैँ । वे पहले ज्वलंत देश मक्त थे, अब परदेशभक्त हो गये 
हैं । यह कितना घोर पाप है !' वस्तुतः कम्यूनिजम को आदर राष्ट्रवाद न होकर अन्ता- 
राष्ट्रियवाद ही है। अतः स्व पर-राष्ट्रकल्पनाहीन अन्ताराष्ट्रियवाद में परदेशभक्त की 
कल्पना नहीं हो सकती । सिद्धान्तनिष्ठावाला व्यक्ति समान सिद्धान्तवाले दुर के 
व्यक्ति को भी अपना मारता है। आपने भी राष्ट्रभक्तिवालों के लिए राष्ट्रभक्ति-हीन 
माता-पिता को भी शत्रु के समान त्याज्य बताते हुए श्री तुलसीदास की निम्नलिखित 
पंक्तियों का उल्लेख किया है: F 


तजिये तोर्नाह कोटि बरी सम, जद्यपि परम सनेही । 


हाँ, यह अवश्य है कि सर्माष्ट विराट्‌ में आत्माभिमान करने पर व्यष्टि-देहा- 
मिमान गोण हो जाता है; तथापि व्यावहारिक रूप से व्यक्ति को उन्नति से ही 
समष्टि की उन्नति होती है । व्यक्ति के पतित या दलित होने पर समष्टि की भी दुगंति 
होतो है; क्योंकि व्यक्ति-समुदाय ही तो समष्टि है। इसके अतिरिक्त कम्मु।नज्म, 
का सिद्धान्त ही शास्त्र एवं तर्क से विरुद्ध है; आत्मा, धमं, ईश्वर एवं परंपराओं से 
विमुख बनानेवाला है । इसका विस्तृत वर्णन “माबसंवाद ओर रामराज्य' में देखा जा. 
सकता है । र 

आपने पृष्ठ १४९ तक कई पृष्टों में कांग्रेस की मुस्लिम-तुष्टोकरण की नीति को 
देशद्रोह एबं जघन्य पाप बताया है । अवश्य ही यह सत्य है, पर आपका मुसलमानों 








४०६ विचार-पोयूष ! जाघुणिक वादं 
को आत्मसात कर और उनके साथ रोटी-बेटी का व्यवह 
हिन्दू-जाति को विक्त एवं वणंसंकर बनाने का व्यवहार करने का उपदेश करके 
धमंद्रोह, देशद्रोह एवं जघन्य पाप नहीं का प्रयतत भी कुछ कम जाति 
बहनों में ही शार न्य पाप नहीं है। जिनमें पीढ़ियों तिद्रोह, 
हुना म ही शादियां होती रही हैं, जिनमें पाखाने से हथो तक दूध बचाकर माँ- 
मु ह-हाथ धोने, वज्‌, करने या चाय बनाने न जात बचने का जङ हो 
गोमांस-भक्षण चलता था, उन्हें हिन्दू ताने तक के काम आता रहा है, जिनमें 
करा दे हभ द बनाकर उनके साथ रोटी-बेटी क ? जिनम्‌ 
निराधार 'हिन्द्‌' ना शेष हिन्दुओं को भी मुसलमान बना देना है। ; ve क 
न्द्' नाम रो या 
शास्त्रः | र्यी ल सकेंगे ? कांग्र ओं में ड 
ह ला एवं परंपराओं के विश्वास घटने से ले का में भी 
हो भावनाएं 
उदीको कम्यूनिस्ट लोग महायंत्रों, कल-कारखानों का खू द 
माते “i बेक्रारी-बेरोजगारी तथा क दोष वर्णन करते और 
प्रयास न क र SE कि जाते है तो ह 
को उत्सुक रहते हूं हें अपने में मिलाकर परम शुद्ध 'हिन्दू' 
घमं और संस्कृति के म | रह सी आनम ह कि संसार के समी नेता भरा 
किन्तु आपकी हृष्टि में 83 ग्रन्थों का महत्त्व वर्णन i वाफ 
मान्य नहीं है। राष्ट्रियता या संस्कृति का कोई भी आ म 
आपका यह कहना भी ठीक नहीं ६ 
न मिलेगा' इस [ भी ठीक नहीं कि 'हिन्दू-मुस्लिम 
यही समझना व पे [का भण्डा कोड i अ न स्वराज्य 
मतमेद का ; भार रे , उस T 
ह त श धा सारत का स्वराज्य एकता से ही होता हिल 
हिन्दू कर के समान आपकी ला कोन अस्वीकार कर सकता र? 
आपका राष्ट्रिय ! काल्पनिक एवं 
से जो गेर-हिन्दू टि है, पर वह हिन्दू निराध एवं निर्जीव ही है। . 
काल्पनिक हे ईसाई, मुसलमान [र्‌ ए चिष्प्रमाण ही तो 3. 
के निक वेष-भूषा, कुछ रीति-रि आपके लिए अराष्ट्रिय हैं, क्षणभर में है! इसी- 
बा | यह सब इसीलिए कि MR परः हिन्द होकर कर यान 
को अंगीकार नहीं करते प हिन्दू-घम, हिन्दू-संस्कृति के पक्के राष्ट्रिय बन 
असंगत कहते । आप (हदष्ट के अर्थ में त के ठोस प्रमाण वेदादि- 
मान चुके हैं; बयो हैं, पर अन्यत्र ठ र अथ में 'भारतीय राष्ट्र' 
हर चुके हैं; क्योंकि आप भारत में 'हिन्दू-कॉँ ताय राष्ट्र शब्द का 
सभ यही है कि एक राष्ट्रिय हिन्दू ही है। न ० का होना असंगत 
I एकाक्ष को एकाक्ष कहना संत्य हे पर सत्यमप्रियम्‌ का सीधा 
, परन्तु अप्रिय है, अतः बेसा 


ES 
= * 


क्या बेद-्शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४०७ 


न कहना चाहिए । इसीलिए तो अंधों को 'प्रज्ञाचक्षु' कहने की पद्धति है। माता को 
'पिता की पत्नी” भी कहना सत्य है, पर व्यवहार में वेसा न कहकर 'माँ' ही कहो 
जाता है | 


'हिन्दू-मुसलिम भाई-भाई' या “चीनी-हिन्दू भाई-भाई' इत्यादि घोष भयमूलक 
होते हुँ' यह कहना भी असंगत है। मेल-जोल की भावना से भी ऐसे घोषों का प्रयोग 
होता ही है। किसी ग्राम में हिन्दू-अहिन्दू, आस्तिक-नास्तिक तरह-तरह के लोग रहते 
हैं ओर उस ग्राम पर यदि डाकुओं या किसी खूंखार जंगली पशु का आक्रमण होता 
है तो वे सब एक होकर उनका मुकाबिला करते हैं। विभिन्न अवसरों पर विभिन्न 
मतभेद रहने पर भी उस समय सब भेदों को भुलाकर आक्रामक का मुकाबला होता 
है । उस समय सभी भाई-भाई ही होते हैं । वेसे वेदों के अनुसार तो प्राणिमात्र 'अमृत के 
पुत्र' होने से भाई-भाई हैं ही । यही तो समानता, भ्रातृता एवं स्वतंत्रता की आधार- 
भित्ति है । भीमसेन ने आक्रामक बकासुर से निबट लिया, उसे समाप्त कर दिया । आप- 
के अनुसार मुसलमान आक्रामक हैं, विरोधी हें, उनसे निपट लेना ही उचित है। 
परन्तु क्या आप या आपका संघ निबटने जा रहा है ? वया आप भी उन्हें आत्मसात्‌ 
करके अपनी बहन-बेटी उन्हींसे ब्याइने नहीं जा रहे हैं? 


आप कहते हूँ कि “मुसलमान अब भी इस देश के लिए “नमक-हलाल' नहीं 
हें। इसकी संस्कृति को उन्होंने मनसा ग्रहण नहीं किया। उस जीवन-रचना को 
स्वीकार नहीं किया, जिसे इस देश ने शताब्दियों से विकसित किया है | इसके दर्शन, 
इसके राष्ट्रिय महापुरुषों तथा इस देश के आधारभूत तत्त्वों पर उतक्रा विश्वास नहीं 
है” (पुृ० १५९) । यह सत्य है, परन्तु किसी भी जाति का अपना धर्म, अपना घमं प्रन्थ 
होता है और तदनुसार ही उसकी संस्कृति होती है। लेकिन आपका धमं एवं संस्कृति 
तो आपके अनुसार किसी शास्त्र पर आधारित है नहीं । निष्प्रमाण परम्परा भी 
'अन्घ-परम्परा' ही होती है । आप भले ही शास्त्र न मानते हों, परन्तु मुसलमान 
अपना एक घमंग्रन्थ मानता है । उसको संस्कृति, उसका इतिहास, उसके महापुरुष 
इस्लामी-भावना एवं इस्लामी आदश से प्रभावित होंगे। तब वह भारत में रहते हुए 
भी अपनी संस्कृति को केसे छोड़ सकता है ? जेसे कोई हिन्दू वेदादिशास्त्रों का अभि- 
मानी दुर्भाग्यवश भले ही कहीं रहे, पर अपने वेदादिशास्त्रों एवं तदुक्त धर्मो, संस्कृतियों, 
दर्शानों एवं तदनुसार महापुरुषों से अपना मन हटाकर ईसाई या मुसलमान संस्कृति 
को अपना नहीं सकता । हाँ, कृतज्ञता के नाते जिस देश में रहे, उसका हित चाहना, 
उस देशवासियों के साथ सद्व्यवहार रखना, उनके दुःख-सुख में हाथ बंटाना उचित 
है, परन्तु अपना धमे, संस्कृति छोड़कर अन्य धर्म-संस्कृति अपना लेना किसीके लिए 
भो कदापि उचित नहीं । भार्य-राजामों का ऐसा कभी आग्रह भी तहों था। भाप 








5 विचार-पीयूष : आधुनिक वाद 


भी मानते ही हैं कि पानीपत की लड़ाई में हिन्दुओं के तोपखाने का तोपची इब्राहिम 
मुसलमांन ही था ।' | 

आपका यह कथन कि “गीता में श्रीकृष्ण ने अर्जुन की शंकाओं का उत्तर द्वितीम 
अध्याय में दिया |”"“फिर भी अजुन सन्तुष्ट न हुआ। अन्त में जब श्रीकृष्ण अपना 
भीषण विएत्रहप प्रकट करते हैं, तो वह तुरन्त कहता है : “अब में समझ गया !'“" 
इसके पश्चात्‌ हम अर्जुनको अत्यन्त ग्रहणशील पाते हूँ।” इसी तरह आपने 
यह भी दिखाया कि 'एक प्रसिद्ध कांग्रेसी नेता को दिल्‍ली के स उत्सव में निमंत्रित 
किया गया था। वे आये और उन्होंने कई हजार स्वयंसेवकों की सुरचना तथा 
गणवेष देखा। वहाँ तीन लाख की संख्या में एक बहुत बड़ा श्रोतृ-समुदाय भी 
पूणं व्यवस्था एवं शांति के साथ उपस्थित था । उन्होंने कहा : 'यदि यह हिन्दुस्तान 
देश हिन्दुओं का नहीं तो किसका है ? तथा इस भूमि का राष्ट्रिय जीवन यदि हिन्दू 
का नहीं तो और किसका है? “उन्होंने साथियों से कहा : 'तुममें से किसीने यदि 
वह्‌ हस्य देखा होता तो जो कुछ मेंने कहा, उससे भिन्न और कुछ न कहते” ( पृष्ठ 
१९१-१६२ ) । ; 


' बात भी ठीक है। संघटित शक्ति को देखनेवालों पर प्रभाव अवश्य ही पड़ता 
है। अतएव साधारण छोगों पर प्रभाव डालने के लिए अंग्रेज-सरकार मी गोरों की 
संगठित सेना का गाँव-गाँव प्रदर्शन करती थो | हिटलर भी उप्षी सैनिक-शक्ति का 
के करके लोगों पर प्रभाव डालता था। महात्मा गांधी और पं० जवाहरलाल की 
सभाओं में उपस्थित छाखों मनुष्यों की भीड़ देखकर साधारण लोग प्रभावित होते ही 
थे किन्तु विचारशील, सिद्वान्तनिष्ठ लोग ऐसे बाह्य प्रदर्शनों से प्रभावित नहीं होते । 
विरबरूप-प्रदशन अजु'न की एक प्रार्थनामात्र की प्ति के लिए था । गीता के १०वें 
अध्याय E भगवान्‌ ने अपनी विभूतियों का वर्णन किया और कहा कि “में ही सबंभतों 
के हृदय में स्थित आतमा हूँ, में हो भूतों का आदि, अंत एवं मध्य हूँ | आदित्यों में 
विएणु, 3238 में चन्द्रमा, वेदों में सामवेद, देवों में इन्द्र मैं ही हँ। इन्द्रियों में मन, 
भूतों में चेतना, स्र हे शंकर, राक्षसों में कुबेर, वसुओं में पावक, पुरोधाओं में 
बृहस्पति में ही हूँ । यज्ञों में जपयज्ञ, तागों में अनन्त, मृगों में मृगेन्द्र शस्त्रधारियों में 
रास; किबहुना, सारे ही जगतु को में एकांश से धारण करके स्थित हें।' इस पर अजुन 

बड़ी प्रसन्नता प्रकट की और कहा कि मुझपर अनुग्रह करके आपने गह्म अध्यात्म 
योग का वर्णन किया, इससे मेरा मोह दूर हो गया : | र 


मदनुप्रहाय परमं गुदझ्यामध्यात्मसंज्ञितम | 
त्वयोक्तं वचस्तेन मोहोऽयं बिगतो मस्त । | 


पया बेद-शास्त्र का प्रासाण्य मानना अपंकर्ष ? ४०९ 


आपने जेसा अपनेको कहा, आप वेसे ही हैँ । यदि आप मैरेलिए शक्य समझते 
हैं तो कृपा करके अपने ऐरवर्यका पूर्णरूप से दर्शन करा दें । बस, इसी प्रार्थना पर 
भगवान्‌ ने अजु न को विश्वरूप दिखलाया |” गीता के किन्ही शब्दों से ऐसा नहीं 
प्रतीत होता कि उसके पहले अजुंन ने भगवान के वाक्यों को आदरपूर्वक ग्रहण नहीं 
किया और परचातु ग्रहणशीळ हो गया | ग्यारह॒वें अध्याय के पहले की तरह ही पीछे 
भी अजुंन ने कई प्रश्‍न किये हैं। नष्टो मोहः स्मृतिलंब्धा--'मेरा मोह्‌ नष्ट हो गया, 
मुझे स्मृति प्राप्त हो गयी', यह अजु'न ने ११वें अध्याय के अन्त में नहीं, १८वें 
अध्याय के अंत में कहा है । 
वास्तव में आप किसी ग्रन्थ को प्रामाण्यबुद्धि से नहीं, किन्तु अपनी इष्टसिंद्धि 
के लिए पढ़ते हैं । कम्युनिस्टों की तरह आप भी कई ग्रन्थों की बातों का उल्लेख कर 
दिया करते हैँ रूसी लोग एवं भारतीय भृपेन्द्रनाथ सान्याल आदि भी अपने कम्यु- 
निज्म का समर्थन करने के लिए भारतीय वेद, उपनिषद्‌, गीता आदि का नाम लेते 
हुँ। रूसियों ने महाभारत, रामायण के अनुवाद भी इसी उद्देश्य से किये हें। 
शेतान भी अपने पक्ष का समर्थन करने के लिए शास्त्र का नाम लेता है। परन्तु इससे 
कभी यह नहीं समझना चाहिए कि वह शास्त्रों का भक्त है । 


इसी तरह आप भी अपनी उद्देश्यपुति के रिए ही गीता का नाम लेते हैं, 
गीता का तात्पर्यं समझने के लिए नहीं। पाकिस्तानी भारत को 'दारछ हरब' से 
'दारळ इस्लाम” बनना चाहते हैं। आपके लोग केवल जबानी पाकिस्तान का 
विरोध करते रहे, परन्तु हम धमंसंघ के लोग विभाजन से पहले ३ अप्रैल सन्‌ '४७ 
से प्रत्यक्ष सत्याग्रह कर “भारत अखण्ड हो” नारा बुलन्द करते हुए विरोध कर 
रहे थे। १५ अगस्त के दिन विभाजन के समय भी विरोध का नारा बुलन्द कर 
रहे थे। आप लोगों को सहयोग के लिए अनेक बार बुलाया गया, पर आप तटस्थ 
रहने में ही अपना हित समझ रहे थे | हमारे विरोध को वाइसराय के सेक्रेटरी ने 
अपनी डायरी में नोट किया था। 


“काइमीर, आसाम, त्रिपुरा में योजनाबद्ध रूप से पाकिस्तान की नीति चळ रही 
है । सब जगह उनकी संख्या में विस्तार हो रहा है। स्थानीय मुसलमान भी उनके 
विस्तार को प्रश्रय देते हैं। देश के भिन्न-भिन्न स्थानों में आज भी उनके षड्यंत्र चल 
रहै हैं। हमारा वर्तमान नेतृत्व उनका मुकाबिला करने के लिए अत्यंत दुबंल है । 
हर जगह मुसलमानों की विघटनात्मक ओर विध्वंसक क्रियाओंको प्रोत्साहन मिलता 
है । मौलाना मुहम्मद अली का यह कहना था कि “पापी से पापी मुसलमान भी उनकी 
निगाह में महात्मा गांधी से बहुत अधिक श्रेष्ठ है” (पु० १७३) । यह सब कथन 
ठीक है, पर क्या आपकी योजतानुसार हिन्दू बना केनेमात्र से मुसलमाचों की ऐसी 

५२ 





४१०८ विचार-पौयू ¦ आधुनिक वांदे 
बनाएं समाप्त हो जायेगी ? बहुत लोगों ने कितने ही मुसलमानों को शुद्ध किया | 
खा नाम भी बदल दिये; पर वे लोग यहाँसे जो लाम उठाना 
था, उठाकर कुछ हिन्दू-लड़कियों से शादी करके जो थे वही हो गये फिर आपकी 
आत्मसात्‌ करने की योजना केसे सफळ होगी ! _ | 
तर्काप्रतिष्ठानात॒ ( ब्रह्मसू० २:१.११ ) में स्पष्ट बताया गया है कि बड़ा-से- 
बडा ताकिक ऊँचे-से-ऊँचे तको से किसी तत्त्व का व्यवस्थापन करता है तो उससे 
उच्च-क्ोटि का ताकिक अपने तको से उसका भी खण्डन कर देता है : 
बत्तेनातुमितोऽप्यर्थः कुशलेरनुसातुभिः । 
अभियुक्ततरेरन्ये - रन्यथेवोपपाञ्चते ॥ 


अंतः शास्त्रप्रामाष्य से सर्वथा हीन तकों के बल पर भारतीय संस्कृति, भारतीयता या 
हिन्दुल्व की रक्षा नहीं हो सकती । जब शास्त्र के मानने का प्रसंग आता है तब 
आप तकं की ओर भागते हैं और जब कठोर तक का सामना होता है तो विश्वास 
की ओर दौड़ते हें । पर आपको मालूम होना चाहिए कि केवल विश्‍वास--प्रमाणहीन 
विद्वास अन्धविइवास माना जाता है | तकं एवं विचार भी स्वतन्त्र प्रमाण नहीं 
माने जाते, किन्तु प्रमाण के सहायकमात्र होते हें। 'प्रमा-करण' को ही प्रमाण कहा 
जाता है। प्रमाणों में चाक्षुष आद छह प्रकार के प्रत्यक्ष, अनुमान तथा वेद एबं तद: 
नुसारो शास्त्र-आगम--ये हो तीन मुख्य माने जाते हूँ। वैसे उपमान, अर्थापत्ति, अनु- 
प॒ळांब्ब आदि भी प्रमाण अन्य दाशं।नक मानते हूँ किन्तु विचार एवं तकं, जिनका 
मुछ-कुछ सहारा आप लेते हूँ, स्वय प्रमाण ही नहीं हैं । 


` बेदान्त के प्रसिद्ध ग्रंथ 'संक्षेप-शारीरक' में कहा गया है : 
स्वाघ्यायदन्न करणं घटते विचारो नाप्यागमस्य परमात्मधियः प्रसूतौ । 


भर्थात्‌ स्वाध्याय या वेद के तुल्य कोई भी विचार ब्रह्म-प्रमा का करण याची प्रमाण 
नहीं मौर न वहु अंग ही है । अंग दो प्रकार के होते हैं: सन्निपत्योपकारक एवं 
आरादुपकारक | जेसे : प्रोक्षण, अवघाता[द ब्रोह्यादि अंगों का संस्कार कर याग के 
'उपक।रक ह्वाते हैं तो प्रयाजांद फलों के जनन में साक्षात्‌ याग के उपकारक होते हैं। 
किन्तु बिचार प्राक्षणादि को तरह अंगों के उपकारक नहीं, क्‍योंकि ब्रह्मज्ञान का 
मुख्य मग वेद नित्य-सिद्ध है। विचार उसके स्वरूपका उपकारक नहीं हो सकता 
लोर भ प्रयाजादि के तुल्य वह वेद के ब्रह्मज्ञान-जननमें किसी शक्ति का आधान ही 
` करता दै । भतः पुरुषगत असंभावनादि दोषों के निराकरण द्वारा ही विचार का ब्रह्म” 
ज्ञान में उपयोग हुं । इसीलिए पुजित-विचाररूप “मीमांसा” वेदान्त द्वारा ब्रह्मज्ञान- 
जनन में इतिकतंब्यता भाग को पुरा करती है, जेसा कि 'कि 'भावयेत्‌, केन भावयेत्‌, 


कया चेद-शास्त्र का प्रामाण्य सानना अपकर्ष ? ४११ . 


कथं भावयेत्‌’ यह साध्याकांक्षा, साघनाकांक्षा ओर इतिकत्तंव्यताकांक्षा होती है। 
इनको पूर्ति “स्व भावयेत्‌, यागेन भावयेत्‌, प्रयाजादिभिरङ्गरुपकृत्य भावयेस्‌' इस 
तरह होती है। अर्थात्‌ स्वगं का भावन करे, यज्ञ से भावन करे, प्रयाजादि भंगों द्वारा 
याग को उपकृत कर भावन करे, वेसे ही ब्रह्मज्ञान में भी तीनों आकांक्षाएं होती हैं। 
उनकी पूर्ति भी निम्नोक्त प्रकार से होती है: “ब्रह्मज्ञानं भावयेत्‌, वेदान्तेन भावयेत्‌, 
उपक्रमोपसंहारादिभिरुपक्ृत्य भावयेत्‌, षड्विधेलिङ्गेः ब्रह्मणि तात्पर्यंमवघायं असम्भा- 
वनादिकं निरस्य भावयेत्‌ ।' अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञान का भावन करे, वेदान्तों से भावन क्रे, 


उपक्रमादि लिगों से ब्रह्म में वेदान्तों का त्तात्यय॑निर्धारण कर असंभाबनादि दोषों की 
मिटाकर ब्रह्मज्ञान प्राप्त करें : 


घर्मे प्रमीयमाणे हि वेदेन करणात्मना। 
इतिकतंव्यताभागं मीमांसा प्रयिष्यति॥ 


अभिप्राय यह कि पू्व-उत्तर दोनों ही मीमांसाओं के अनुसार धर्म-ब्रह्म में 
तक को स्वतन्त्र प्रमाण नहीं, किन्तु शास्त्र के अभिप्राय को वुद्धयारूढ. करने का . 


साधनमात्र माना गया है | अतः घमं या ब्रह्म को समझने के लिए शास्त्र का प्रामाण्य 
मानना अनिवाय है। 


प्रमाणजन्य तरवज्ञान को हढ़ता के लिए ही तकं अंगीकार किया गमा है। 
संक्षेप-शारीरककार भी विचार को असम्भावना-निवृत्ति द्वारा ही सार्थक मानते हैं: 


घुरुषापराधविनिवृत्तिफलः सकलो विचार इति वेदविदः । 


अतः केवल अन्धविइवास या कुछ तर्कात्मक विचारमात्र किसी सिद्धान्त के साधकः 
बाधक नहीं हो सकते । कम्युत्तस्ट का खण्डन भी केवल विशवास के णाधार पर नहीं 
हो सकता । किसी शास्त्र को प्रमाण, किसी शाइवत सिद्धान्त को सदा कै लिए भष्रि- 
हायं न मानने में कम्युनिस्ट एवं आप तथा आपका संघ समान ही है। शास्त्र एवं 
शास्त्रोक्त धमं तथा जाति-पांति को आप ओर कम्युनिस्ट दोनों ही नहीं माते | 


'प्रतिकर (.मुआविजा ) बिना दिये ही जमींदारी, जागीरदारी छीन लेना'-- 
आप कम्युनिस्टों का दोष कहते हैं! ( पु० १९० ) । किन्तु आपके 'जनसंघ' ने भी तो 
अपने घोषणापत्र में यही घोषणा की थी कि 'जनसंघ मुआविजा बिना दिमै हो 
जमींदारी, जागीरदारी समाप्त कर देगा ।' | 

आपने पृष्ठ १८५ पर वतमान जनतत्त्र के सम्बन्ध में कहा है कि जनता 
को सामूहिक इच्छा के प्रतीक बनने के बजाय इसने सब प्रकार की अस्वस्थकर. 
स्पर्धाओं तथा स्वार्थो एवं बिच्छेद की शक्तियों को बढ़ावा दिया है।' किरु भषती 
तरक से उसका कोई विकल्प नहीं बताया । जनतन्त्र, कस्युत्तिण्व, सोशकिल्म का जौ 





४१२ विचार-पीयूष ॥ आधुनिक वाद 


आप अंगले पन्नों में खंडन करते हैं | तब क्या आप हिटलर का अधिनायकतन्त्र या 
साञ्नाज्यवाद का समर्थन करना चाहते हैं, यह भी स्पष्ट कर देना चाहिए। साथ ही 
बही आप 'जनतन्त्र की असफलताओं में ही अपने देश में कम्युनिज्म की विभीषिका 
की वृद्धि' मानते हैं । 

_ निःसंदेह ‘उच्चस्तर के आइवासनमात्र से कम्युनिज्म को रोका नहीं जा सकता', 
परन्तु 'देशभक्ति, चरित्र एवं ज्ञान जेसी उच्चतर भावनाओं के आह्वानमात्र से भी' 
( पृ० १८६ ) उसे रोकना असंभव है। रोटी-कपड़े की समस्या तो रोटी-कपड़े से ही 
हल होती है, देशभक्ति, चरित्र एवं ज्ञान से नहीं। इसीलिए तो भारतीय शास्त्रों . 
में शोक-मोह-निवृत्ति के लिए आन्वीक्षिकी ( अध्यात्मविद्या ), परलोकचिन्ता-निर- 
सन के लिए त्रयी ( धमंविद्या ) और लोकिक जीवन-निर्वाह के लिए वार्ताविद्या 
( कृषि, वाणिज्य, शिल्प, पशुपाळन ) की आवश्यकता बतायी गयी है । अतः शास्त्र- 
प्रामाण्यबुद्धि, तदनुसार ब्रह्म एवं धमं में निष्ठा तथा वार्ता का पूर्ण विस्तार ही 
कम्युनिज्म को समूल चष्ट कर सकता है । अन्धविश्वास पर आधारित देशभक्ति एवं 
तथाकथित निराधार चरित्र के बल पर उसका उन्मूलन नहीं हो सकता । प्रामाणिक 
धामिक-निष्ठा के अभाव तथा आध्यात्मिक विचारों की कमी एवं महायन्त्रवाद के 
परिणामस्वरूप उत्पादन-साधनों के केन्द्रीकरण, निस्सीम आथिक असन्तुलन तथा 
बेकारी, बेरोजगारी, गरीबी का विस्तार होने से ही कम्यूनिज्म की ओर जनता की 
प्रवृत्ति होती है। | 

“माक्स के अनुसार भी “महायंत्रसंपन्‍न पूंजीवाद के गर्भ से ही कम्युनिज्म की 
उत्पत्ति होती है।' इसीलिए पाश्‍चात्त्य लोग ईसाईमत द्वारा आध्यात्मिकता एवं 
घामिकता का विस्तार एवं डालर की सहायता से गरीबी रोकने का प्रयास करते 
हैं--यह उनका बुद्धि-विभ्रम है” ( पु० १८६ ), यह कहना भी ठीक नहीं। यद्यपि 
बंदिक-दाशंनिक अध्यात्मवाद एवं घमं तथा वेदिक राजनीतिशास्त्र द्वारा ही माक्स 
आदि के तकों का समूल उन्मूलन होता है, बाइबिल, कुरान आदि से नहीं, तथापि 

आपके निराधार एवं अन्धविरवास पर आधारित हिन्दू-धर्म एवं संस्क्रि की अपेक्षा 
तो ईसाइयत आदि का प्रचार कम्युनिज्म को कहीं अधिक रोक सकता है; क्योंकि 
फिर भी उका आधार कोई धमंग्रन्थ ही है। पर आप तो किसी भी धमंग्रन्थ को 
अपनी मान्यताओं एवं हिन्दुत्व का आघार मानते ही नहीं । 


“ईसाई-धमं की त्रुटियों के प्रतिक्रियास्वरूप ही तो कम्युरि : 

न म्युनिज्म है। ईसाई 

ठ कट्टर देश रूस ने ईसामसीह के घमं का क्यों त्याग किया ? ईसाई-बहुल 
oe कम्युनज्म क्यों फेला ?” ( पु० १८६) आदि बालोचित उक्तियाँ सर्वथा 
निःसार हैं । कहीं भी ऊपर से भले कोई चाहे ईसाई, मुसलमान या हिन्दु ही क्यों न 
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हो, पर इतने से ही यह नहीं कहा जा सकता कि उसमें अध्यात्मनिष्ठा या धर्मनिष्ठां 
है ही। इसीलिए तो भारत में ही देखें तो कम्युनिस्टों में प्रधानता हिन्दुओं की है | 
मुसळमाच भी कम्युनिस्ट हैं ही । इतना ही क्यों, आपसे भी तो कोई प्रश्‍न कर सकता 
है कि आपके शंकराचायं के जन्मस्थान केरळ एवं रामकृष्ण, विवेकानन्द की जन्मः 
भूमि बंगाल में कम्युनिज्म क्यों पनप रहा है? शंकराचार्य की जाति के ही ब्राह्मण 
क्योंकर कम्युनिस्ट नेता बन गये ? 


अवश्य ही किसी भी धमंग्रन्थ तथा तदुक्त ईश्वर एवं धमं के ठोस प्रचार से 
जब भोतिकवाद शिथिल होगा, तभी भौतिकता पर आधारित कम्युनिज्म कमजोर 
होगा । फिर भी भौतिकवाद पर आधारित तको एवं उनके द्वारा उठायी गयी राज- 
नीतिक-आथिक समस्याओं का पूर्ण समाधान वेदिक-दशंनों, राजनीतिक, आिक्र 
शास्त्रों के बिना हो सकचा असम्भव ही है। इसके अतिरिक्त महायंत्रों के विस्तार, 
वेकारी, बेरोजगारी या आथिक विपमताओं का फेलाव रोके बिना किसी भी घमं- 
प्रचारमात्र से कम्युनिज्म का रुकना सम्भव नहीं । 


आप कहते हैं कि “ईसाइयत के प्रसार से समाज की प्राचीन श्रद्धाएँ ओर 
राष्ट्रियता भंग होती जाती है, वहीं कम्युनिज्म बढ़ता है । कम्यु्तिज्म के बढ़ने का 
सबसे बड़ा यही मनोवेज्ञानिक तत्त्व रहा है” ( पृ० १८७) । वस्तुतः आपका मनो- 
वेज्ञानिक तत्त्व ही सबसे कमजोर एवं लचर तक है| किसी तरह हिन्दुस्तान के लिए 
किसी अंश में यह कहा जा सकता है, पर ईसाई-राष्ट्रों में उसके प्रचार से उनकी 
प्राचीन श्रद्धाएँ एवं राष्ट्रियता क्यों भंग होगी ? साथ ही हिन्दुस्थान में आपके संघ- 
संबंधी प्रचार से भी प्राचीन शास्त्रों एवं तदुक्त जाति-पांति, खान पान तथा भाचार- 
विचार की श्रद्धाएँ भंग हो रही हैं, बया इस पर भी कभी आपने विचार किया है ? 
जो शास्त्रों पर विश्वास छोड़ बेठेगा, वह आपके उपदेशों एबं पुस्तकों पर तथा 
भगवा-ध्वज पर भी कितने दिनों तक विश्वास रख सकेगा ? 


इसी पृष्ठ में लिखित आपकी विज्ञानवाली बात भी निःसार ही है । यह आप- 
को मालूम होना चाहिए कि ईसाइयों ने ही बड़े समारोह के साथ पहले-पहल विज्ञान 
की धज्जियाँ उड़ायी हैं। विज्ञान ने मात्र काल, अन्तरिक्ष आदि ईसाई-कल्पनाओं 
को ही नहीं उड़ाया, आपके हिन्दुस्थान की आत्मा, ईरवर एवं परलोक की कल्पनाओं 
को भी उड़ाने का प्रयत्न किया था । किन्तु कुछ शताब्दियों बाद आपके ही शब्दों में 
विज्ञान ने अपनेको उस रूप में अप्रमाणित करना प्रारंभ कर दिया | 


साइंस एण्ड रिलीजन ( धमं एवं विज्ञान ) पुस्तक में सर ओलिवर जोसेफ 
लाज एफ० आर० एस० डी० एस० सी०, एल-एल० डी०, प्रो० जान एम्बोज, प्रो० 
डब्ल्यू० बी० बादूमरी, प्रो० एडवडं हल, जान एलन झाकर, प्रो० जमंत सिक्स डड़- 
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हैड तथा प्रो० सिछवेनिस फिलिप्स थाम्पसत--हन सात प्रसिद्द वज्ञानिकों ने अपने 
समय में प्रचलित वेज्ञानिक मन्तव्योंके विरुद्ध अपना मत प्रकट किया था। इसमें 
$षवर, जीव, घम एवं विकास के सम्बन्ध में डाविन के मत का खण्डन कर आस्तिक 
पक्ष का समर्थन किया गया है | प्रो० बाट्मली ने कहा है कि हेवल का पुराना 
भौतिक-स्कूल वतमान युग से बिलकुल दूर है। हैवल की (दि रिडल आफ युनिवसं' का 
उत्तर “रहौ विचार एवं नूतन उत्तर' ( दि ओल्ड रिड्ळ एण्ड न्यूएस्ट आंसर ) 
पुस्तक में दिया गया है । इसी तरह सेकडों पुस्तकें उच्छूङ्कल विज्ञान के खण्डन में 
आस्तिक वैज्ञानिकों द्वारा ही प्रकाशित हैं। इसके लिए 'माक्संवाद ओर रामराज्य' 


('पु० १४६ ) द्रष्टव्य है । 


महात्‌ वेज्ञानिक डाक्टर ली ने यह स्पष्ट कहा है कि "आजका सबसे बड़ा 
आविष्कार यह है कि अभी हमने कुछ भी नहीं जाना । आपका यह कथन सत्य से 
अत्यंत दूर है कि “विज्ञान-निष्ठा के इस अवसाद के पश्चात्‌ परिचम का मनुष्य अज्ञान- 
सागर में कर्णाधारहीन नौका के समान हो गया । प्राचीन निष्ठाएँ मर चुकी थीं 
तथा नवीन निष्ठाएं प्रकाश में आ नहीं पाथी थीं। निष्ठा की इस रिक्तता की स्थिति 
में यह घटित हुआ कि उस अवकाश को पूणं करने के लिए कुछ ऐसे विश्वास आये 
जिनमें सत्य एवं शिव का आभासमात्र था। ऐसा ही एक विश्‍त्रास कम्युनिज्म भी था” 
( पु० १८७ ) । क्योंकि कम्युनिज्म विज्ञाननिष्ठा के अवसाद का परिणाम नहीं है| 
किन्तु वह विज्ञान के ही पूर्ण विश्वास पर आधारित है । कम्युनिज्म की वेज्ञानिक 
व्याख्या करनेवाले माक्स एवं एंगल्स ने विज्ञान के आधार पर भी देहभिन्न आत्मा, 
ज्ञान, आनन्द आदि अभौतिक तत्त्वों का निराकरण करके भूतों का ही परिणाम 
चेतना स्वीकार किया है । अन्य वेज्ञानिकों ने महायंत्रों के आविष्कार को ही कम्यू- 
निज्म का उद्गम-स्थान घोषित किया है। साथ ही विज्ञान के आगामी विकास पर 
ही महायंत्रों एवं कम्युनिज्म फा आगामी पूर्ण विकास माना है। दार्शंतिकों ने अपने 
तकों एवं विज्ञानों के आधार पर वेज्ञानिकों की सवंज्ञता के दावा भर का खण्डन कर 
se प्रमाणित किया है कि धम, ब्रह्म, आत्मा, काल आदि के सम्बन्ध में विज्ञान का 
निणय अंतिम या सही नहीं है। प्रयोगों, यंत्रों आदि के आधार पर होनेवाले प्रत्य- 
क्षायित ज्ञान ही विज्ञान हैं। किन्तु प्रत्यक्ष एवं अनुमान आदि की पहुँच के बाहर 
अर्थात्‌ प्रत्यक्ष-अनुमान से अविज्ञात घमं, ब्रह्म आदि का प्रतिपादन करना बेद का 


विषय है, विज्ञान का नहीं : 


प्रत्यक्षेणानुमित्या वा यस्तूपायो न ब्रुदृष्यते । 
हुने विदन्ति वेदेन तस्माद्वेदस्य बेदता ॥ 


मूर्वा जो उपाय रक्ष या अनुमान प्रनाग से बिदित नहों हो पाता, उसका ज्ञान 
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वेद से होता है--यही वेद की वेदता है। इस तरह दार्शनिकों ने बिज्ञान के भमण्ड 
का खण्डन कर धमं-ब्रह्म-निष्ठा को पुनः प्रतिष्ठापित किया है। 


कुछ थोड़े-से बहुत समझदार वेज्ञानिक भी मानने छो हैं कि 'हमें जिज्ञासा के 
मागं पर चलकर खोज करनी चाहिए । हमारे निर्णय गलत भी हो सकते हैं। अभी 
हमारी खोज बहुत थोड़ी एवं अधूरी है। इसके आधार पर हमें शास्त्रोक्त निणंयों में 
अर्थात्‌ आत्मा, ब्रह्म, धमं आदि के विचारों में हस्तक्षेप न कर उनसे सबक लेकर 
आगे खोज करने का प्रयत्न करना चाहिए ।' किन्तु मावसँ, एंगल्स आदि कम्युनिज्म 
के प्रवतँकों का आत्मा, ज्ञान, आनंद एबं घमं आदि के सम्बन्ध में अभी भी वही 
निर्णय है कि 'इस सम्बन्ध में विज्ञान का निर्णय ही ठीक एबं अंतिम है ।” परोक्षबादी 
शास्त्र की अपेक्षा प्रत्यक्षवादी विज्ञान के प्रत्यक्ष करिइमे अब भी अपनी बेज्ञानिक 
चमत्कृति की चकाचोंध में लोगों को मोहित करते हैं। उत्तरोत्तर वर्धमान बेशानिक 
यंत्रों, राकेटों, वेद्युत चमत्कारों, परमाणु, हाइड्रोजन के बिश्‍्लेषणजनित परिणामों का 
प्रभाव अनिवार्य रूप से आध्यात्मिक, धामिक लोगों पर भी पड़ रहा है। यही कारण. 
है कि अमेरिका, इंगळण्ड आदि राष्ट्र अपने धामिक प्रचारों एवं धन-साहाय्य आदि 
दवारा भीतिकवादो कम्युनिज्म के विस्तार को रोकने का कुछ प्रयास कर रहे हैं । 
उनके भीतर भी इसका असाधारण प्रभाव प्रतिक्षण बढ़ ही रहा है। 


इसलिए जबतक भारतीय, वेद, दर्शन, धमंशास्त्र, राजनोतिक शास्त्रों के 
द्वारा कम्युनिज्म-सिद्धान्त के आधार पर उठायी गयी समस्याओं एवं तकों का सक्रिय 
समाधान न होगा, तबतक उसका रुकना असम्भव ही है। कम्युनिज्म में सत्य एवं 
शिव का आभास नहीं ओर वह कोई विश्वास हो है। वह तो शुद्ध भोतिकवादी 
तको पर आश्रित है। अमेरिकनों का डालर-दान, किन्हींका अन्नदान, घनदान, 
भूदान आदि भी सर्वंथा निरर्थक नहीं । वे सभी यथासम्भव आथिक विषमता के 
निवारक हैं, किन्तु वे निःस्वार्थ हों तो उनका महत्त्व बहुत अधिक हो सकेगा । 


भारतीय शास्त्रों से अनुसार ज्ञान के लिए विद्या, संरक्षण के लिए शक्ति एवं 
दान के लिए धन होता था। तभी इनकी विषमता अन्थंकारिगी नहीं होतो थी । पर 
जहाँ विद्या विवाद, शक्ति विनाश एवं घन के लिए कारण होता है वहाँ निदचय ही 
आथिक आदि विषमताएँ सब अनर्थोंकी हेतु हो होती हैं। इसलिए धमंयुक्त संतुलित 
विषमता भी क्षम्य हो सकती है, धमंयुक्त होने पर भी असंतुलित आथिक विषमता 
कभो भो क्षम्य नहीं । हाथ की अँगुलियों में असमानता होती है, पर वह असच्तुलित 
नहीं । वैसी विषमता को तो रोग हो समझा जाता है। पेट की निःसीम मोटाई तथा 
हाथ-पाँवों की निःसीम पतलाई जलोदर रोग का ही चिल्ल है। किसी घर में करोड़ों, 
अरबों की संपत्ति का होना ओर किंसीको रोजी का भी कोई ढिकाना न होना, किसी- 
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के घर लाखों सन्तरे सड़ते रहें और किसीको इलाज के छिए सन्तरे की एक 
फाँक भी न मिले, तो उससे अनं की ही सृष्टि होगी । यही कारण था कि वेदिक 
ष्टि में अतिथि-सत्कार, दान, साहाय्य तथा यज्ञादि के प्रसंग से वितरण द्वारा आधिक 
सन्तुळन बनाये रखने का प्रयत्य प्रतिक्षण चता रहता था। सन्नाद लोग भी यज्ञों 
सें सर्वस्वदान कर अकिंचन हो जाया करते थे। “तीन-चार रुपये प्रतिदिन कमाने- 
वाले रिक्शेबाले को 'ए, ओ' पूकारना, साठ रुपये मासिक कमा नेवाले को 'बाबूजी' 
कहना भी घूणा के आधार पर नहीं, किन्तु जातीय व्यवस्थाओं या राजकीय पदों के 
आधार पर होता है” ( पु० १८८ )। आप भी मान चुके हुं कि 'एक शासक अंग्रेज 
की अपेक्षा भी एक गरीब ब्राह्मण चपरासी का अधिक सम्मान उसको जाति या कुल 
के आधार पर किया जाता था” ( पु० १३५) श्रम या धन के आधार पर सम्मान 
का रूप अलग होता है तथा कुल या पद के आधार पर सम्मान का रूप अलग | 
एक करोड़पति भी जज के सामने बड़े सम्मान के साथ उपस्थित होता है। धन की 
की इष्टि से जज का महत्त्व बहुत ही कम रहता है, पर पद की इष्टि से उसका महत्त्व 
अधिक है । 


कर्तव्य कर्मो के पालन में ऊंच-नीच होने का भाव नहीं है' ( पु० १८९ ), यह 
भी सत्य नहीं। कारण कतंव्य कर्मका पालन करनेवालों में भी उत्कषं-अपकषं का भेद 
होता ही है। तभी तो कतंब्यपरायण शूद्र कतंव्यपरायण ब्राह्मण को नमस्कार करता 
है, ब्राह्मण शूद्र को नमस्कार नहीं करता । पिता पुत्र की प्रणाम नहीं करता, पुत्र 
पिता को प्रणाम करता है। पिता पुत्र को 'ए, आ! कहकर पुकारता है, पर पुन्न 
'पिताजी' कहकर पुकारता है । यह कोई घुणामूछक व्यवहार नहीं और न इससे 
कम्युतिज्म का ही खतरा होता है। एक वेद-वेदांग विद्वानु आज मुश्किल से महीने 
में सी-पचास कमाता है, पर एक मोची या जूतों पर पालिश करनेवाळा उससे बहुत 
अधिक कमा लेता है। तब क्या आपकी हृष्टि में मोची का वैदिक ब्राह्मण से अधिक 
या बराबर सम्मान होना चाहिए ? प्राचीन काळ में सदेव वेदिक ब्राह्मण के सम्बो- 
धन और मोची के सम्बोधन में भेद रहा । किन्तु उसका हेतु न तो घृणा थी और न 
उससे कम्युनिज्म का खतरा ही खड़ा हुआ | आज भी ऐसे व्यवहार नहीं, किन्तु 
असंतुलित भ्थ-बेषम्य हो बगंभेद, वरेसंघषं का कारण बनता है । 


ल बस्तुतस्तु मार्क्स के अनुसार कुछ अधिक बोनस. भत्ता या धन मिलनेमात्र से 
'कम्युिस्ट को सन्तोष न होगा। उसकी इष्ट में तो बिनिमय-मल्य से होनेवाली 
सभी आमदनी, छागत खरचं एबं सरकारी टेक्स, मशीन, मकान का भाड़ा भादि 
` निकालकर सबकी सब घनराशि मजदूर के श्रम का फळ है। बह उसीको मिलना 
चाहिए । इससे कम में कम्युनिस्ट कभी भी सन्तुष्ट न ट्रोया | कुछ आथिक असमानता 
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तो कम्युनिस्टों में भी रहती है। बुद्धिजीवी और श्रमजीवी के व्यवहार एवं सम्बोधन 
भी भिन्न-भिन्न होते हैं। 'सबको शिक्षा, श्रम और उसका फल पाने का समान 
अवसर' ही उनकी समानता का अर्थ है | इंजीनियर एवं राज के काम, दाम, आराम 
में तो भेद उनको भी मान्य ही है। ` 
इसी तरह 'मतपत्र-पेटिका से समाजवाद को प्राप्त करेंगे, चीन तथा रूस के 
समान गोळी से नहीं! ( पृ० १८९ ) यह आपके नेताओंकी कोई नवीन बात नहीं | 
इसमें यह हेतु भी नहीं कि रूस के लोग अधिक जाग्रत थे; इसलिए वहाँ गोली को 
आवस्यकता थी । भारत के लोग राष्ट्रसेनानियों के कहने से गर्दन भी कटा सकते हैं, 
अतः यहाँ गोली की आवश्यकता नहीं । किन्तु काळं मावसं ने ही अपने ग्रन्थों में वर्ग- 
संघर्ष, वर्ग-विद्वेंष एवं वणं-विध्वंस द्वारा समाजवाद की स्थापना बतायी है। इसके 
साथ ही उन्होंने यह भी कहा है कि इंगलेण्ड, फ्रांस, अमेरिका जेसे प्रजातांत्रिक देशो 
में वगं-क्रान्ति के बिना निर्वाचनःप्रथा से भी समाजवाद लाया जा सकता है । 
आपने लिखा है कि “यहाँ हमारे लोग नम्र, वीरपुजक हैं । ““वे राष्ट्रसेनानी के 
आदेशानुसार गर्दन झुकाकर सिर कटाने-हेतु अपंण कर देंगे” ( पु० १८९ )। परन्तु 
भारत को अपेक्षा बहुत पहले इङ्गलेण्ड में मजदूर-दल को सरकार बन चुकी हैः। 
नेता के प्रति अन्धश्रद्धा पाश्‍चात््य-जगत्‌ की देन है, उसीसे अन्ध लोगों के समान 
आप भी लाभ उठा रहे हैँ। भारत में तो ईश्वर एवं आचार्यों में भी शास्त्रानुसार ही 
विवेकयुक्त श्रद्धा का विधान है: तद्विज्ञानार्थं स गुरुमेवाभिगच्छेत्‌, समित्पाणिः 
श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌ ( उपनिषद्‌ ) । ब्रह्म को जानने के लिए समित्‌-पाणि होकर 
श्रोत्रिय, ब्रह्मनिष्ठ गुरुकी शरण जाना चाहिए। यद्यपि भ्रति का अथं गुरुपरंपरा से 
ही जानने का विधान है, तथापि शास्त्रों के अनुसार ही गुरु का लक्षण जानना 
चाहिए, शास्त्रविरुद्ध आचार एवं उपदेश देनेवाले को कभी गुरुत्वेन वरण नहीं 
करना चाहिए। शास्त्रविरुद्ध आचरण एवं उपदेश देनेवालों का जो आज भारत में 
सम्मान हो रहा है, वह पारचात्-सभ्यता की ही देन है। इतना ही क्यों, कम्युनिस्टों, 
मावसंवादियों के पास तो कुछ सिद्धान्त भी हें, पर भारतीय पाटियाँ तो सवंधा 
सिद्धान्तहीन हैं। भूमि अदि छीनने के लिए कम्युनिस्टों के पास कुछ तक भी हैं, 
पर यहाँ तो तकहीन होने पर भी धड़ल्ले से जन-जन की वेध सम्पत्तियों के छीनने में 
कोई हिचक नहीं । श्री तिलक ने 'मिताक्षरा' के जन्मना स्वत्ववाद के अनुसार 'देश 
के स्वराज्य में अपना जन्मसिद्ध अधिकार' माना था, पर भारतीय संस्कृति का ढोल 
पीटते हुए भी आपका जनसंघ प्रतिकर बिना दिये जन-जन की वेध भूमि आदि छीन 
छेने की घोषणा कर चुका है। आप कहेंगे : 'वह तो फिर से बँटवारे के लिए आव- 
श्यक है ।' पर क्या दान के लिए भी चोरी या डाके से धन-संग्रह वेध कहा'जा 
सकता है ? 
५३ 





चिचार-पीयूष $ आधुनिक वाद 


वस्तुतः वैध संपत्ति-स्वातंत्रय के अनन्तर शिक्षा एवं धमं की स्वतन्त्रता भी 
समाप्त हो जाती है, जनतन्त्र भी समाप्त हो जाता है; क्योंकि जनतन्त्र वहाँ रहता है 
जहाँ जनता में नापसंद सरकार को बदलनेकी शक्ति बनी रहती है | वह शक्ति तभीः 
तक रहती है जबतक जनता में निर्वाचन जीतने की शक्ति रहती है। वह भी तभी- 
तक सम्भव होता है, जबतक जनता के पास वेध सम्पत्ति रहती है। सम्पत्ति रहने 
पर ही निर्वाचन जीतना सम्भव है। पोस्टर, नोटिस, लाउडस्पीकर, भोटर एवं कार्य 
कर्ताओं के बिना योग्य से योग्य व्यक्ति भी निर्वाचन में सफल नहीं हो पाता । अतः 
उसे घनहीन बना देने के पश्चात्‌ निर्वाचन छड़कर सरकार बदल देने की स्वतन्त्रता 
प्रदान करने का अर्थ है, किसी पक्षी को पंख काटकर, पंखहीन कर उड़ने की मुक- 
म्मिल स्वतन्त्रता देना । 


आप कहते हें : “समाजवाद इस मिट्टी की उपज नहीं है। यह हमारे रक्त 
एवं परंपराओं में नहीं है। हमारी परंपराओं एवं आदर्शों से इसका कोई सम्बन्ध 
नहीं । हम लोगों के लिए यह परकीय विचार है” ( पु० १९१ ) । परन्तु जब आपने 
शास्त्रप्रामाण्यवाद को तिलांजलि दे दी, खान-पान एवं भारतीय सदाचार को त्याग 
देना उचित माना, किसी भी प्राचीन मान्यता की उपयोगिता खतम होने पर उसे 
आप त्याज्य मान लेते हैं ओर इस भूमि की जो उपज नहीं, यहाँके रक्त से जिनका 
सम्बन्ध नहीं, उन्हें आत्मसात्‌ कर सकते हैं, तो फिर समाजवाद से ही परहेज क्यों ? 
यदि शास्त्र एवं पारम्पयं का त्याग हो सकता है, तो समाजवाद में और कोई भी 
नयी बात नहीं। आखिर कया वतंमान मोटर, हवाई जहाज, फाउच्टेनपेन, भारतीय 
भूमि को ही उपज है ? यदि नहीं, तो क्या उनसे परहेज करते हैं? 


वस्तुतः भोतिक समाजवाद या समाजवाद शास्त्र, धमं, ईश्वर के निराकरण 
पर ही अवलंबित हैं । उनका शास्त्रादि की प्रतिष्ठा से ही समूलोन्मलन हो सकता है, 


अन्यथा नहीं। अतः यदि उसका उन्मूलन इष्ट है, तो शास्त्रप्रामाण्यवाद समझने का 
प्रयत्न करना आवद्यक है । 


आप अपने अमर-समाज' के सम्बन्ध में कहते हैं कि “उसने महत्तम व्यक्तियों 
को जन्म दिया तथा सर्वोत्कृष्ट दर्शन एवं पवित्रतम सामाजिक मानदण्डों को बिकसित 
किया। आपने राम, इष्ण, शंकराचाये का भी उल्लेख किया है” ( पु० १९५) | 
परन्तु क्या किसी भी सर्वोत्कृष्ठ दर्शन को सांगोपांग मानने की हिम्मत करते हैं! 
आपने वहीं पर राम, कृष्ण को भूमिका एक पुत्र माना है । परन्तु क्या आप 
राम, कृष्ण, शंकराचार्य के उपदेशों या उनके द्वारा अपनाये हुए शास्त्रों का प्रामाण्य 


मानते हैं ? रामायण, महाभारत में तो राम, कृष्ण को ' 3 गण 
है, फिर वे पृथ्वी के पुत्र केसे ? › कृष्ण को 'साक्षात्‌ परब्रह्म’ कह 
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हिन्दू-समाज का गौरव उसके प्रामाणिक धर्म, दर्शन एवं सदाचारों पर निर्भर 

था। उसी आधार पर प्रतिष्ठा भी थी। परन्तु आज आत्मइलाघाके सिवा कुछ भो 
आपके पास नहीं | आप कहते हैँ : 'समाज हो ईश्वर का जीवित स्वरूप है! ( पृ० 
१९६ ), पर यह किसी भी शास्त्र में वणित नहीं है। ईएबर का स्थूलरूप महाविराट्‌ 
है। भारत एवं भारतीय समाज भी उसीका एक अंश होने से वह भी ईश्वर का 
एक अंश है। इसकी विशेषता तो इसके वेदादि-शास्त्रों एवं तदुक्त कमं, उपासना, 
ज्ञान-विज्ञानों से थी, पर उसकी आज उपेक्षा हो रही हैं। भारत का वेभव, ज्ञान 
विदेशी लेखकों के आधार पर नहीं; किन्तु भारतीय रामायण, महाभारतादि आर्ष- 


इतिहासो से ही प्रात हो सकती है। विदेशी विचारकों के उक्त लेखों में भारतीय 
वभव का शुद्ध रूप नहीं मिलेगा | 


कृण्वन्तो विश्वमार्यम्‌ ( ऋ० सं० ९. ६३, ५ ) का 'विइव के मनुष्यमात्र को 
आयं बनाओ" ( पृ० १९८ ) अथं नहीं । ऐसा मर्थ वेदभाष्यकार सायणादि से विरुद्ध 
है। वहाँ तो ऋत्विजों से संपूर्ण सोमादि हवि को संस्कारों द्वारा श्रेष्ठ बनाने के लिए 
कहा जा रहा हैं । अतएव वेद तिस्रः प्रजा आर्याः के अनुसार ब्राह्मणादि तोन प्रकार 
की प्रजाओं को 'आर्य' कहते हैं। 
यह ठीक है कि भारत का प्राचीन गौरव एवं धन-धान्य, कला-कोशळ, 
चिकित्सा, विज्ञान आदि की उन्नति अवश्य ही महत्त्वपृणं थी । आखिर हम इतने 
उन्नत होते हुए भी वर्तमान घृणित अवस्था में. क्यों पहुंचे ? धन-धान्यपृणं संस्कृति 
के इस देश में दुःख-दारिद्रथ एवं अधमं का पिशाच किस प्रकार घुसा, यह कभी 
सोचा है? 
आपका यह कहना तो ठीक है कि “विदेशी मुस्लिमों, अंग्रेजों के अत्याचारों 
एवं जाल-फरेब के कारण भारतीय सद्गुणों एवं वेभवों का नाश हुआ।' यह कहना 
भी ठीक है कि “हमारी जनसंख्या, सेना, नीतिज्ञत्ता, पराक्रम, ऐइवयं, बुद्धिमत्ता, 
ज्ञान एवं प्रत्येक गुण भी, जिनसे किसी भी जाति को निश्चित विजय प्राप्त होती 
है, आक्रामकों की तुलना में अधिक श्रेष्ठ थे ।'”““"इसी प्रसंग में कोटिल्य के अर्थ- 
शास्त्र के सम्बन्ध में आप कहते हें कि ' जिसकी बराबरी का संसार के सभस्त राज- 
नीतिक-साहित्य में दूसरा एक भी ग्रन्थ मिळना कठिन है। यह छोटा-सा ग्रन्थ ऐसे 
विचारों का कोष है, जिनकी स्वाभाविक एवं स्थायी श्रेष्ठता देश-काळ को सभी 
सीमाओं से परे है” ( पु० २०० )। आपकी उपयुक्त बातें बहुत ठोक हैं, किन्तु 
आइचर्यं तो यह है कि आप फिर भी उस ग्रन्थ का प्रामाण्य ओर उसे अपना मार्ग- 
दरक नहीं मानते ! कौटिल्य पद-पद पर धर्म एवं वेदादि-शास्त्रों का गौरव-वर्णन 
करता है। यदि उसे आप मानते तो कितनी अच्छी बात होती ! कोटिल्य का 
निम्नोद्धुतं वचन गंभीरता से विचारणीय है: हक 5 








विचार-पीयूष.४ आधुनिक वांद 


वस्थिताय॑मर्याद:.. कृतवर्णाश्रमस्थिति: । 
न्मा हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीदति ॥ 
( को० अर्थशास्त्र १,३.४ ) 


{-मर्यादा के सम्यक्‌ व्यवस्थित होने ओर वर्णाश्रम की स्थिति संपादित 
क ( ऋक्‌, यजुः, साम ) यानी वेदत्रयी द्वारा रक्षित छोक प्रसाद को प्राप्त 
होता है, अवसाद को नहीं । 

आगे आपने लिखा है कि : “हमने पहले शकों, हुणों के बबंर-समूहों को खदेड़ 
दिया था। जो लोग यहाँ रह गये थे, उनको अपनी सवंग्राही संस्कृति में समाविष्ट कर 
लिया” ( पृ० २०० )। परन्तु क्या कभी यह भी सोचा कि यह सवंग्राही 'मिक्शर'- 
संस्कृति कौटिल्य को मान्य थी ? वस्तुतः कोटिल्य ने अपने ग्रन्थ में वणंसांकर्यं को 
ही राष्ट्र का विध्वंसक माना है। मनु भी वही बात कहते हैं : 
यत्र त्वेते परिध्वंसा जायन्ते वर्णदूषकाः। 
राष्टरियेः सह तद्राष्ट्रं क्षिप्रमेव बरिनश्यति ॥ 


४२३० 


( सनु० १०६१ ) 


संभव है, इसी सांकयं से यह स्वंगुणसम्पन्न देश गुलामी की जंजी रोंमें जकड़ 
गया हो । चन्द्रगुप्त के समय कौटल्य के धर्म एवं शास्त्र का पणं सम्मान था। देश के 
लोग बलिष्ठ एवं घमिष्ठ थे। तभी तथाकथित विश्वविजेता सिकन्दर एवं सेल्युकस 
आदि को पराजित किया जा सका था। यह ठीक है कि ऐक्य के अभाव में राजा का 
पद जनता की निष्ठा को आधार बन जाने से परम्पर देष एवं स्पर्धा से छोटे-छोटे 
राजाओं के सम्बन्ध इषित हो जाने पर शत्रुःमित्र की पहचान न होने तथा अदीघं- 
दशितापुणं प्रवृत्तियों के कारण शत्रु हमारे अतिथि बनकर विजेता एवं शासन बन 
गये” ( पु० २०१) । किन्तु राष्ट्र के पतन का इससे भी अधिक सूलकारण था 
आन्वीक्षिकी, त्रयी (तीनों वेद), वार्ता तथा दण्डनीतिरूप लोकप्रतिष्ठा-हेतु विद्याओं का 
भनम्यात । जहाँ विधिवत्‌ उक्त विद्याओं का ज्ञान एवं ठीक से अनुष्ठान चलता रहता 
है, वहाँ कभी भी ऐसा प्रमाद नहीं होता । अतएव यह कथन ठीक नहीं कि “महा- 
भारतःयुद्ध के बाद लम्बे शांतिकाळ में समस्त राष्ट्र सुरक्षा की भावना के कारण 
एक प्रकार को मूर्च्छा को प्राप्त हो गया था । ऐक्य की प्रबृत्ति, जो आनेवाले खतरे की 
चेतना के फलस्वरूप न हती है, शताब्दियों के कालान्तर में मन्द पड़ गयी थी" 
६ प०२०१ ) । क्योंकि आपके केथनानुसार भी कोटिल्य के काल में देश पूर्ण समृद्ध 
र शक्तिशाली था । कोटल्य-काल महाभारतःयुद्ध से दो-डाई हजार वषं पीछे का 
करे फिर कौटल्य के पर होनेवाली दुदंशा का हेतु कोटल्य-पुर्वकाल की स्थिति को 
रदा जो सकता है? महाभारत-युद्ध के पु भी भारत में छोटे-छोटे बहुत-से - 


क्या वेद-शास्त्र-का प्रामाण्य सानना अपकर्ष ? ४२१५ 


राज्य थे और उनमें संघर्ष भी चलता ही रहता था। इसका परम प्रमाण द्रौपदी को 
नग्न करने का प्रयत्न, पाण्डवों का वनवास तथा महाभारत-युद्ध ही है । 
जनता में राजपद का सम्मान तो महाभारत-काल में ही नहीं, मस्वादि-काल 
मेंभीथाही। 
महती देवता ह्येषा नररूपेण तिष्ठति । ( मनु० ७.८ ) 
नराणां च नराधिपम्‌ । ( गोता ) 


आदि मनु तथा भगवद्गीता के वचनों में स्पष्ट ही राजा को ईद्वररूप कहा गया है। 
इतने स्पष्ट शब्दों में कहीं भी किसी एक समाज को ईद्वररूप में नहीं कहा गया है। 
अतः देश की दुरवस्था का मूल था, बौद्ध-प्रभाव के विस्तार के कारण वेदादि- 
शास्त्रों में अश्रद्धा का सूत्रपात, तदुक्त वर्णाश्रम-च्यवस्था की विश्वुंखलता, तदनुमारी 
धर्मो के अनुष्ठानों में शिथिलता । भट्टपाद कुमारिल, शंकराचाय आदि के प्रयत्नों से 
जितने अंशों में शास्त्रादि-व्यवस्था प्रतिष्ठापित हो सकी, उतने अंशों में समाज जीवित 
रह सका । उतने अंशों में उन आगन्तुक उपद्रवों के निवारणार्थं प्रयतन भी होते रहे । 
यही मुसलिम-आक्रमणों के भी प्रतिरोध की कहानी है। 

कोटल्य के उपदेशों का ठीक आदर एवं पालन न करने और आन्वीक्षिकी, 
त्रयी, वार्ता एवं दण्डनीति की उपेक्षा के परिणामस्वरूप मार्ग॑श्रष्ट हिन्दू ही विदेशी 
आक्रामकों के सहायक बने | इतना ही नहीं, इसी कारण बहुत दिनों से हमारे देश में 
इतनी अदीघंदाशिता बढ़ गयी कि वह निर्वाण या विध्वंस ही सोचना जानने लगा, 
निर्माण या रचना की बात सोचता ही नहीं था। पृथ्वीराज की किन्ही बातों से उद्विरन 
होकर लोगों ने सोचा कि उसे मिटाना है, भरे ही मुगल आये । किन्तु जब मुगल 
एवं मुर्साङम कुकृत्यों से लोग उद्विन हुए तो सोचा कि इस शासन को खत्म करना: 
है, फिर जो आये सो आये। फलस्वरूप अग्रेजों के पाँव जमाने में मदद कर मुसरिम- 
शासन समाप्त किया गया । 

अंग्रेजों से ऊब जाने पर उनके खत्म करने का प्रयत्न हुआ और यह सोचा गया 
कि अंग्रेज हटने चाहिए, उनके स्थान में जो आये सो आये । इस प्रयत्न के फलस्वरूप 
कांग्रेस को बलवान्‌ बनाकर सफळ बनाया गया । कांग्रेस ने देश के टुकड़े किये-हिन्दु- 
स्ताच, पाकिस्तान का बंटवारा स्वीकार किया; भूमि-संपत्ति छीनी; धर्म-कर्म तथा 
शास्त्रों को ठुकराया; मनमाना कानून बनाया; गोहत्या को बढ़ावा दिया | अब आज 
जनता की 'इच्छा है कि कांग्रेस हटनी चाहिए, इसके स्थान पर अन्य चाहे जो 
भी आये । 

किन्तु हम निर्माण नहीं सोचते, इस अन्ध-परंपरा से कभी भी शांति न होगी। 
निर्माण के बिना निर्वाण संथा व्यर्थ ही होता है। जबतक हम अपनी शास्त्रीय 








४२२ विचार-पौयूष । आधुनिक वांदे 
परंपराओं के अनुसार अपने निर्माण की रूपरेखाओं पर विचार करेंगे, तबतक सभी 


दलों एबं संघटनों की प्रतिक्रियास्वरूप प्रवृत्तियाँ शांति एवं समृद्धि-स्थापना में सफल 
न हो सकेंगी । धर्म-संघ, रामराज्य-परिषदु का प्रयास इसी निर्माण की ओर है। 


आप 'पंजाब को वेदों का जन्मस्थान मानते और उन्हें पवित्रता मानते हैं 
( पु० २०५ ) । किन्तु खेद है कि आप उन पवित्र वेदों को अपने संघटन का आधार 
बनाने को तेयार नहीं । आप यह मानते हैं कि “प्रान्त, दळ, भाषा, पन्थ, सम्प्रदाय 
के नये वेष में परस्पर घुणा-द्वेष का वही अभिशाप अपना मृत्यु-नुत्थ किये जा रहा है” 
( पृ० २०७ ) । परन्तु यह नहीं सोचते कि हम सर्वमान्य या बहुमान्य वेदादिशास्त्रों, 
रामायण, महाभारत, मनु-गीतादि ग्रन्थों को जबतक अपना सरपंच मानकर उनके 
अधोन अपनी गतिविधि नहीं बनायेंगे, तबतक कोरे रोनेमात्र से वया कभी हमारा 
उद्धार हो सकता है? 


आप यह भी मानते ही हैं किं “राजसूय, अश्वमेधादि वैदिक यज्ञों द्वारा संपूर्ण 
भारत को एक ही चक्रवर्ती के सर्वोच्च राजकीय प्रभुत्व के अन्तगंत छाने का प्रयत्न 
होता था । उसमें राज्यों को जनता का शोषण या दमन के सहश कोई स्वार्थी मन्तव्य 
नहीं होता था । वह छोटे राज्यों में एक सर्वोच्च केन्द्रीय सत्ता के भ्रति राज्यभक्ति 
की अपेक्षामात्र रखता था । अन्य बातों में हस्तक्षेप न करते हुए उनको स्वतन्त्ररूप 
से पहले के समान रहने को छोड़ देता था” ( पु० २०९ ) । 


पर इतना ही क्यों, मान्धाता आदि सप्तद्वीप-अधिपति चक्रवर्ती हुए । अन्य 
लोग जम्बूद्रीपाधिपति भी हुए । अन्ताराष्ट्रिय संघटन एवं सुव्यवस्था का संपूर्ण कार्य 
चक्रवती राज्य पर ही निभर रहता था । उसीसे विश्‍व में शांति एवं सुव्यवस्था बनी 
रहती थी। विभिन्न प्रान्तों, पन्थों, पार्टियों की तबतक देश-विभाजनको ओर 
प्रवृत्तियाँ चलती रहेंगी, जबतक इस :प्रकार के यज्ञों के मू वेदों तथा भारतीय 
राजनीतिक ग्रन्थों का 'लोग सम्मान करना न सीखेंगे । यही नहीं, तबतक नाना 
प्रकार के पन्थों से देश विभक्त ही बना रहेगा और विदेशियों की कूटनीति का शिकार 
बन ओर भी नाना विभागों में विभक्त होता रहेगा । द्रविड़नाड, पंजाबी सूबा, झार- 
खण्ड स्थानकी माँगों के रूप में उसीकी प्रारम्भिक अभिव्यन्तिमात्र है। अवश्य ही एका- 
त्मक राज्य को व्यवस्था के विरुद्ध 'संघात्मक' राज्य की कल्पना दुर्भाग्यपूर्ण है। 
इसीका परिणाम नदीजळ-विवाद, सीमा-बिवाद आदि प्रकाश में आ रहे हुँ ओर उन्हीं- 
की परिणति है, राज्यों का परस्पर बिलगाव एवं एक को दूसरे के सुख-दुःख में सहानु- 
भूति का अभाव | 


. यद्यपि आत्मनिर्णय का अधिकार एक प्र भुतासम्पन्न स्वतन्त्र राष्ट के लिए. _ 
मान्य है; तथापि पाकिस्तान, हिन्दुस्तान के विभाजन के मूल में उसकी सात्यता 
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स्वीकृत हो चुकी है । यद्यपि उसकी रोकथामकी कुछ व्यवस्था भी है, फिर भी वर्तमान 
शासन के कणंधारों की कमजोरी से जो कुछ हो जाय, वह थोड़ा ही है। यह भी 
ठीक है कि इस दुरवस्था को दूर करने के लिए समाज को संघटित, जागरूक, 
राष्ट्रिय चेतना तथा ऐक्य की भावना से पुनरुत्थानशील बनाना चाहिए । परस्पर 
प्रेम और अनुशासन का भाव भी बढ़ाना आवश्यक है । किन्तु क्या यह सब पीढ़ियों 
से प्रचलित शास्त्रसम्मान, धर्मनिष्ठा, सदाचार-परिपालन के बिना सम्भव है ? क्या 
गा गीतों एवं खेलों के प्रलोभन से एकत्रित बालकों का संघटन ही वह संघटन 
गा? 
यद्यपि आप प्रतिक्रिया-पक्ष का खण्डन करते हैं, पर कया आपकी प्रस्तुत 
पुस्तक में ही मुसलमानों, अंग्रेजों एवं कांग्रेसियों की घुणित-निदित चेष्टाओं, दुर्नी- 
तियों, दुर्गुणों के वर्णन में सेकड़ों पृष्ठ नहीं खचं हुए हैं ? वस्तुतस्तु शास्त्रदृष्टिसम्पन्न 
व्यक्ति के लिए यह सब कोई नयी बात नहीं है । जबतक रोग का स्वरूप एवं निदान 
सम्यक्‌ रूप से विदित नहीं होता, तबतक चिकित्सा भी ठीक नहीं होती। यों तो 
दोष ही वया, गुण का देखना भी दोष है। गुण तो यही है कि गुण-दोष-दर्शनसे 
सवंथा विमुक्त रहा जाय : 
गुणदोषदृशिर्दोषो गुणस्तुभयवजितः। ( भागवत ) 
गुण यह उभय न देखिये देखिय सो अविवेक । ( रामचरितमानस ) 
तथापि व्यवहार में बिद्वान्‌ विपर्चिद दोषज्ञः ( अमरको० २. ब्रह्मवगं ५ ) के अनु- 
सार दोषज्ञ होना विद्वान्‌ का लक्षण कहा गया है। पूर्वमीमांसा के अथातो धर्म- 
जिज्ञासा ( १. १. १ ) सुत्र में 'अकार' का प्ररलेष कर धर्म-जिज्ञासा के समान 
अघमं-जिज्ञासा की भी प्रतिज्ञा को गयी है। जेसे धमं का ज्ञान अनुष्ठान के लिए अपे- 
क्षित है, वेसे ही अधर्म का ज्ञान भी उससे बचने के लिए अपेक्षित होता है। 
यही कारण है कि धर्म-शास्त्रों में तथा पुराणों में विस्तार के साथ गुण-दोषों 
का वर्णन है । इसमें पुण्य-पाप, शुभ-अशुभ, दिन-रात; सुख-दुःख, विष-अमृत, गंगा- 
कर्मनाशा, काशी-मगध, सभी तो हैं । 
भलेउ पाँच सब बिधि उपजाये। गनि गुनदोष बेद बिलगाये॥ 
ताते कछु गुन-दोष बखाने। संग्रह त्यागन बिनु पहिचाने ॥ 
जड़ चेतन ग्ुणदोषमय, विश्‍व कोन्ह करतार ॥ 
सन्त हंस गुण पय गहहि, परिहरि बारि चिकार ॥ 
आपका यह कथन कि “सभी गोमांसभक्षी मुसलमानों का चिन्तन करते- 
करते हिन्दू-नेताओं को कोई दोष नहीं भासित होता” ( पु० २१७), निस्सार है; 
क्योंकि उपादेय-बुद्धि से दोष का चिन्तन ही घृणा का निवारक होता है। हेय-बुद्धि 
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मे दोषःचिन्तन से तो उत्तरोत्तर घृणा ही बढ़ती है। हिन्दू-शास्त्रों ड एवं धमो का 
अध्ययन एवं अनुष्ठान का सम्बन्ध टूट जाने और पाचात््य-विचा का अध्ययन 
करने पर उपयूक्त वुद्धि सम्भव ही है। एक नेता मुझे ऐसे भी मिले, जिन्होंने 
कहा कि 'गोहत्या बन्द हो जाने पर हम लोग जनता से क्या कहकर वोट माँगेंगे ?” 
आज तो हजारों अपटूडेट, आधुनिक युग के हिन्दू भी इस विचार के हो गये हैं कि 
यदि हम गाय न खायेंगे तो गाय ही हमें खा जायगी | क्या यह्‌ सुसलिमः दोष-चिन्तन 
का फल है? यही कहना होगा कि यह सब वेदिक सिंद्धान्तों की अशिक्षा एवं वत. 
मान कुशिक्षा का ही परिणाम है। शास्त्रों ने केवल सावधानी के लिए गुण-दोष का 
वर्णन किया है । सदेव दोषानुसंधान को तो त्याज्य ही कहा है : 
नंवातीव प्रकतंव्यं दोषदृष्टिपरं सनः। 
दोषो ह्यविद्यमानोऽपि तच्चिन्तानां प्रकाशते ॥ ( इल्रोकवातिक ) 
अर्थात्‌ दोषचिन्तन में बहुत मन नहीं रगाना चाहिए , क्योंकि कभी-क्रभी कहीं दोष 
न होने पर भी दोष“चस्तन करनेवाले को चिन्तन की महत्ता से दोष भासित होने 
लगते हैँ। अतः स्व-पर-दोष का निराकरण करने के लिए दोष का ज्ञान होना 
चाहिए। इसीलिए श्रीराम के अनेक गुणों में “स्वदोष-परदोषवित्‌'' भी एक गुण है। 
वे अपने तथा अन्यों के दोषों को भी जानते थे | 
“आप अपने संघ के संगठन का बखान करते हुए कहते हैं कि “संघ का यह 
अनोखा लक्षण है, जिसमें साधन-साध्य एकरूप हो जाते हैं। जेसे भक्त के लिए भक्ति 
साधन एवं साध्य दोनों हैं, वसे ही हमारे संगठन का कार्य, जो समाज के प्रति अत्य- 
घिक भक्ति के कारण उत्पन्न होता है, स्वप्रेरित, स्व-आधारित हें। अपने निर्धारित 
पथ पर (अंक एकाग्रता उन सिद्धान्तों की पूर्ण पकड़ के कारण उत्पन्न होती है, जो 
शाश्वत सामथ्यंशाली एवं स्व-आधारित है, राष्ट्रिय जीवन क्री जड़ों का निर्माण 
करती है। ऐसी एकाग्रता ने ही हमारे संगठन को अजेय, चिर-उन्नतिशील बताया 
है! ( पृ० २१९-२० ) । 
किन्तु बया जो स्वाधारित, स्वप्रेरित होता है, उसके लिए भी प्रयत्न आव- 
श्यक होते हैं ? दाशनिक-जगत्‌ में स्वकारण में ही स्वकारणत्व का सर्वाधार में ही 
स्वाघारत्व का ओपचारिक प्रयोग होता है। उसका बीज है: मूले मूलाभावादसूरं 
सुलम्‌ ( सांख्यसूत्र ) | भक्ति की स्वफलता का भी अर्थ यही है कि जसे अपक्व आ'म्र 
ही मनचाञ् का हेतु होता है। अर्थात्‌ पक्वःअपक्व दो अवस्थाओं के भेद से ही 'हेतु- 
हैतुमदृभाव” होता है, अत्यन्त अभेद में तो कार्य-कारणभाव कभी भी बन नहीं 
सकता | यदि राष्ट्रिय जीवन शाइवत सामथ्यंशाली एवं स्वाधारित है, तब उसकी जड़ों 
का निर्माण क्या होगा ? क्या वह बिना जड़ों के शाइवत रहा ? यदि हो तो अब भी 
'वेसे ही रहने दो । यह अव्यापारेषु व्यापारः क्यों ? 
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पूवं के अनेक पृष्ठों में आपने राष्ट्र की दरिद्रता, हीनता एवं दुरवस्था: का 
वर्णन किया है। कया उन सब अवस्थाओं के रहते हुए भी 'शाइवत सामर्थ्यशाली 
राष्ट्र कहा जा सकता है? यदि भारतमाता के अंगःप्रत्यंग, छिन्न-भिन्त, क्षत- 
विक्षित जयों-के-त्यों बने रहे ओर दिनोंदिन छिन्न-भिन्न होते रहे, देश में गोहत्या का 
का काळा कलंक चलता रहे, शास्त्र एवं धमंघाती कृत्य होते रहे, धमंशास्त्रविरोधी 
शासन दिनोंदिन शास्त्र, धमं, संस्कृति एवं देश का विनाश करता ही रहे और आप- 
का संघ इन सम्बन्धो में कुछ न कर सके, तो भी आप अपनी सफलता ही का स्वप्न 
देखें तो 'किमारचर्यंमतः परस्‌ !' 

आजकल भारत में कितने ही अवतार हैं, जो अपनेको सवंशक्तिमान्‌ ईश्वर 
मानते हूँ । किन्तु वया अवतारी के सामने भी गोहत्या होती रहे; देश, जाति, धमं 
का पतन होता रहे और अवतार पुजते रहें-यह संगत है? हाँ, यदि गोहत्या 
आदि समस्याएं समाप्त हो जायेगी तो गोरक्षा के नाम पर चंदा बटोरने एवं बोट 
साँगचे के काम तथा अवतार-पूजा में बाधा अवश्य खड़ी होगी ।' परन्तु क्या डाकटंरों 
के अस्तित्व के लिए रोगों का बना रहना भी आवश्यक है? 


आगे आपने कांग्रेस के उद्देश्यों की चर्चा करते हुए कांग्रेस की असफलता की 
फिर चर्चा की है। पर कया कोई यह पूछ नहीं सकता कि आपको वे उद्देश्य अभीष्ट हैं 
या नहीं ? देश को स्वतन्त्र, शक्तिशाली, सच्चरित्र, सत्यनिष्ठ, अहिंसक, भ्रष्टाचारहीन 
तथा अखण्ड, अक्षत, निष्कंटक बनाना आपको अभीष्ट है या नहीं ? यदि है तो आप 


` भी वेसा करने में कहाँतक सफल हुए ? यदि नहीं तो मनःकल्पित उन्नति के आघार 


पर शाइवत सामर्थ्यशाली, स्वाधारित, स्वप्रेरित मान लेने का कया अर्थ है ? आज 
जो-जो देश को त्रटियाँ आप स्वयं ही बड़े समारोह के साथ अन्य लोगों के सम्बन्ध से 
वर्णन कर रहे हैं, क्या वे सब त्रुटियाँ आपके शाश्‍वत सामर्थ्यंशालो राष्ट्रिय-जीवन के 
अनुरूप हैं ? 


आगे आपने कांग्रेसी तिरंगे-ध्वज की समालोचना की है। उसमें भगवा-रंग 
हिन्दुओं का, हरा मुसलमानों का और सफेद अन्य सभी जातियों का बताते हुए फहा 
है कि “भगवा-त्याग का प्रतीक और सफेद पवित्रता तथा शान्ति का प्रतीक है ।"* 
कौन कह सकता है कि यह एक शुद्ध स्वस्थ राष्ट्रिय हृष्टिकोण है, यह तो केवल: एक 
राजनीतिज्ञ की जोड़-जाड़ है” ( पु० २२४) । पर कया आप बता सकते हें कि 
आपका एक कोन-सा राष्ट्रिय-ध्वज था? भगवाःध्व॒ज राष्ट्रियफघ्वज कब था और 
इसमें क्या प्रमाण है ? महाभारत-संग्राम में तो अनेक वीरों के पृथक्‌-पृथक्‌ ही ध्वज 
थे | अंजुंन कपिध्वज” नाम से प्रसिद्ध है, तो श्रीकृष्ण गरुडध्वज” नाम से । सूर्यवंशियों 
का 'सूर्यध्वज'था। किसी राजा ने संन्यासी का भक्त होने से "मगवा-ध्वज' बना छिया, 
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'तबसे उसके राज्य में भगवा-ध्वज चरू पड़ा। अबतक विभिन्‍न राज्यों के अपमे- 
अपने पृथक्‌-पृथक्‌ ध्वज चलते हैं। नेपाल हिन्दू-राष्ट्र है, उसका ध्वज भगवाध्वज न 
होकर अन्य ही है। जिस राज्य या समूह ने किसी भावना से अपने राष्ट्र के प्रतीक- 
स्वरूप जैसा ध्वज मान लिया, उसके लिए वही ठीक है। उस दृष्टि से त्याग, पवित्रता 
एवं शांति के प्रतीकरूप में भगवा-रंग, रवेत एवं हरे रंग का समुच्चयभूत तिरंगा भी 
हो ही सकता है। द 
संविधान के सम्बन्ध की समालोचना ठीक ही है । परन्तु प्रश्‍न तो यह है क्रि 
भारतीयता का आधार तो आपके पास भी कुछ नहीं | वेदादि अपौरुषेय शास्त्र, 
मन्वादि आषं घमंग्रन्थ, शुक्र, कौटल्य आदि नीतिशास्त्र आप भी नहीं मानते । फिर 
_जेसे कांग्रेसी, वेसे ही आप भी हैं। 
आप कहते हैं कि “संविधान में भारतीय आदरशों या राजनीतिक दशंनों को 
कोई झलक नहीं” ( पृ० २२५ )। पर कया आप ही उपर्युक्त आदेशों, दर्शनों में से 
किसीको भी मानते हैं ? यदि नहीं, तो दूसरों को कहने का कसे अधिकार है ? 
यत्नोभयो: समो दोषः परिहारश्च तादृशः । 
| नेकः पर्यनुयोक्तथ्यस्तादृगर्थबिक्षारणे ॥ 
जहाँ दोनों पक्षों में समान दोष एवं समान हो परिहार हो, वेसे अर्थविचार में किसी 
एक पर ही पर्यनुयोग नहीं किया जा सकता । अतएव आपका यह कहना कितना 
संगत है, यह स्वयं सोचें । ` | 
= = भाप कहते हैं : “क्योकि हम अपने पेरों पर नहीं खड़े हैं, जिन्होंने अपने आधार- 
'स्तम्मं को खो दिया, उनको बहुना ही पड़ेगा” ( पु० २२५ )। परन्तु क्या आपका 
कोई आधार-स्तम्भ है? कोई धमंग्रन्थ, कोई दार्शनिक सिद्धान्त, कोई रामायण, महा- 
भारत आदि इतिहास या राजनीतिक ग्रन्थ आपको मान्य है? यदि कुछ निराधार, 


स्वाभ्यूहित शब्दजाल या गीत आपके लिए आधार हो सकते हैं, तो कांग्रेसियों, कम्यु- 
निस्टों के भी अपने विचार आधार हैं ही । र 


: पीछे आपने कहा था: “हमारा शाइवत साम्थ्यंझाली राष्ट्रिय-जीवन स्वाधा- 
रत है।” अब यहाँ ठोक उसके विपरीत लिखा है : “हमारा सम्पूर्ण राष्ट्रिय-जीवन- 
से गड़मूल ही खो वेठा है, इसलिए बहने के अतिरिक्त कोई चारा नहीं हैस 
डमाग्यपूण अवस्था में हम आजकल अपनेक्रो खड़ा पाते हैँ” ( पृ० २२५ ) । वसतु 
र हे | इससे भिन्न तो आकाशीय कल्पना की उड़ान या कोरी भावना 
So ९! वश्यक है कि इसी वस्तुस्थिति को समझकर इसे दूर करने का 
प्रयत्त किया जाय | उसके लिए मनमानी नहीं, शास्त्रीय परंपराओं के अनुसार ही 


| कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४२७ 


संघटन को आवश्यकता है। कह देनेमात्र से स्वार्थपरता, मतभेद और अनुकरण की 
दुग॑त्धको नहीं रोका जा सकता | 


आगे के पृष्ठो में आपने कांग्रेसी-शिबिरों एवं उनकी स्त्रेण-्रवत्तियों एवं अमे- 
रिकन तथा फ्रांसीसी स्त्रेण-प्रकृति का वर्णन कर अपने संघ का ही गौरव-गान किया 
है। अवश्य ही योन-संबन्ध से प्रभावित साहित्यों द्वारा राष्ट्रों एवं सभ्यताओं का 
विनाश होता है और उससे प्रत्येक समाज, राष्ट्र एवं जाति तथा व्यक्ति को सावधान 
रहना आवश्यक है | किन्तु उसके लिए भी शास्त्रीय धर्माचरण अपेक्षित है । तभी तो 
वेद स्वयं कहते हैं : अविद्यया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययाध्मृतमहनुते | अविद्या अर्थात्‌ विद्या- 
भिन्न, विद्यासदुश वेदिक काम-कर्म-ज्ञान से ही पाशविक, स्वाभाविक काम-कमं-ज्ञान 
का अतितरण कर अधिकारी प्राणी विद्या उपासना या तज्जनित विद्या तत्त्वज्ञान 
द्वारा अमृतत्व पाता है । ॒ | 


{ 

| 

| 

इतिहास साक्षी है कि बीड़ों ने वेदादि-शास्त्रों का सम्बन्ध छोड़ दिया | ज्ञान, 

| वराग्य, संन्यास, योगसाधना की ओर बढ़े और खूब बढ़े। कुछ-कुछ लोग सिद्ध भी 

हुए, परन्तु शास्त्रविहीन स्वाभ्यूहित मागं अपनाने के कारण अन्ततः उनका पतन ही 
हुआ । सहजयान, वस्त्रयान आदि कई साधनाओं में वैराग्य के स्थान में राग का 

प्राधान्य हो गया, इसी कारण उनका पतन भी हुआ । 


आगे आपने देश-विदेश के संघर्ष को महान्‌ तथ्य के छप में वर्णन किया और 
कहा कि जीवो जीवस्य जीवनम्‌। मात्स्यच्याय भी इसीका प्रमाण है।' यह भी 
ठीक है कि “घोषणाएं बदल गयी हैं, वास्तविकता वही बनी रहती है, पारस्परिक 
मित्रता की कामना भी मुगतुष्णा ही है, शक्तिहीन को शक्तिशाली मित्र से भी खतरा 
रहता है । अतः हर तरह से स्वयं ही शक्तिशाली बनना आवश्यक है” (पृ० २३६) । 


यद्यपि प्रत्येक राष्ट्रों, जातियों में ही नहीं, किन्तु व्यक्तियों में भी देवासुर- 
संग्राम अनादिकाल से ही चछा आ रहा है। राजपी-तामसी प्रवृत्तियाँ असुर हैं तो 
सात्त्विकी प्रवृत्तियाँ देव । देव दुर्बल और असुर प्रबल होते ही हैं। हम देखते ही हैं 
कि काम, क्रोध, ईर्ष्या के भाव प्रबल होते हैं और शम, दम, शान्ति, सन्तोष के भाव 
दुबल । यह्‌ आन्तरिक संघष ही अधिक विकृत होकर बाह्य संघर्ष का रूप धारण 
कर लेता है। कुशल यही है कि देव सत्यपक्षपाती होते हैं, तो असुर असत्यपक्ष- 
पाती । इसीलिए अनेक वार देवताओं की हार होने पर भी अन्त में विजय उन्हींकी 
होती है । सत्यमेव जयते नानृतम्‌--अन्त में सत्य की ही विजय होती है, अनुत 
की नहीं । तत्त्वपक्षपातो हि धियां स्वभावः-वुद्धियों का स्वभाव से ही तत्त्व का पक्षः 
पात करना है । पर्वतःकन्दरा का लाखों वर्ष का बद्धमूल अन्धकार भी प्रथम-प्रभा से 
ही नष्ट हो जाता है। कोटि-कोटि कल्मों,की भ्रांतियाँ प्रमा-प्रत्यय से क्षण में ही नष 
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हो जाती है। संशय और भ्रम से असंपृक्त, यथास्थित भूतविषयक प्रमात्मक ज्ञान 
का लाख यत्न करने पर भी विपर्ययात्मक ज्ञान से वाध नहीं होता; क्योंकि बुद्धि का 
स्वभाव ही तत्त्वपक्षपात यानी यथार्थका आग्रह होता है” : 


निरुपप्लवभूतार्थ-स्वभावस्य विपर्ययः । 
न बाधो यत्नवत्त्वेऽपि बु द्वेस्तत्पक्षपाततः।। 
( प्रभाणवातिक 3 धर्सकीति ) 


किन्तु इस तरह संघर्ष स्वाभाविक प्रतीत होने पर भी वस्तुतः वह स्वाभाविक 
नहीं है। अमृतस्य पुत्राः के अनुसार तो भ्रातृता ही स्वाभाविक है और शन्नुता ओपा- 
धिक । पानी स्वभाव से निर्मल है, उसमें मलिन भूमिके सम्पकंसे मलिनता ओपाधिक 
रूपमें आती है। यदि जीवो जीवस्य जीवनम्‌ या “मात्स्य-न्याय” को स्वाभाविक 
भान ल तो किसी कुटुम्ब, जाति, समाज या राष्ट्र का कभी सौमनस्य, सामंजस्य तथा 
ऐक्य नहीं हो सकेगा; क्योंकि मत्स्य तो एक जाति के होते हुए भी आपस में ही एक 
दुसरेके भक्षक होते हैँ। तब भाई भाई पर भी केसे विश्वास करेगा, राष्ट्रिय-सामा- 
जिक संघटन भी केसे पनप सकेंगे ? अतः “मात्स्य-न्याय” को महान्‌ तथ्य न मानकर 
ओपाधिक ही मानना उचित है। 


` अतएव समन्वय या सामंजस्य-वाद ही अपेक्षित सिद्धान्त है। श्रातृत्व ही 
वास्तविक एवं प्रामाणिक है। मलिन जल भी निमंली के उपचार से शुद्ध हो जाता 
है। कभी का डाकू भी कालान्तर में महर्षि बन जाता है। दुन और सज्जन तो 
सत्र ही मिलते हैं । अपनी जाति एवं समाज में भी दोनों तरह के लोग मिलते हैं । 
इसीलिए तो लोकिक-अछोकिक उपायों से दुजनता मिटाने एवं सज्जनता बढ़ाने का 
प्रयत्न किया जाता है। भक्तराज प्रह्लाद की यही तो प्राथंना है : 
स्वस्त्यस्तु विश्वस्य खलः प्रसीदतां ध्यायन्तु भुतानि शिवं मिथो घिया । 
भश्च भ भजतादधोक्षजे आवेदयतां नो मतिरप्यहेतुकी ॥ 
र ( साग० ५.१८.९ ) 
अर्थात्‌ विश्व का कल्याण हो, खल प्राणी की खता दूर हो जाय, सभी एक 
दुसरे का भला सोचें, सबका मन भन्रदशी हो, सबकी बुद्धि परमेद्वरमें प्रविष्ट हो । 


अन्य भक्तों की भी प्रार्थना है कि दुजेन सज्जन बनें, सञज्ञन शांति प्राप्त करें, शान्त 
बन्धनों से मुक्त हों और मुक्त अन्य लोगों की मुक्ति का प्रयास करें : 


जनः सञ्जनो भुयात्‌ सज्जनः शान्तिमाप्नुयात्‌ । 
शान्तो भुच्येत बनधम्यो मुक्तस्त्वन्यान्‌ विमोचयेत्‌ ॥ 
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“संसार के प्रायः सभी लोग सेनिक-संघटन का महर युद्ध' 
कोशल को सफलताके लिए आवश्यक बतलाते हैं| किन्तु क i 
कोश संपादन करने से स नहीं मिलती, युद्धकोशळ के लिए चिरन्तन अभ्यास 
अपेक्षित होता है। भारत में तो एक वर्ग-क्षत्रिय का युद्ध नित्यकं ही माना गया 
है । शास्त्रोक्त वणं-व्यवस्था में ही सबका समाधान निहित है। यहाँतक कि सन्धिः 
विग्रहादि भी शा्त्रप्रामाण्य पर ही निर्भर हैं। यही कारण है कि कोटल्य आदि 
नीतितज्ञों ने शास्त्रविश्वास पर बरू दिया था । शास्त्रप्रामाण्य एवं आस्तिक्य से ही 
संधि सम्भव है, क्योंकि परस्पर विशवासोपगम ही सन्धि है। इसीलिए राजनीति- 
ग्रन्थों में भी नास्तिक्य निद्य माना गया है। । 


संसार में रहते हुए श्रातृत्वभाव और सद्भावनाके बिना अन्ताराष्ट्रिय, 
राष्ट्रिय, सामाजिक, जातीय, कौटुम्बिक किसी भी क्षेत्र में शांति संभव नहीं । इसी- 
लिए न्याय की भी महत्ता है। न्याय्य-मारग पर चलनेवाले के पशु-पक्षी भी साथी बन 
जाते हूँ, जसा कि राम का साथ वानर-भाळ्ओं ने दिया । अन्याय के रास्ते पर 
चलनेवालों का साथ उनका भाई भी छोड़ देता है, जेसा कि रावण का साथ विभी- 
षण ने छोड़ा : 


यान्ति न्यायप्रवृत्तस्य तिर्यञ्नोऽपि सहायताम्‌ | 
अपन्थानं तु गच्छतं सोदरोऽपि विमुञ्चति॥ 


( अध्यात्मरामा० १.४ ) 


इसीलिए धमंशास्त्र, नीतिशास्त्र के अनुसार न्याय-अन्याय का विइलेषण आवश्यक 
है । भगवान्‌ कृष्ण यह नहीं कहते कि में छोकसंहारकृत्‌ काळ हूँ, संहार हो करूंगा | 
किन्तु यही कहते हैं कि 'अन्याय्य पथ पर चलनेवाले का ही संहार करूंगा। तभी तो 
गीतामें वे कहते हैं कि तुझे तथा तेरे सहश घमंमागेनिष्ठों को छोड़ विपक्ष के सभी 
योद्धा मारे जायेंगे : 

कालोऽस्मि लोकक्षयकृत्‌ प्रवृद्धो लोक्कान्‌ समाहतुंमिह प्रवृत्तः । 

ऋतेऽपि त्वां न भविष्यन्ति सर्वे येऽव्रस्थिताः प्रत्यनीकेषु योधाः॥ 

ईइवर भी कर्मानुसार ही यथायोग्य फल देता है। दुष्टनिग्रह और शि&- 
अनुग्रह ही उसका विधान है। धामिक शासन का भी यही कार्य होता है। नीति- 
शास्त्रों में शत्रु से समाक्रान्त होने पर निर्वेल-दशा में धाभिक बलवान्‌ मित्र का 
आश्रयण विहित है। पंचतंत्र, कथासरित्सागर आदि ग्रन्थों में मित्र-लाभ को नीति 
का परम सार और मित्र-भेद से महती विवष्टि कहा गया है। किसी भी संघटन का 
अर्थं ही मिन्र-संग्रह है । सुग्रीव, विभीषण की सुस्थिति श्रीराम जेसे मित्र के लाभ से 
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मानदार, कमजोर मित्रों से भी लाभ निकलता है। पंचतन्त्र में 

क Ls ्युगाळ, ख रगोश, हिरण आदि की मेत्री का महत्त्वपूर्ण उदा- 
हरण वर्णित है। 

कहीं-कहीं तो आवश्यकतानुसार चूहे और बिल्‍्लीकी भी सफल संधि हो 
सकती है। परिस्थिति के अनुसार गुट-निरपेक्षता एवं गुट-सापेक्षता भी लो भदायक हो 
सकती है। गत दिनों जब चीन ने भारत पर आक्रमण किया, तो अमेरिका एवं 
इंग्लण्ड ने बिना शतं भारत की सहायता की थी। भले ही उसमें कुछ उनका भी 
स्वार्थ रहा हो, भारत को उप अंश में उनका कृतज्ञ होना ही चाहिए। किसी गुट में 
न रहने पर भी वेयक्तिक या सामूहिक रूप से जिसने हमारी सहायता की हो, उसके 
प्रति कृतज्ञ ही नहीं, समय पर उसकी सहायता के लिए प्रस्तुत रहना भी सज्जनता 
है। यदि पाकिस्तान, काइमीर, लद्दाख, नेफा, कच्छरन आदि भारतीय प्रदेशों का 
उद्धार करने के लिए शक्ति एवं मेत्री दोनों अपेक्षित हैं, तो आक्रमण के लिए तो 
उससे भी अधिक शक्ति अपेक्षित होती है । 


अन्ताराष्ट्रियता एवं विश्‍वबन्धुत्व तथा राष्ट्रियता और जातीयता का विरोध 
भी सिद्धान्तज्ञान-शून्यता में ही सम्भव है। विश्‍व ही नहीं, प्राणिमात्र को ब्रह्मस्वरूपं 
समझने पर भी अन्यायी को उसके हित के लिए दण्ड देना एक विइवबन्धु का ही 
कतंव्य है | आपने भी तो माना है कि “भगवान्‌ कृष्ण ने कहा कि में 'लोकक्षयक्ृत्‌' 
महाकाल हूँ।” क्या श्रीकृष्ण से अधिक विरवबन्धुत्व किसीमें हो सकता है ? अतः 
सेनिक या सेनानायक को विश्वबन्ध॒त्व का उपदेश हानिकारक नहीं। पर व्यष्टिका 


2 


समि के साथ समन्वय भी समझना आवश्यक है । 


कई छोग युद्ध के अवसर पर अजुंन के लिए भगवान्‌ का सर्वात्मभावोपदेश 
भी असंगत मानते हैं | परन्तु उन्हें-- | 


विद्याविनयसम्पन्ने ब्राह्मण गवि हस्तिनि। 
-शुनि चेव शवपाके 'च पण्डिताः समदनः । 
साधुष्वपि च पापेषु समबुद्धियिशिष्यते । 
तस्मादुत्तिष्ट कोन्तेय युद्वाय कृतनिशचयः । 
हतो वा प्राप्स्यसि स्वगं जित्वा वा भोक्ष्यसे सहीम्‌ ॥ 


आदि वचनों का समन्वयात्मक्र जच्ययन करना चाहिए। इससे स्पष्ट हो जायगा कि 
3 3) शनुःमित्र सवत्र एक ही स्वप्रकाश ब्रह्मात्मतत्त्व है। फिर भी अधमं 
| और अत्याय से उसकी अभिव्यक्ति में बाधा पड़ती है । अतः व्यवहार में सत्र शांति- 
मल्थय के छिए अघमं, अन्याय मिटाकर धमे एवं न्याय की व्यवस्था अनिवार्य 


धया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४३१ 
ह हा अन्यायी, अधर्मी को दण्ड देना व्यष्टिःसमष्टि दोनों के ही हिताथं अपे- 
त्तहे। 

यह समझना कि समष्टि-हितेषी व्यष्टिगत हितों की उपेक्षा करता है, भूल है । 
कहा जा चुका है कि एक व्यक्ति मानवता के नाते मानव होता हुआ भी भारतीयता 
के नाते भारतीय भी है तथा ब्राह्मणता के नाते ब्राह्मण भी है। ब्राह्मणोचित्त कर्म 
छोड़कर तो वह मानव भी नहीं हो सकता, क्योंकि स्वधमं निष्ठ होना ही तो मानवता 
है। व्यष्टियों के बुद्धिमान्‌ बळवान्‌ और ध्म॑निष्ठ होने पर ही समाज या राष्ट्र बुद्धि- 
मान्‌, बलवान एवं धर्मिष्ठ होता है। इसी तरह राष्ट्रोंक शक्तिशाली होने पर ही 
विशव शक्तिशाली हो सकेगा । व्यष्टि के दोबंल्य से समष्टि का दौबंल्य अनिवार्य है; 
बयोंकि व्यष्टि का समुदाय ही समष्टि है । 

“वरतेमान भारतीय शासन भी शक्तिशाली होने का प्रयत्न कर ही रहा है। 
अतएव अपनी दुर्वता ओर अज्ञान अभ्ताराष्ट्रियता के जोरदार नाम के आवरण में 
छिपाना चाहते हैं। संसार का भविष्य विचारने की धुन में कुएं में गिर पड़नेवाले 
ज्योतिषी की विपत्तिसे पाठ सीखें | अन्ताराष्ट्रिय उद्योग प्रारंभ करने से पूवं, जिन्हें 
सम्पादित करने को उनके पास कोई शक्ति नहीं, अपने राष्ट्र को व्यवस्थित कर ले” 
( पु० २३८-२३९ ), यह कथन दुरभिमानमूलक है | किसीसे मतभेद हो सकता है, 
पर उसके सत्प्रयत्नों को झुठळाना दुरभिसन्धिमात्र है। कोन नहीं जानता कि आधु- 
निक ढंग के अस्त्र-शस्त्र, टेंक-मशीनगन और शक्तिशाली लड़ाकू वायुयानों का 
निर्माण कर बहुत अंशों में देश को स्वावलम्बी और शक्तिशाली बनाने का सफल 
प्रयत्न देश के कर्णधा रों ने किया है। केवल भारत के ही नहीं, संसार के सभी राष्ट्रों 
के लोग अपने को शक्तिशाली बनाने का प्रयत्न करते हुए भी अन्ताराष्ट्रिय सहयोग 
करते हैं। यह दूषण नहीं, भूषण ही है । 

जितने अंशों में अन्ताराष्ट्रियता के मोह में विदेशियों को कृटनीति का शिकार 
होकर कांग्रेसी नेताओं ने देश का विभाजन आदि अनर्थं किये, उसकी जितनी निन्दा 
की जाय, कम ही है | पर इतने से ही अन्ताराष्ट्रिय सहयोग त्याज्य नहीं हो सकता। 
जैसे आप राष्ट्रियता के व्यामोह में जातिहित तथा वर्णाचार का अहत करते हें, 
बैसे ही राष्ट्रिय कणंधार भी शांति का अग्रदूत बनने के मिथ्याभिनिवेश में राष्ट्रहित 
का नुकसान कर बेठते हैं । उन्होंने सह-अस्तित्व एवं पंचशील की घोषणा के जाल में 
पॅसकर तिब्बत को गँवाकर चीनियों को लद्दाख और नेफा पर हमला करने का 
अप्रत्यक्ष प्रोत्साहन दिया । पाकिस्तान, लंका, बर्मा जसे छोटे-छोटे देशों ने भी इस 
कमजोरी से लाभ उठाया | | 

यह सच है कि “शक्ति का ही सत्र सम्मान होता है । शक्तिशाली का ही 
उपदेश भी सुना जाता है। शक्तिशाली की क्षमा ही क्षमाकोटि में परिगणित होती 
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है | सामथ्यं ही पुण्य है और दुबँलता है पाप” ( पृ० २४१ ) | किन्तु इसे सामथ्यं की 
प्रशंसा का 'अर्थवाद' ही समझना चाहिए। इससे दुर्बलता दूरकर सामर्थ्यं के सम्पा- 
दनाथे प्रयत्न होना चाहिए । यह नहीं कि पुण्य, पाप इसके अतिरिक्त होते ही नहीं । 
कांग्रेसी भी पहले कहते थे कि गुलाम का कोई धमं नहीं होता, गुलामी मिटाना ही 
घमं है। फलस्वरूप वे च तो गुलामी के समय शास्त्र और धमं के संपक में आये 
भर न अञ्ज स्वतन्त्रता के समय ही धर्म से संबद्ध हुए। यही स्थिति आपके संघ की 
भी है। वे जातिमांति का विचार छोड़कर सबके सब सबके साथ खाते-पीते और 
कहते हैं कि यही सेनिक का धर्म है, शक्तिशाली बनना ही धमं है | परिणामस्वरूप वे 
शास्त्रोक्त धमं सदाचार से बहिर्मुख होते जा रहे हैं । 


विद्वामित्र के सम्बन्ध में आपने लिखा है कि "एक दिन उन्होंने एक चाण्डाल के 
घर मृत कुत्ते की सड़ती टांग देखी । विश्वामित्र ने छिपाकर उसे ले लिया और पहले 
परमात्माको भोग लगाकर खाने को सिद्ध हुए। चाण्डाळ विस्मय से बोला : “अरे 
ऋषि, तुम कुत्ते की टाँग कसे खा रहे हो ?” विश्‍वामित्र ने उत्तर दिया : 'संसार में 
तपस्या और सत्कमं करने के लिए मुझे पहले जीवित रहना ओर शक्तिशाली होना 
आवश्यक है” ( पृ० २४६) । आश्चयं है कि जब आप वेदादि-शास्त्रों का प्रमाण 
स्वीकार करने को तेयार नहीं, तो ऐसी पौराणिक कथाओं पर कैसे विश्वासः हो 
गया ! वस्तुतः शास्त्रोय पद्धति के बिना ऐसे शास्त्रवचन आप और आपके साथियों 
का अकल्याण ही करेंगे। 


' विव्वामित्र को कथा का सार इतना ही है कि प्राणरक्षा का प्रयतन अनि- 
बायं है । वस्तुतः आपने विकृत रूप में ही विश्वामित्र की कथा का उल्लेख किया हे । 
उसका यथार्थ रूप निम्नोक्त है: महामारत के आपद्धर्म-प्रकरण के १४ वें अध्याय 
में भीष्म ने कहा है कि प्रजा में योग-क्षेम, सुवृष्टि सब कुछ राजमूलक होता है। 
प्रजा में व्याधि, मरण, भय, कृत, त्रेता, द्वापर, कलि सब राजमूळक होते हें । भीषण 
अकाल आने पर भी विज्ञानबल का आश्रय लेकर जीवित रहने का प्रयत्न करना 
चाहिए। कि्ी समय बारह वर्ष की घोर अवृष्टि के कारण ओस भी नहीं पड़ता था । 
अन्न-जल के बिना सवंत्र हाहाकार मच गया । सरोवर, सरिता, झरने आदि सूख 
गये थे | ऋषि लोग भी सब नियमों और आश्रम को छोड़कर इतस्ततः भाग रहे थे । 
उस समय विश्वामित्र इवपच-गृहृ में कुत्ते का मांस प्राप्त करने के लिए प्रविष्ट हुए। 
यह्‌ 3282 होने पर कि ये महषि विश्वामित्र हैं, उसने कहा : 'महषे, यह इवमांस है, 
यह विद्वानों के लिए सबंथा अक्षय है | अन्य भिक्षा के लिए प्रयत्न करो : 


भिक्षामच्यां भिक्षय मा ते मनोऽस्तु इभक्षणे । `-'-इब्ा भक्ष्यो द्विजानाम्‌ ॥ 


( महाभा० शान्ति० १४१.६८ ) 


कथा बैद-धास्त्र का माय सानना अपकर्ष { | ४३६३ 

विश्वामित्र ने कहा : 'इस भीषण दुभिक्ष में ओर कुछ भी नहीं मिल रहा है, 

में क्षुधातं हूँ, जीवन से निराश होकर ऐसा कर रहा हूँ ।' अगस्त्य ने भी वातापि- 
असुर का भक्षण किया था। में आत्मरक्षा के लिए ऐसा नुशंस कमं कर रहा हूं ।' 


इवपच ने कहा : 'रिष्ट लोग प्राण भी त्याग देते हें, पर अभक्ष्य-भक्षण नहीं करते । 
शुधा एवं अनशन से मरकर अपने अभीष्ट कामों को प्राप्त करते हैं! : 


कामं नरा जीवितं सन्त्यजन्ति न चाभक्षये क्वचित्‌ कुव॑न्ति बुद्धिम्‌ । 
र्वान्‌ कामान्‌ प्राप्नुवन्तोह विद्वान्‌ प्रियस्वकासं सहितः क्षुधेव ॥ 
. ( सहाभा० जञाभ्ति० १४१.७८ ) 
विश्वामित्र ने कहा कि ज्ञानोत्पत्तियोग्य शरीर की रक्षा प्रत्येक प्रकार से 
करनी चाहिए। इसीसे यश एवं स्वगं सम्भव है। में व्रत एवं तपस्या में निरत 
होकर इस अभध्य-भक्षण का प्रायर्चित्त कर लगा | इसीमें मुझे पुण्य की प्रतीति 
होती है। में प्राणसंकट में पड़कर ऐसा करने पर भी तुम्हारी तरह चाण्डाल नहीं 
बनूँगा, क्योंकि तीब्र तप द्वारा अमक्ष्यभक्षणजनित दोष दूर करने में भी समर्थ हूँ: 
` यद्यप्येतत्‌ संशयात्मा चरामि नाहं भविष्यामि यथा त्वमेव । 
( वहीं १४१.८० ) 
विश्वासित्र ने यह मी कहा कि में बहुत समय से निर।हार भटक रहा हूं । मेरे 
जीवित रहने का अन्य कोई उपाय नहीं है। क्षत्रिय का पालन ऐन्द्र घमं है । 
ब्राह्मण का आग्निक धर्म है। वेदरूप वह्नि ही ब्राह्मण का बल है। क्षुधा को शान्त- 
कर में अपने उस वेद की रक्षा करूँगा : 
ऐ्ट्रो घसं: क्षत्रियाणां ब्राह्मणानामयारितिकः। 
ब्रह्म बह्विमंम बलं भक्ष्यामि शमयन्‌ क्षुधाम्‌ ॥ 

( वहाँ १४१.६४ ) । 
उन्होंने कहा कि में जीवन की कामना से अभक्ष्यभक्षणार्थे बुद्धिपूर्व प्रस्तुत हूँ । इससे 
प्राण धारणकर ईन्धन से उद्दोप्त अग्नि के तुल्य तपस्या, विद्या एवं तत्त्वज्ञान से 
सब अशुभों, पापों को मिटा दूंगा और आत्मा को बलवान्‌ बना लगा । 


बलवन्तं करिष्यामि प्रणोत्स्याम्यशुभाति तु \ 
तपोर्भिवद्यया चेब ज्योतींषीव महत्तमः 0 
( वहाँ १४१.६७ ) 
यहाँ स्पष्ट ही तपस्या द्वारा आत्मबळ के संपादन की बात कही गयी है। 
५५ : 








४३४ विचार-पोयूष । आधुनिक वांदे | 


अन्तमं मुनि ने ब्राह्म-विधान, अग्निसंस्कार करके ऐ्ट्राग्नेयविधि से उस 
चरुकाश्रपण. किया और यथाविधि देव एवं पित्र्कम करने का निरचय किया | जब 
विव्वामित्र इन्द्रादि देवताओं एवं पितरों को यथाक्रम भाग देने के लिए उद्यत हुए, 
उसी समय इन्द्र ने संपूण विएव की प्रजा का आप्यायन करते हुए वर्षा की और ओष- 
चियाँ उत्पन्न कर दीं । भगवान्‌ विश्वामित्र तपस्या से दग्धकिल्बिष होकर महती 
सिद्धि को प्राप्त हुए । विइवामित्र ने उस देव्य एवं पित्र्य कमं को समाप्त किया और 
उस हवि का भक्षण न कर ओषधियों से देवों एवं पितरों को तृप्त किया : 
ततोऽरिनमुपसंहृत्य ब्राह्मेणविधिना मुनिः। 
ऐन्ट्राग्नेयेन विधिना चरं पयतः स्वयम्‌ ॥ 
ततः समारभन्‌ देवं पित्र्यं कमं च भारत। 
i आहुत्य देवानिन्द्रादीन्‌ भागं भागं विधिक्रमात्‌ ॥ 
एतस्मिन्नेव काले तु प्रववर्ष स वासवः । संजीवयन्‌ प्रजाः सर्वा जनयामास चोषधीः॥ 
बिशव्रामित्रोऽपि भगवांस्तपसा दग्धकिल्बिष:। कालेन महता सिद्धिमवाप परमा-द्रताम्‌ ॥ 
स संहत्य च तत्कमं अनास्वाद्य च तद्वविः। तोषयामास देवांश्च पित श्च दविजसत्तमः ॥ 
| ( महाभा०, झान्ति० १४१.९५-९९ ) 


य हाँ स्पष्ट है कि विश्वामित्र को वह इवमांस खाना नहीं पड़ा। उसके पहले . 
ही इन्द्रादि का आसन डोल गया । उन्हें शीघ्र वृष्टि एवं ओषधियाँ उत्पन्न करनी 
पंडीं | कथा का अभिप्राय इतना ही है कि भीषण आपत्ति के समय जिस किसी तरह 
भी जीवन धारण का प्रयत्न करना चाहिए। फिर भी यहां अभक्ष्य-भक्षण का विधान 
कथमपि नहीं है। St: 075 है १ 

एवं विद्वानदीनात्मा व्यसनस्थो जिजोविषुः। 
सर्वोपायरुपायज्ञो दीनमात्मानसुद्धरेतु ॥ 
एतां बुद्धि समास्थाय जीवितव्यं सदा भवेत्‌ । 
जीवन्‌ पुण्यमवाप्नोति पुरुषो भब्रमइनुते ॥ 
तस्मात्कोन्तेय विदुषा घर्माधमंविनिइचये। 
' „बुद्धिमास्थाय लोकेऽस्मिन्‌ बतितव्यं कृतात्मना ॥ 
( बही, १००-१०२) 
अतः सुस्पष्ट है कि ऐसे वचनों से रवमांसभक्षण का समर्थन अनभिज्ञता ही है । 


धरम . „ एक ही. कर्म कहीं पुण्य होता है तो स्थानान्तर में पाप भी । अहिसा यद्यपि 
है, तथापि डाकू या हत्यारे को बचाने के लिए अहिसा पाप ही है। प्रसंगा- 
त्तर में इसे विस्तार से लिखा जा चुका है। ब्रह्मसूत्र में भी इस विषय की चर्चा है। 


ष्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? “४३५ 


उपनिषद्‌ में उषस्तिचाक्रापण का उपाख्यान है। उन होने क्षुधापीड़ि 
का उच्छिष्ट कुल्माष खाया था । जब उसो नेको कह hts 
कहकर अस्वीकार कर दिया कि 'पानी तो हमें कहीं भी मिल सकता है, अतः तुम्हारा 
पानी नहीं पी सकते, कुल्माष तो कहीं मिल नहीं रहे हैं, अतः उच्छिष्ट कुल्माष खाकर 
भ्राण.बचाना उचित है। सर्वाच्नानुसतिइच प्राणात्यये तह॒शंनात्‌ ( ब्रo सू ०३.४.२८) । 
भ्राणसंकट होने पर सर्वा्नग्रहण की अनुमति हो सकती है, क्योंकि उषस्ति के आख्यान 
में ऐसा ही देखा गया है। ” 

संसार में दुबंछ के लिए भी क्षमा, दया आदि का अवकाश रहता है, क्योंकि 
किसीकी अपेक्षा सभी दुबंछ होते हैं और किसीकी अपेक्षा सभी प्रबल । : 

अघोऽधः पदयतः कस्य महिमा नोपचीयते । 
उपर्युपरि पश्यत्‌ हि. सर्व . एव दरिद्रति॥ ... 

अपने से नीचे की ओर दृष्टि डालने पर सभी अपना महत्त्व समझने लगते हैं, 
परन्तु अपने से ऊपर की ओर देखने से हरएक अपने को क्षीण, दुर्बल या दरिद्र सम- 
झने लगता है। अतः दुबंल से दुबंल व्यक्ति को भी अपने से निम्नश्रेणी के लोग मिल 
सकते हैं। वह उनके प्रति क्षमा एवं दया कर सकता है। दरिद्रसे दरिद्र को भी उससे 
भी अधिक दरिद्र मिल सकते हें और वह उन्हींको थोड़ी-सी भी सहायता पहुँचाकर 
पुण्य का भागी हो सकता है।. '' | oper 

अतएव आपका यह कहना भी कि “एक पतला-दुबला व्यक्ति मच्छर जेसा 
जा रहा है और कोई उसका कान खींच लेता है, अब यह मच्छर सिंर से पेर तक 
काँपता कहता है, 'महाशय में आपको क्षमा करता हूँ तो कोन उसपर विइवांस 
करेगा” ( पू० २४६ ), दुरभिमानमूळक ही है | यह कहना भी कि 

“तावानेवास्ति पुरुषो ` यदसर्षो यदक्षमी । 
क्षमावान्‌ निरमषश्च नेव स्त्री न पुनः पुमान्‌॥ ` क 

अर्थात्‌ वही पुरुष है जो न सहन करता और न क्षमा करता है, क्षमा करनेवाला 
तथा सहन करनेवाला न तो स्त्री है और न पुरुष” ( पु० २४७), गलत है । 
प्रस्तुत शलोक एकदेशी है। फिर सहन एवं क्षमा में क्या भेद है, यह भी आपने नहीं 
बताया । लोक में तो सहन और क्षमा में कोई भेद नहीं होता । क्या क्षमा-दयाशील 
एवं सहिष्णु होना दुर्गृण है? क्या आहिसा क्षान्तिराजंबम्‌ यह गीता का उपदेश 
असंगत है ? vr 

वस्तुतः संसार में अनेक प्रकार के अधिकारी होते हैं । सबके लिए एक उपदेश 


देना शास्त्राध्ययन-शूत्यता का ही परिणाम है । ब्राह्मण का असन्तोष दोष है, पर 


क्षत्रिय का वही गुण होता हैं। 





४३६ विधार-पीयूष । आधुनिक वाद 


‘असन्तुष्टा द्विजा नष्टाः सन्तुष्टाइच महीभुजः ।' 
“शतेन सिद्धि मुनयो. न भुभृतः।' 
ऋषि-मुनि लोग राम से सिद्धि प्राप्त करते हैं, पर राजा । वेसे तो किसी व्यव- 
हारःपरायण के लिए 'न मारना' ही उपदेश पर्या्त नहीं । किन्तु उसे तो समझना 
चाहिए कि किसीको मारना पाप है, लेकिन मार खाना महापाप है। किसी पर अत्या- 
चार करना पाप है, पर किसीके अत्याचार का शिकार बनना है महापाप ! इतना 
ही नहीं, अत्याचार, अनर्थ के प्रति क्रोध भी होना आवश्यक है, उसीको यहाँ 
'अमषं' कहा गया है। भीमसेन ने इसीकी चर्चा करते हुए कहा था कि “अमर 
( क्रोध ) से शून्य निस्तेज व्यक्ति का न मित्र आदर करता है और न शत्रु ही उससे : 
डरता है: 
अमषंशुन्येन जनस्य जन्तुना न जातहार्देन न विद्विषादरः । 


जिसे अपने माता-पिता के अपमान या माँ-बहनोंकी बेइज्ञती पर क्रोध नहीं 
आता, वह भमषंशून्य ( क्रोघशून्य ) व्यक्ति निद्य है। इसी प्रकार राष्ट्रध्वज या राष्ट्र 
मर्यादाओं के अतिक्रमण एवं अवमान में भी अमष का महत्त्व है। निकृति एवं क्षमा 
अर्थं का मूल है : अर्थस्य मूलं निकृतिः क्षमा च। .'यहाँ 'निकृति' का अर्थं है, छल- 
छस और क्षमा का अथ है, ळतखोर होना, अपमान पी जाना । शीर्य-वीयं की दृष्टि 
से वह निन्द्य ही है । 


शास्त्रों में परिस्थिति के अनुसार सब वस्तुओं को आदरणीय कहा गया है, 
किन्तु सिद्धान्त का निश्चय पूर्वापर का समन्वय करके ही किया जाता है। महा- 
भारत के अनुसार भीष्म पितामह का उपदेश सुनकर भी विदुर, अजत आदि अपनी 
रुचि एवं योग्यता के अनुसार विभिन्न निष्कर्षों पर पहुंचे | युधिष्ठिर के प्रश्‍न पर 
विदुर ने कहा कि बहुभुतत्व, तप, त्याग, श्रद्धा, यज्ञक्रिया, क्षमा, भावशुद्धि, दया, 
सत्य, संयम ये सब आत्मसम्पद्‌ हैं, इनको प्राप्त करो | इन्हींसे घमं ओर अर्थ मिळते 
हैं। घमं से ही ऋषि लोग संसार का अतितरण करते हैं। धमं में ही सभी लोक 
तिक्त हैं । घमं से ही देवता वृद्धि को प्राप्त हुए। घमं में ही अर्थ भी प्रतिष्ठित है । 
सवंश्रेष्ठ धमं है, अथं मध्यम है ओर काम है उन सबमें छोटा । अतः सव॑दा धमं- 
रधान ही होना चाहिए। सवंभूतों से आत्मतुल्य बरताव करना उचित हैः 


बाहुअ॒त्यं तपस्त्यागः शद्धा यज्ञक्रिया क्षमा। 
भावशुद्धिदया सत्यं संयमश्चात्मसम्पदः । 
धर्मो राजन्‌ गुणः भेषठो मध्यमो ह्ययं उच्यते । 
कामो च प्रवदन्ति मनीषिणः॥ 





क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य भानना अपक ? ४३७ 


तस्मादमंप्रधानेन भवितव्यं यतात्मना । 
तथा च सर्वभुतेषु वरतितव्यं यथात्मनि॥ 
( महाभा० शान्ति० १६७. ५,८,९ ) 
वहीं अजुंन ने अथं की ही श्रेष्ठता बतळायी : 


कसंभूमिरियं राजन्निह वार्ता प्रञस्यते । 
कुषिर्वाणिज्यगोरक्षं शिल्पानि विविधानि च॥ 
अर्थं इत्येव सर्वेषां कमंणामव्यतिक्रमः । 
न हथृतेःर्थेन ` वतेते घमंकामाविति भृतिः ॥ 
( सहाभा० शान्ति० १६७.११-१२ ) 
अर्थात्‌ खेती, व्यापार, गोरक्षा और विविध शिल्प ये ही सब अर्थके स्रोत हैं । 
अथ से ही कर्मों में व्यतिक्रम नहीं होता । अर्थं के बिना धम और काम दोनों ही 
निष्पन्न नहीं हो सकते । अर्थवान्‌ प्राणी ही धम का आचरण एवं काम का सेवन कर 
सकता है। अतः घमं और काम दोनों अथं के ही अंग हैं । अ्थंसिद्धि से ही दोनों 
निष्पन्न होते हैं। इसीलिए अर्थवान्‌ व्यक्ति की स्र लोग वैसे ही आराधना करते हैं, 
जेसे सारी प्रजा ब्रह्मा को | एमश्रुल, जटिल, मुण्डी, काषायवसन और वल्कला-जिन- 
घारी तपोधन तथा शान्त विद्वान्‌ भी अथपिक्षी होते हें। स्वर्गमनाकांक्षी भी 
अन्ततः अर्थाकांक्षी ही होते हैं। आस्तिक-नास्तिक, नियमनिष्ठ, अज्ञानी-ज्ञानी सभी . 
अर्थंसापेक्ष होते हें । अतः भोगों से भृत्यों और दण्डों से शत्रुओं को समन्वित करने- 
वाला अर्थवान्‌ ही होता है । 


विषयेरथंवान्‌ घर्मप्राराधयितुमुत्तम्मम्‌ । 
कासं च चरितुं शक्तो दुष्प्रापमक्ृतात्मभिः॥ 
( महाभा० शान्ति० १६७.१३ ) 
नकुल ओर सहदेव ने भी अर्थं को प्रशंसा को है, किन्तु घमंयुक्त अथे एवं अथं- 
युक्त धमं ही पुरुषाथं बताया है : 
` अर्थयोगं दृढं कुर्याद्योगरुच्चावचेरपि। 
अस्मिंस्तु वे विनिवृत्ते दुलंभे परम प्रिये । 
इह कामानवाप्नोति प्रत्यक्षं नात्र संशयः ॥ 
योऽयो घर्मेण संयुक्तो धर्मो यर्‍चार्थसंयुतः। 
तदृधित्वामृतसंवादं तस्मादेतौ मताविह ॥ 
( महामा० शान्ति १६७-२२-२४ ) 





विचार-पीयूष १ आधुनिक बाद 


भीमसेन ने काम की ही प्रधानता वर्णन करते हुए कहा कि संसार में कोई भी 
अकाम पुरुष अर्थ की अपेक्षा नहीं करता और न वह धमं ही चाहता है। निष्क्राम 
काम भी क्यों चाहेगा ? अतः संसार में काम ही प्रधान पुरुषार्थ है। काम से ही ऋषि 
लोग बड़ी से बड़ी तपस्या करते हैं; कन्दमूल-फलाशी, वायुभक्ष होकर भी वेदोपवेदादि 
के स्वाध्याय में निरत होते हैं; श्राद्ध-यज्ञादि क्रियाओं या दान-प्रतिग्रह में व्यापृत 
होते हैं। वैश्य व्यापार में, किसान खेती में, गोप गोपालन में कारु ओर शिल्पी शिल्प 
में-सभी काम से ही व्यापृत होते हैं। देवकमं करनेवाले भी काम से ही व्यापृत हैं। 
कहातक कहें, काम से ही प्रेरित होकर लोग समुद्र में भी प्रवेश करते हैं, अतः काम 
ही सब कुछ है धमं और अर्थ का भी सार काम ही है। जेसे पिण्याक से तल श्रेष्ठ 
है, मदे से घृत ओर काष्ठ से पुष्प-फल वेसे ही धमं और अर्थ से काम ही श्रेष्ठ है : 
नाकामः कामयत्यर्थं नाकामो . धर्ममिच्छति । 
नाकामः कामयानोऽस्ति तस्मात्कासो विशिष्यते ॥ 
एतत्सारं महाराज धर्मार्थावन्न संस्थितो। - 
नवनीतं यथा दध्नस्तया कामोऽथ-धमंतः॥ 
( महाभा० शान्ति १६७.२९,३४-३५ ) 


४३८ 


अन्त में भीमसेन ने कहा । ` | ' 
धर्मार्थकामाः सममेव सेव्या यो होकभक्तः स 'नरो जघन्यः। 
तयोस्तु दाक्ष्यं प्रवदन्ति मध्यं स उत्तमो योऽभिरतस्त्रिवगे ७ 
( महाभा० घान्ति० १६७.४० ) 


अर्थात्‌ घमं, अर्थ, काम तीनों का समानरूप से आदर करना चाहिए । जो इनमें से 
एक का हो भक्त है, वह जघन्य है। जो अर्थ-कोम में दक्षता प्राप्त करता 
है, वह मध्यम है । उत्तम वही है जो त्रिवर्ग में निरत है। 


अन्त में युधिष्ठिर ने सबकी प्रशंसा करते हुए कहा कि जो न पाप में रत है, 
न पुण्य में तथान अर्थ एवं काम में रत है, जो निर्दोष और लोष्ठ ( ढेला ) तथा 
कांचन में समबुद्धि हैं, वही सुख-दुःख और अर्थसिद्धि ( कमंवृन्द ) से विमुक्त होता है । 
जरा-विकारादि से युक्त जन्म-मरणवाले भूतकर्मो एवं संस्कारों द्वारा वह॒ पुनः जन्म- 
मरण को ही प्राप्त होता रहंता है। सबमें मोक्ष ही प्रशंसनीय है। स्नेह, राग, द्वेषादि 
के रहते मोक्ष असम्भव है | इसलिए प्रिय-अप्रिय से विमुक्त होकर मोक्ष प्राप्त करना 
ही परम पुरुषाथं है। र्वोक्त अधिकारी त्रिवगंहीन होने पर भी मोक्ष प्राप्त कर लेता 
है।इस दृष्टि से मोक्ष ही मुख्य पुरुषां है : 
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क्या.वैद-शास्त्र का प्रांसाष्ये भाननां अपकर्ष ? ४३९ 
यो चे: न पापेनिरतो न पुण्ये नार्थे न धसे जो न कामे। 
बिमुक्तदोषः समलोष्ठकाञ्चनो विमुच्यते इजा ॥ 

( महाभा० झान्ति0 १६७.४४ ) 


आपने अप्रसीक़ार की समालोचना ठीक ही की है । कितु अजुन के अप्रतीकार 
ओर आधुनिक नेताओं के अप्रतीकार में महान्‌ अन्तर है । वस्तुतः अप्रतीकार का 
प्राधान्य सत्याग्रह से प्रचलित हुआ। पर यह भो न भूलना चाहिए कि वास्तविक 
अहिसा एवं सत्य का महत्त्व कम नहीं है। यह अळग बात है कि वह हममें है या हम 
उसका केवल ढोंग हो रचते हैं ! आह्ताप्रतिष्ठायां तत्सन्निधौ वैरत्यागः ( योगः 
सूत्र २३५ ) मनसा,वाचा, कमणा आहसा की प्रतिष्ठा हो जाने पर उसके समीप आते 
ही हिल्ल प्राणियों को हिसा-प्रवृत्ति भी निरुद्ध हो जाती है। 'रामचरितमानस' में 
चन्द्रमा मुनि के आश्रम में इसका प्रत्यक्ष दर्शन होता था। वहाँ मूषक, मार्जार, व्याध्र, 
बकरे भी मेलजोल से रहते थे । राष्ट्रिय स्वतंत्रता के आंदोलन में गांधीजी ने उसी- 
का प्रयोग करना चाहा | दूसरे लोगों ने कम से कम नीति के रूप में इसे अपनाया | 
क्रांतिकारियों की छिटपुट कार्यवाहियों की अपेक्षा यह मागं अधिक सफल रहा | एक 
सेनिकशक्तिसम्पन्न शासक के सामने हिंसामागं अपनाने का अर्थ होता है, भीषण 
जनक्षय । अतः अहिसा का आश्रय लेकर अन्यायों के विरुद्ध विपक्षी पर प्रहार न कर 


उसके प्रहार सहते हुए आगे बढ़ना एवं विरोधी संघटन बढ़ाने का प्रयत्न करना अनु- 


चित नहीं । आज आप लोग भो इसका प्रयोग करते ही हैं । 


भगवान्‌ कुषणको आप महान्‌ उदाहरण मानते हैं । उन्होंने कंस आदि का वध 
किया ओर गीता में आहसा का उपदेश दिया । ऐसे ही राम का उदाहरण भी आपने 
प्रस्तुत किया है ( पु० २४७२४८ ) | कितु कृष्ण एवं राम की वेदादि-शास्त्रनिष्ठा 
की ओर आपका ध्यान क्यों नहीं जाता ? वस्तुतस्तु कृष्ण ने केवल अहिपा का हो 
उपदेश नहीं दिया, युद्ध का भी तो उपदेश दिया है। अन्यायी, अत्याचारी को दण्ड 
देना उसके कल्याण के लिए अपेक्षित है, अतः बह हिसा भी अहिसा ही है। आज़ 
के सब आक्रामक भी तो यही कहते हैं कि हम शांति-स्थापनाथं ही युद्ध करते हैं । 


यद्यपि सहृदय शासकों पर ही अहिसात्मक आंदोलन अधिक सफल होता है, 
तथापि क्रूरवृत्ति शासकों की क्ररता को भी अहिंसात्मक आंदोलन शिथिल कर देता 
है । अहिंसात्मक अप्रतीकार गतिरोध भी मिटाता है, प्रह्नाद की भी अप्रतीकारात्मक 
भक्तिनिष्ठा थी । हनुमान्‌ ने भी पाताल से राम को छाते समय शत्रुकृत प्रहारों को 
नगण्य मानकर प्रतीकार में समय न लगाकर श्रीराम-लक्ष्मण को वानरी सेना में 


पहुंचाने में ही संलग्न रहे । 





४४० विचार-पौयूष ५ आधुनिक वादे 
आपने कई पृष्ठों में महान्‌ व्यक्तियों को देवत्व-प्रदान” शीष॑कसे (पृ० २५३ ) 
लिखा है कि दुर्भाग्य से पूर्वजों द्वारा स्थापित आदशों के स्मरण की परंपरा में विकृति 
आ गयी । यद्विभृतिमत्‌ सत्त्वम्‌ के अनुसार यह म विश्वास हुआ कि ऐसे सब 
महापुरुष अतिमानव हैं। सवंसाधारण लोग इन्हें ' देवता' को श्रेणो में ढकेल कर 
अपने आपको परिस्थितियों का दास समझकर प्राप्त कर्तव्य से पलायन करते हैं। 
परमात्मा पृथ्वी पर मुझे विपत्तियों के भंवर से मुक्त कर किनारे पर लगाये |” ` 


| आप अवतारों की पूजा की अपेक्षा उनके आदर्शो के अनुकरण पर ही बळ देते 
ओर कहते हूं कि “उद्यम ही सवंशक्तिमान्‌ है” ( पृ० २५६ )। यह ठीक है, पुरुषाथं 
का महत्त्व अवरय है । किन्तु यह भी न भूलना चाहिए कि पुरुषार्थ के साथ देवीबल 
की भी अपेक्षा होती ही है। जेसे दो पंखों से ही पक्षी उड़ पाता है, वसे ही देव एवं 
पुरुषकार दोनों मिलकर ही कार्यसिद्धि के हेतु होते हैं : i> 
अधिष्ठानं तथा कर्ता करणं च पृथरिवधम्‌ । | 
विविधाश्च पृथक्‌ चेष्टा देव चेवात्र पञ्चमम्‌ || ( गीता १८१४) 


अर्थात्‌ शरीर, आत्मा, विविध करण, एवं चेष्टाएँ तथा पाँकत्राँ द्वेव यानी फलोन्मुख 
प्राक्तन कम प्रत्येक कार्यं में आवश्यक है, फिर भी पुरुषांथं न कर केवल 'देव-देव' 
की पुकार छाना आलसियों का ही काम हे। साथ ही ईइवर अपेक्षा न कर अपने 
ही बोढधबल, बाहुबल के अभिमान में रहना भी पतन का मूल है। इसीलिए भगवान्‌ 
ने बताया कि हे अर्जुन, सर्वकाल में भेरा स्मरण भी और साथ ही युद्ध भी करते 
रहो | अर्थात्‌ देश, कारू, परिस्थितियों के अनुसार जो भी कत्तव्य उपस्थित हों, 
उनका पालन करते रहो : iT 
तस्मात्‌ सर्वेषु कालेषु मामनुस्मर युद्ध्य च | | 

आभीरों द्वारा पराभूत होने पर अर्जुन ने कहा था कि यह वही मेरा गाण्डीव 
धनुष है, वे ही मेरे अमोध बाण हैं, वही नन्दिधोष रथ है, वे ही घोड़े हैं और वही 
म र हैं, फिर भी केवल भगवान्‌के बिना सब कुछ वेसे ही निररथंक हो गया जसे 
भस्म में डाली आहुति, छद्म से की गयो उपासना, या ऊषर में डाला बीज: | 


` तदव धनुस्त इषवः स रथो हयास्ते सोऽहं रथी नुपतयो यत आनमन्ति । 
सवं क्षणेन तदभुदसदीशरिक्त भस्मन्‌ हृते कुहक राद्धभिवोप्तमूष्याम्‌ ॥ 
( श्रोमदृभाग० १. १५.२१ ) 


पुरुषाथं श्रेष्ट हे, हिम्मत अच्छी हे, पर उसी सीमा तक जहाँ तक अहंकार की 
हिम्मत अच्छी हे, कार व 
बात न आये। साथ हो यह भी जान लेना चाहिए कि श्रीराम एवं श्रीकृष्ण सचमुच 
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कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४४१ 


परमेश्‍वर थे | उन्हें ईश्वरकोटि में ढकेला नहीं गया | जिन ग्रन्थों के आधार पर 
राम, कृष्ण का अस्तित्व सिद्ध होता हे, उन्हीसि उनका ईदबरत्व भी सिद्ध होता हे 
और उनकी पूजा, ध्यान, जप पुण्यदायक मांना जाता हे : 
प्रीयते सततं रामः स हि विष्णुः सनातनः | 
( बाल्मी० रामा० युद्ध १२८.११७ ) 
स हि देवरुदीणंस्थ रावणस्य वधार्थिभिः । 
जज्ञे विष्णुसंहातेज्ञः `“ * \ ( बा० रा० ) 
कृष्णस्तु भगवात्‌ स्वथम्‌ । ( साग० १.३.२८ ) 


आपने लिखा है कि “जब रावण सीता को हर ले गया तब श्री रामचन्द्रजी 
ने उसी प्रकार विलाप किया और उसी प्रकार रोये जेसा कि हममें से कोई अपने 
पारिवारिक जीवन में विपत्ति आने पर करेगा । ऐसा कर उन्होंने संसार के समक्ष 
घोषित कर दिया कि वे भी अन्य किसीके समान ही मनुष्य हैँ” ( पु० २५७) । 
यही देखकर तो रावण भी राम को मनुष्य ही समझता था किन्तु आस्तिक तो गीता 
के इस वचन के आधार पर कि— 
अजोऽपि सन्नव्ययात्मा भुतानामीश्रोऽपि सन्‌। 
प्रकत स्वामधिष्ठाय संभवाम्यात्ममायया ॥ 
श्रीराम या श्रीकृष्ण को सर्वेश्वर परमात्मा ही मानते थे ओर मानते हें। इलोक का 
स्पष्ठ यह अथ है कि में अजन्मा, अव्यय, सवंभूतों का ईश्‍वर निजी सच्चिदानन्द- 
स्वरूप होता हुआ भी प्रकृति का आश्रयण कर अपनी माया से श्रीराम, श्रीकृष्ण आदि 
रूपों से व्यक्त होता हूँ । 
माद्य शंकराचार्य ने भी अपने गीता-भाष्यर में स्पष्ठ लिखा है : 


तारायणः परोऽव्पक्तादण्डमव्यरत्तसंभवम्‌ । अण्डस्यान्तस्त्विमे 
लोकाः सप्तद्वीपा च मेदिनी ॥ स भगवान्‌ सृष्टवेदं जगत्‌ तस्य स्थात 
चिकीषुः सरीच्य्ादीमय्ने सृष्टवा प्रजापतीन्‌ प्रवृत्तिलक्षणं धमं ग्राहयामास 
वेदोक्तम्‌ । स च भगवान्‌ ज्ञानेशवर्यशक्तिबलवीयंतेजोभिः सदा सम्पन्न- 
स्त्रिगुणात्मिकां वेष्णवी स्वां माथां सुलप्रकृत वशीकृत्य अजोऽव्ययो 
भुतातामीशवरो नित्य-शुद्ध-बुद्ध-स्वभावोऽपि सन्‌ मायया देहवानिव _ 
जात इव लोकानुग्रहं कुर्वन्निव लक्ष्यते । 
अर्थात्‌ नारायण अव्यक्त से भी परमोत्कृष्ट हें। संपूर्ण ब्रह्माण्ड अव्यक्त से 
उत्पन्न होता है। ब्रह्माण्ड के भीतर भू आदि सप्तलोक और यह सपतद्वीपोंबाळी मैदिनी 
रहती है। उन नारायण भगवान्‌ ने इस जगत्‌ की रचना कर उसकी स्थिति के लिए 
५६ 





प्र विचार-पीयूष । आधुनिक वाद 
प्रथम मरीचि प्रभृति प्रजापतियों को रच ओर र वेदोक्त प्रवृत्तिलक्षण धमं का उप- 
देश किया । पश्चात्‌ सनकादि को उत्पन्न कर उन ज्ञान-वराग्य-लक्षण निवृत्तिधमं 
का उपदेश किया।""वे भगवान्‌ ज्ञान, ऐश्वर्य, शक्ति, बल, वीर्ये, तेज से सदा सम्पन्न 
रहते हुए अपनी वेष्णवी त्रिगुणा्मिका माया को वश में कर, अज, अव्य तथा भूतों 
के ईश्वर एवं नित्य शुद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वरूप होते हुए भी अपनी माया से ही देहवान्‌ 
जेसे होकर, लोकानुग्रह करते हुए-से प्रतीत होते हैं । इससे स्पष्ट है कि भगवान्‌ मनुष्य 
जसे प्रतीत होते हुए भी मनुष्य नहीं, साक्षात्‌ ईश्वर ही थे। | 

अतएव “महान्‌ व्यक्तियों को देवत्व प्रदान"""। यह भ्रमपूर्ण विश्वास उत्पन्न 
हुआ कि ऐसे सब महापुरुष अतिमानवी हैँ” ( पृ० २५३-२५४ ) यह सब आपका 
कथन भ्रप्रपूण तथा भ्रामक ही है। “लोग महापुरुषों को परमात्मा की श्रेणी में 
ढकेल देते हूँ” ( पृ० २४६ ) आपके इस कथन के आधार पर ही आपके कार्यकर्ता ने 
एक बड़ी सभामें यह भी कहा था कि लोगों ने राम, कृष्ण को परमात्मा की श्रेणी में 
ढकेल दिया । रामायण, महाभारतादि सद्ग्रन्थों को प्रमाण न माननेवाले नास्तिक 
लोग ही राम, कुष्ण को परमात्मा न मानकर महापुरुष मानते हैं। अतः किसी लोक- 
मान्य तिलक आदि जीव को एवं श्रीराम, श्रीकृष्ण को समानरूप से महापुरुष की 
कोटि में रखना नितान्त भ्रम ही है। वाल्मीकि, बरिष्ठ, व्यास, प्र भृति महषिगण तो 
श्रीराम, श्रीकृष्ण को परात्पर ब्रह्म ही मानते हैं। 

सुयस्यापि भवेत्‌ सूर्योऽनेरगिः प्रभोः प्रभुः । 
श्रियः श्रीशच भवेद्या" \ 

र र सूरय के भी सूर्य हैं, अरिन के भी अगिन हैं, प्रभु के भी प्रभु हैं एवं श्री के 
भ 


स येः स्पृष्टोऽभिदृष्टो वा संदिष्टोऽनुयतोऽपि वा । 
कोझास्ते ययुः स्थानं यत्र गच्छन्ति योगिनः ॥ 
( भाग० ९.१२२२) 
अधि जिन लोगों ने राम का स्पशं किया, दर्शन किया, जिन्होंने उनके साथ 
संवेश किया, जिन्होंने राम का अनुगमन किया वे सभी कौशलपुरवासी दिव्यघा ममें 
पहुंच गये, हे जहाँ महामहायोगीन्द्र एवं मुनीन्द्र जाया करते हैं। उदीण रावण के 
वधार्थी देवों की प्राथंना पर साक्षात्‌ विष्णु हो राम के रूप में प्रकट हुए थे । 
सर्वेषामपि वस्तुनां भावार्थो भवति स्थितः । 
तस्यापि भगवान्‌ कृष्णः किमतदृस्तु रूप्यताम्‌॥ ( भागवत ) 
होता अर्थात्‌ सभी वस्तुओं का याथात्य परम कारण ब्रह्म या ईश्वर में निहित 
होता है। उस कारण का भी परमाथं स्वरूप कुष्ण ही हैं। फिर उनसे भिन्न कौन 


I बह. “23-34 या ५-3. ७3.3. SS कक कोट के ब८क कं < ८ 


srs EIS ~ ख ~y ——S SS mma तन a 
ms wpa — ~ 5 S--s —= हक क-न == 
ts —— amma os oo es mss SS oS an ss cS ~= ~ Ss 


या वैद-शासत् का प्रामाण्य भानना अपकषं ? ४४३ 
वस्तुतरव हो सकता है जिसका निरूपण किया जाय ? अनेक उपनिषदे भी समारोह - 


के साथ श्रीराम, श्रोकृष्ण का साक्षात्‌ परमात्मा होना बतला रही हें। तब उनको 
परमात्मा की श्रेणी में ढकेलना केसे कहा जा सकता ह? 


उद्यम सवंशक्तिमान्‌ है, यह तो ठीक है, किन्तु 'उद्यम ही सर्वंशक्तिमानु है' यह 
दुरमिमानमात्र है। भारतीय परंपरा के अनुसार तो सर्वशक्तिमान सिवा ईश्वर के 
ओर कोई है ही नहीं । ईस्वर-कृपासहकृत उद्यम अवश्य परमादरणीय एवं महृत्त्वपणं 
है । भगवान्‌ ने भी मामनुस्मर युद्ध च के अनुसार परमेश्‍वराश्रयण एवं कतंव्यं दोनों 
का समुच्चय आवश्यक बतलाया है 


आप कहते हैं कि “जान बचाने की इसी प्रवृत्ति से लोग महापुरुषों को पर- 
मात्मा को श्रेणी में ढकेल देते हें। साधारण मनुष्य जब विपत्तियों से घिर जाता है 
तब वह हतप्रभ होफर भयभीत हो जाता है। अब कया करें, यह न समझ सकने के 
कारण वह परमात्मा की शरण लेता है। वह रोता-बिलखता हुआ परमात्मा की 
शरण लेता है। निराशा के उस अंधकार में उसे परमात्मा को छोड़ आशा की कोई 
किरण नहीं दिखायी देती । कभी-कभी हम महान्‌ सन्तों और विद्वानों को भी इस 
प्रकार विलाप करते देखते हँ। यदि इन परिस्थितियों में क्रोई महापुरुष उपस्थित हो 
जातः है और अपने पौरुष, धेयं तथा बुद्धिमत्ता से घटनाचक्र में परिवतंन कर देता 
है तो उसे तुरन्त देवताओं को श्रेणो में डाळ दिया जाता है । किन्तु यह तो कोरी 
दुर्वछता ही है कि जिसके कारण व्यक्ति ऐसे महापुरुषों को मानवों की कोटि से 
बाहर ढकेल देता है” ( पु० २५६ ) । 


यद्यपि कतंग्य-विमुख होकर केवल ईरवर पर निर्भर होने का बहाना बनाना 
निद्य है ओर वही 'देव देव आळसी पुकारा' का उदाहरण है। फिर भी विपत्ति में 
ईश्वर की शरण ग्रहण करना अनुचित नहीं है। तभी सन्त ओर महापुरुष बतेव्य- 
परायण होते हुए भी ईश्वरशरणागति को सर्वाधिक महत्त्व देते हैँ ओर उस परि- 
स्थिति में घटनाचक्र बदरूनेवाले का आगमन निश्चय ही ईश्वर-कुपा का प्रभाव है। 
अवदय ही हर प्रभावशाछो महापुरुष को ईश्‍वर मान लेना कमजोरी है, किन्तु 


- श्रीराम, श्रीकृष्ण को उस कोटि में डालना अत्यन्त अज्ञान है। अतएव उन्हें अपने 


समान ही मनुष्य समझने' का ( पू० २५७) प्रमाद कभी भी नहीं करना चाहिए। 
तभी तो अंगद ने कहा था ; 


राम मनुज कस रे शठ बंगा। धस्वी काम नदी पुनि गंगा 0 
अन्य लोगों ने भी कहा है : 
तात राप्त नहि नरभूपाला। भुवनेश्वर कालहुं के काला 0 





कर विधार-पौयूष । आधुनिक वांदे 


आय यह भी कहते हैं कि “राजपूत रणक्षेत्र में मृत्यु का एकमात्र विचारं 
लेकर युद्ध में घुसे थे, विजय की इच्छा से नहीं ( पृ० ९६१ )। “जेसी इच्छा वेसा 
परिणाम, यदि विजय की इच्छा सर्वोपरि है का, विजय प्राप्त होती है। जो केवल 
मुत्यु को कामना करता है, उसे मृत्यु अवशय मिलती है। राजपूतों का बलिदान 
निःसंदेह रीति से असाधारण पराक्रम, स्वाभिमाची तथा निडर वृत्ति का परिचायक 
है, परन्तु साथ ही वह एक गछत एवं आत्मघाती आक क्षा का प्रतीक है” ( पृ० ` 
२६२) । किन्तु यह विचार अत्यंत भ्रामक है। भारतीय शास्त्रों के अनुसार एक क्षत्रिय 
युद्ध में मरने के लिए नहीं कूदता कतंव्यपाळन को ही हड से युद्ध में संन होना 
उसका धमं है। अपने राष्ट्र, प्रान्त, ग्राम एवं वेयक्तिक घमं-संस्क्ृति, धमं, बपोती- 
मिळकियत की रक्षा के लिए युद्ध में कूदना धमं है। उसमें जय और पराजय दोनों ही 
सम्भव होते हैं । इसीलिए भगवान्‌ ने कहा है कि सुख-दु:ख, हानि-लाभ, जय-पराजय 
की चिन्ता बिना किये सब समान मानकर कतंव्य-पालन की हष्टि से ही युद्ध करना 
चाहिए : 
सुखदुःखे समे कुत्वा लाभालाभौ जयाजयौ । 
ततो युद्धाय युज्यस्व नेवं पापसवाष्स्थसि ॥ ( गीता" ) 


गीता कहती है कि मारे जाओगे तो स्वगं पाओगे और जीतोगे तो राज्य : 
हतो वा प्राप्स्यसि स्वगं जित्वा वा भोक्ष्यसे सहीस्‌ । ( गीता'""" ) 


आम तोर पर बलाबल का परीक्षण कर बलवान्‌ होकर या बलवान्‌ का 
आश्रय लेकर ही युद्ध करना श्रेष्ठ है। अन्यथा सन्धि का प्रयत्न करना ही उत्तम है। 
सम्मानपूरणं सन्धि न हो सकने एवं निष्क्रियता में पापकी संभावना होने पर निबलता 
होने ओर बलवान्‌ का आश्रय न मिलने पर भी युद्ध में कूदना आवश्यक है। जैसे 
जहाँ माता, पिता, गुरुजनों का बध ही रहा हो, गोवध या मंदिरों का विध्वंस हो 
रहा हो, वहाँ निष्क्रिय होकर गुरुजनों का वध देखना निश्चय हो पाप है। ऐसी स्थिति 
मे युद्ध हो श्रेष्ठ है। पूर्ण निश्चय के साथ युद्ध में कूदनेवाले थोड़े-से भी वीर बड़े- 
डे दनुर को पराजित कर सकते हैँ यदि विजय न मिळ सकी तो भी वे कर्तंव्य- 
पालत-परायण वीर युद्धोपासना से ब्रह्मलोक जसी दिव्यगति पाते हैं । 


दाविमों पुरुषो लोके सूर्यमण्डलभेदिनो । 
परित्राड्‌ योगयुक्तश्च रणे चाभिमुखो हतः ॥ 
ं ( महाभा० उ० प्र० ३३.६१ ) 


अर्थात्‌ योगयुक्त परित्राट्‌ एवं रण में अभि यु गया 
vin र्‌ मुख, युद्ध करता हुआ मारा 
योढ़ा दोनों मण्डल भेदकर ब्रह्मलोक के भागी होते हैं । केवल कामना से न विजय 
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वंया०वैद-शास्त्र का प्रामाष्य माननां अपकष ? ४४ 


मिळती है और न स्वगं ही | भले ही कामना से कोई मृत्यु पा जाय, किन्तु धमं एवं 
उपासना से ही कामना सफल होती है। घमंहोन व्यक्ति भले ही स्वगा एवं विजय 
चाहे, पर उसे मिलेगा नरक एवं पराजय ही | वस्तुतः वीर योद्धा मरने की भावना 
कभी नहीं करता, वह तो अपने को काल का काल भी महाकाळ, महामृत्युंजय 
मानकर अहंग्रहोपासाना करता हुआ युद्ध में आगे बढ़ता है | उसी भावना के अनुसार 
मरने पर सूर्यमण्डल भेदकर मृत्युंजय पद जाता है । 

आप कहते हैं कि "क्षात्र-घमं की एक गलत धारणा के कारण इन बीरों ने 
बलिदान की आकांक्षा लेकर स्वयं को नष्ट कर दिया, यह एक दुबलता है । समझदार 
व्यक्ति के लिए मरना-मारना कभी भी आदर्श नहीं हो सक्ता” ( पृ० २६-६३ ) । 
किन्तु यह धारणा भी गलत ही है, क्षात्रधमं धमंशास्त्रसम्मत घमं है । उसके अनुसार 
वीरों का युद्ध करना धमं है। उसमें कामना न होने पर भी विजय एवं मृत्यु दोनों 
सम्भव हैं। वीर में शीयं, वीयं, ओज, तेज के साथ-साथ धेयं, दाक्ष्य, विवेक, 


` विज्ञान की भी अपेक्षा होती है। जहाँ विवेक, विज्ञान, धेय का प्रतीक योगेश्वर कृषण 


एवं शोयं, वीर्य, ओज, तेज का प्रतीक धनुर्धर पार्थ होता है वहीं विजय, भृति एवं 
ध्रुवा नीति रहती है : 
यत्र योगेइवरः कृष्णो यत्र पार्थो धनुधरः । 
तत्र श्रीविजयो भुतिश्रुवा नीतिमंतिर्मम॥ ( गोता ““ ) 

आजकळ कई लोगों में जोश होता है, परन्तु होश नहीं | कई बड़े-बड़े विद्वानों 
में होश बहुत होता है, परन्तु जोश नहीं । वे सत्र फूंक-फुंक्रकर पाँव घरते हुए 
संघष से, खतरे से बचने का ही प्रयत्न करते रहते हैं। देश के टुकड़े-टुकड़े हो रहे हैं, 
माँ-बेटियों की इज्जते लुट रही है, शास्त्र एवं धर्म की मर्यादाएँ नष्ट हो द हें, गायें 
कट रही हैं, तो भी चुपचाप सोचते रहते हैं। ऐसे ही लोगों के सम्बन्ध में कहा गया है 
कि जो अमर्षी ओर अक्षमी है, वह न स्त्री है ओर न पुमान्‌ । कृषि सूख जाने पर वर्षा 
का वया अर्थं ? समय चूक जाने पर फिर पछताने का भी क्या फळ ?' क्षात्रधमं के 
अनुसार बहुत सोच-विचार कर युद्ध का अवसर खोना अधम है। विद्यमान न पाइ 
रन, कायर कर्थाह प्रलाप । ऐसे युद्ध में मृत्यु को प्राप्त होना चष्ट होना नहीं । उससे 
वीरता को प्रेरणा मिळती है, नयी तेयारी होती है, गा प्रयत्न दा है ओर 
अन्त में शत्रु का निःशेष ताश होता है। संसार के सभी युद्धो में कुछ लोगों के मरने 
के बाद ही तो बिजय मिली है । मरना-मारना भले ही उद्देश्य न हों, परंतु विज्ञय के 
लिए मरना-मारना पड़ता ही है। राम की विजय के लिए कितनों को मरना पड़ा, 
कितनों को मारना भी पड़ा। देवासुर-संग्राम, कोरव-पांडव आदि सभी संग्रामों की 
यही स्थिति रही है। युद्ध का अर्थ ही है शत्रृका स्वायत्तीकरण । वध, बन्ध, घत्ताप- 
हरण आदि द्वारा पराभिभव उसका अवश्यम्भावी परिणाम है। 
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आप कहते हैं कि “विजयशाळी की ही पूजा होती है” ( पु० २५८) । गीता 
की दृष्टि से सुख-दुःख, लाभ-अलाभ, जय-पराज़य में समबुद्धि से युक्त कत व्यनिष्ठ व्यक्ति 
ही साधकरूपमें आदरणीय होता है; किन्तु पूज्य तो स्वयंप्रकाश, सत्‌, सदा अनभिभूत 
परमेश्वर ही है। निगुंग-सगुण, निराकार-साकार, ब्रह्म इसी दृष्टि से पुज्य होता 
है । देवता, ऋषि एवं सत्पुरुष उसी सत्स्वरूप परमेस्वर को प्राप्त करनेवाले होने से 
पुज्य हैं । सतू को जानने एवं प्राप्त करनेवाला भी ts हो होता है, वेदान्त 
का डिण्डिम घोष है कि ब्रह्मवित्‌ ब्रह्म ही हो जाता हैः: ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मव भवति । 

इसके अतिरिक्त जसे ज्योतिस्वरूप सूर्य के सम्बन्धविशेष से चन्द्र, नक्षत्र. आदि 
भी ज्योतिष्मान्‌ होते हैं, वेते ही ईश्वर की उपासना के सम्बन्ध से उपासकों में भी 
ईदवर का ऐइवयं सन्निविष्ट हो जाता है, अतः उनकी पूजा भी फलदायिनी है । 'सिद्ध' 
के अतिरिक्त 'साधक' भी स्वधर्मनिष्ठा, कतव्यपालन आदि के प्रभाव से सत्स्वरूप 
ब्रह्मनिष्ठ होकर भविष्यत्काल में ब्रह्मभाव को प्राप्त करते हूं, अतः उनका भी आदर 
उचित ही है। इस दृष्टि से बाह्य सुख-दुःख, लाभ-अलाभ, जय-पराजय नगण्य होने 
से कतंव्यनिष्ठा के कारण बलिदान को भी पूजा होती है। इसी कारण ईसा आदि 
को भी पूजा हुई। सती एवं शर बाह्यदृष्टि से सफल न होते हुए भो कर्तव्यनिष्ठ एवं 
'परमार्थफलप्रापि से सम्पन्त होने के कारण पूज्य हैं । 

कोरवःपाण्डवों को सन्धि कराने के लिए श्रीकृष्ण कौरवों के दरबार में गये, 
तो विदुर द्वारा सफलताविषयक प्रश्‍न किये जाने पर श्रीकृष्ण ने स्पष्ट कहा था कि 
यद्यपि सन्धि को सफलता में हम आशावान्‌ नहीं, फिर भी धर्मकार्य के प्रयत्न का 
अछोकिक पुण्य तो प्राप्त होगा ही : 

. घमंकार्य तनुशाक्त्या नो चेत्‌ प्राप्नोति मानवः । 
प्राप्तं भवति तत्पुण्यमत्र मे नास्ति संशयः ॥ 

( महाभा० उ० प० ९२.६) 
पंक में निमग्न गाय के उद्धरण का समुचित प्रयास करनेवाला प्राणी उसे बचाने 
में सफल न होने पर भी सत्प्रयत्नजनित पुण्य का भागी होता ही है। स्कन्दपुराण के 
अनुसार धमंसंस्थापना करने में असमर्थं प्राणी भी यदि मनसा, वाचा, कमणा यथा- 
शक्ति प्रयत्न करता है तो वह सबंपापमुक्त होकर सम्यग्‌ ज्ञानप्राप्ति का भागी होता है: 

यः स्थापयितुसुयुक्तः अद्धयेवाक्षमोऽपि सन्‌ । 
सर्वपापविनिमुक्तः सम्यगज्ञानमवाप्नुयात्‌ ।। 
( “व्यासतात्पर्य-निणंय' में उद्धत स्कान्दीय वचन ) 
महाभाग भगीरथ गंगाजी को लाने में सफल हुए, अतः उनका नाम हुआ। | 
किन्तु उनके पिता-पितामहादिकों ने गंगा लाने-हेतु तपस्या करते-करते जीवन बिता 
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क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४४७ 


दिया तो नेथा उनका महत्त्व कुछ कम है ? देश की आजादी का प्रय्न प्रारम्भ करने- 
वाले गोखले, सुरेन्द्रनाथ बनर्जी, लोकमान्य तिलक तथा अगणित क्रांतिकारियों ने 
महान्‌ प्रयत्न न किया होता तो बया गांधी, नेहरू आदि स्वातंत्र्यप्राप्ति में सफल हो 
सकते थे? इसीलिए तो समझदार लोग आज भी उन जीवनदानियों का महान्‌ सम्मान 
करते हैँ | इसीलिए कतंग्यनिष्ठा ही आदरं है, बाह्य सफलता नहीं । 


मान ळें कि आपके संघसंचालक ओर आपने प्रयत्न करते-करते अपना जीवन 
बिता दिया और सफलता न मिली, किन्तु भविष्य में उसका फल मिला किसी अता- 
दुक्‌ व्यक्ति को, तो पूजा के योग्य कतंग्पनिष्ठ ही होता है, फलवात्‌ नहीं । इसीलिए 
गीता के अनुसार साधक के सामने फलकामना नहीं, कर्तव्यपालन तथा कर्तव्य कर्म 
ही रहना उचित है । 


आपने भी कहा ही है कि “श्रीराम ने वास्तविक घमं की प्रस्थापना के लिए 
ताडका ओर बाली को मारा, यद्यपि स्त्री का वध एवं वृक्ष की भोट में अयुद्धयमान 
को हत्या क्षात्रध्मसम्मत नहीं । श्रीकृष्ण ने भी अर्जुन को भीष्म, द्रोणादि के विरुद्ध 
लड़ने और कीचड़ में फंसे एवं विरथ कर्ण को मारने का उपदेश दिया था । अधर्म- 
शक्तियों के ऊपर घमंशक्तियों की विजय के तत्वज्ञान की शिक्षा सहस्नान्दियों से दी 
गयो है [आज आपकी दानवी शक्तियाँ विइवसंहारक शस्त्रास्त्र लेकर विर्व के रंग- 
मंच पर दिखायी देती हैं साम्यवादी भी आज विनाश की भीषण शक्तियों से सम्पन्न 
दिखायी देते हूं । परन्तु मनुष्य को अन्तर्जाति अच्छाई अधिक प्रबळ है” ( पु० २६३- 
२६५ |। 


आप लिखते हें कि “महापुरुषों के उदाहरण तथा शिक्षाएं घ्मं-संस्थापन के मागं 
हैं, हममें सही विवेक जाग्रत कर सकती हूँ । यद्यपि घर्म-संस्थापनाकायं बहुत ही 
महत्त्वपूणं है, अधर्मशक्तियों पर धमंशक्तियों को विजय में सभी श्रेष्ठ पुरुष को प्रयत्न 
करना चाहिए” (पु० २६५ ), यह ठीक है | परन्तु घमं क्या है और अघमं क्या, इसका 
निर्णय केसे हो ? संसार में परस्पर विरुद्ध बिभिन्न समुदाय अपनी श्रेष्ठता सिद्ध करने 
का प्रयत्न करते ओर दूसरों का अपक्रषं भी बतळाते हूँ। युक्ति, तकों ओर वागडम्बरों 
की कहीं कमी नहीं । श्रीराम एवं श्रीकृष्ण घमं-अघमं का निर्णय शास्त्रों एवं शास्त्रा- 
नुसारी सत्पुरुषों के उपदेशानुसार ही करते थे । शास्त्रों के यज्ञ-यागादि घमं एवं धामिकों 
का विध्वंस करनेवाले राक्षसों का वध घमं है, यह शास्त्रतिष्णात विश्वामित्र के 
वचन से ही श्रीराम ने निर्णय किया ओर उसका अनुसरण किया । 
“चाली का वध धर्म है या अधमं ?' इस सम्बन्ध में रामायण में ही वाली और 
राम का प्रत्यक्ष संवाद हुआ था । राम ने वाली के वघ को शास्त्रानुसार घम॑संगत ही 
बतलाया और बाली ने उसे स्वीकार भी किया था। उसका सार यही है कि "भरत 
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सारे देश के शासक हैं, उतकी ओर से राम दुष्टनिग्रह एवं शिष्टपालन के अधिकारी 
हैं। वाली ने सुग्रीव की पत्नी को छीनकर धर्म-मर्यादा का अतिक्रमण किया। अतः 
राम ने अपराधी को 'दण्ड' दिया, न कि क्षात्र-धर्मानुसार युद्ध किया । युद्ध का धमं 
पृथक्‌ है और दण्ड का विधान पृथक्‌। यही कारण है कि क्षत्रिय मृगया द्वारा दुष्ट 
मुगों को नियंत्रित करता है। वाली भी एक मृग था | मुग के साथ क्षत्रिय-धर्मानुसार 
युद्ध नहीं किया जाता | इसलिए सुप्त, प्रमत्त, पलायन-परायण मृग का वध करना भी 
धम-विरुद्ध नहीं । 

श्रीकृष्ण ने भी कभी ध्म की कोई नयी व्याख्या नहीं की । उन्होंने अजुंच को 
शास्त्रानुसार ही कतंव्य-अकतंव्य के निर्णय का आदेश दिया, स्वयं भी वे वेसा ही 
करते थे। राजनीति का मत यह है क्रि जो जिसके साथ जेसा बर्ताव करे, उसके 
साथ दूसरा भो वेसा हो बर्ताव करे; मायावी के साथ माया से ओर साधु के साथ 
साधुभाव से बर्ताव करना चाहिए: [ 


यरिसन्‌ यथा वतते यो सनुष्यस्तस्मिंस्तथा बतितव्यं स धर्म । 
मायाचारो मायया बाधदीयः साध्वाचारः साधुना प्रत्युपेयः || 


( सहाभा० उ० प० ३,७७ ) 


धमंशास्त्रविरुद्ध भी कोई राजनीतिक व्यवहार महान्‌ धर्म के संस्थापन में 
उपयोगी होने पर क्षम्य होता है, किन्तु धमंशक्ति, अधमंशक्ति का निर्णय शास्त्र के 
बिना स्वतंत्ररूप से नहीं हो सकता । अतः साम्यवादी धमंशक्ति हें या अधमंशक्ति, यह 
निर्णय भी शास्त्र के बिना केसे होगा ? आप किसी ग्रंथ या पुस्तक या शास्त्र को 
प्रमाण मानते ही नहीं | फिर तो आप साम्यवादी को अघर्मशक्ति कह सकते हें ओर 
वे आपको | कौन-से आचरण तथा आदश धर्मशक्ति के परिचायक हैं और कोन 
अघर्मशक्ति के, इसमें सिवा शपथ के आपके पास और कोई प्रमाण नहीं। अस्त्र 
शस्त्रादि शक्ति से सम्पन्न होना अधमंशक्ति का परिचायक नहीं कहा जा सकता, 
क्योंकि महाभारत के अनुसार अजुन के पास पाशुपत-अस्त्र था जो आधुनिक 
परमाण्बस्त्र से कहीं अधिक शक्तिशाली था, तो क्या अर्जुन को भी अधमंशवित माना 
जाय ? फिर यहाँ तो साम्यवादी रूस से भी अधिक शक्तिशाली परमाण्वस्त्र साम्यवाद 
विरोधी अमेरिफा के पास हैं | बिना प्रमाण के प्रमेय का निर्णय नहीं हो सकता, धर्मा- 
धम में प्रमाण आर्यपरंपरा के अनुसार अपौरुषेय वेद एवं तदनुसारी आषं धमंग्रन्थ 
ही हैं। जब आप किसी ग्रंथ को प्रमाण ही नहीं मानते, तो आप धर्माधमं का निर्णय 
Ei ? फिर क्या घमं-संस्थापना और कया अधमं-संस्थापना है, यह भी केसे 
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`. आपका यह कहना ठीक है कि “विजय के लिए संघष समुचित. उपाय है। 
तिब्बत पर चीन का अधिकार होने देना भारतीय शासनाधिकारिथों की सबसे 
बड़ी भूल थी” ( पु० २६७ ) । यह भी ठीक है कि “चीन का जिस ढंग से मुकाबिला | 
करना चाहिए था, वेसे नहीं हुआ ।” किन्तु “सारी पीली चीनी-जाति असभ्य हैं, 
अंग्रेज उससे सभ्य हैं” ( पृ० २६९ ) यह कथन आवेश का ही परिचायक है । आप 
स्वयं कहते हें कि “गाली देना दुबंछता हैं”, किन्तु चीनियों को 'देत्य ( पु० १६८ ), 
सौजन्यहीन, मानवोचित गुणहीन, सवंभक्षी' आदि ( पु० २६९ ) की संज्ञा देकर 
वही दुबंछता स्वयं आप दिखा रहे हें । शक्तिशाली होना, प्रसार करना, अपनाना, 
यह तो राजनीति में गुण है, दोष नही । फिर जब कि कम्युनिज्म के अनुसार संसार 
में जबतक कहीं भी पूंजीवाद रहेगा, तबतक साम्यवाद के लिए संक्रमण-काल ही 
रहेगा, अतएव संसारभर को लाळ बनाना साम्यवाद का अनिवार्यं साधन है; तब 
उसके लिए उसका प्रयत्नशील होना स्वाभाविक ही है। संसार में अपने मभ्युदय के 
लिए कूटनीतिक उपायों का प्रयोग होता ही है, उन्हीमें विश्वासघात भी आ जाता 
है। इसलिए राजनीति में विश्वासघात करना भी उतना अपराध नहीं, जितना कि 
विश्‍वासघात का शिकार बनना । राजनीति स्पष्ट कहती है: 
त विइवसेदविइवस्ते विइवस्ते नातिविइवसेत्‌ । 
अर्थात्‌ अविश्वस्त में विशवास नहीं करना चाहिए, साथ ही विश्‍वस्त में भी अति- 
विश्वास उचित नहीं। इसमें संदेह नहीं कि चीन ओर पाकिस्तान की सांठ-गांठ से 
भारत के सामने एक भीषण खतरा उपस्थित है। साथ ही दोनों के ही पंचमांगी भारत 
के भीतर रहकर सर्वाधिक संकट उत्पन्न करने का प्रयत्न करते ही रहते हैं। यद्यपि 
चीन के आक्रमण से भारत का कुछ प्रमाद दूर हुआ, जिसके कारण ही वह सेनिक- 
संगठत्र एवं शस्त्रास्त्र, वायुयान आदि के निर्माण में तत्पर हुआ ओर पाकिस्तान का 
मुकाबिला कर सका । फिर भी दब्बूनीति या शांति का अग्रदूत बनने की मुगमरी- 
चिका के कारण आन्तर कण्टक-शोधन तथा बाह्य आक्रामकों के साथ यथायोग्य 
व्यवहार नहीं कर सका । फलस्वरूप काइमीर के खोये क्षेत्र को भीषण बलिदान से 
प्राप्त करके भी उसने 'ताशकन्द-समझोते' के नाम पर गवा दिया | 


श्री नेहरू ने काइमीर के सम्बन्ध में प्रतिज्ञा की थी कि 'काइमीर को एक-एक 
इंच भूमि से हमलावरों को मार भगाकर ही दम लेंगे। चीन के आक्रमण के समय 
भी दुबारा प्रतिज्ञा कीं थी कि “हिमालय की भूमि से चीनी आक्रामकों को भगाकर 
ही दम लेंगे ।' किन्तु दोनों हो प्रतिज्ञाएं संथा अपूर्ण रहीं । भारतीय सेनिकों को 
अदम्य उत्साहशचक्ति और अमेरिकी तथा इंगलिश शस्त्रास्त्र सहायता-प्राप्ति और देश 
की संघटित स्थिति के कारण तथा कुछ थान्तरिक आधिदेविक उपासनाशन्ति के 
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कारण ही चीनियों को महानु धन-जन-शक्ति का क्षय करके विजय पर भी युद्धबंदी 
की घोषणा करके पीछे लोटने को बाध्य होना पड़ा । 


यह सही है कि पेट्रोल की कमी चीनियों के लिए एक बड़ी समस्या थी और 
आसाम के तेलकूप शीघ्र हाथ पड़ने की उसे आशा थी |. फिर भी उसे यही प्रतोत्त 
हुआ कि रूसी भूमि में फंसकर जेसे हिटलर को पराजित होना पड़ा, वेसे ही भारत 
में आगे बढ़ने से हो सकता है कि शास्त्रास्त्रसम्पन्न अजेय भारतीय सैनिक-शक्ति से 
पराजित होना पड़े इसलिए विजय प्राप्त करने की हालत में युद्धबंदी की घोषणा 
कर चीन पीछे हटा । इससे भारत के लिए तत्काळ का खतरा हटा ओर स्वावलम्बी 
होने का अवसर मिला | फिर भी एक लाख वर्गमील भूमि जो भारतीय भू-भाग थी, 
उस पर चीन का कब्जा बना ही रहा | आजतक नेहरू की हमलावरों को मार भगाने 
की प्रतिज्ञा आलमारी में पड़ी-पड़ी सड़ रही है । 


देश-विभाजन के पहले ओर विभाजन के समय भी धर्मसंघ ने ही उसका 
विरोध, सत्याग्रह और प्रदर्शन द्वारा किया | विभाजन के पं ही मैंने कहा था कि 
“किसीकी अनुचित माँग स्वीकार करने से उप्तकी माँग बढ़ती हो है। पाकिस्तान बन 
जाने के बाद दोनों पाकिस्तान को मिलानेवाले गलियारा काइमीर, जूनागढ़, हैदरा- 
बाद की माँग होगी । अन्तमें 'मान-इस्लाम' की योजना भी स्पष्ट है । यदि कहीं न कहीं 
रुकना है, तो पहले से ही क्यों न रुका जाय ?” 

यह तो ठीक है कि श्रेष्ठ लोगों के आचरण का प्रभाव सँसाधारण पर पड़ता 
'है। ऊपर के लोग चरित्रहीन हों तो उसका प्रभाव निम्नश्रेणी के लोगों पर पड़ेगा ही। 
किन्तु इस श्रेष्ठता की परख केवल बाह्य वैभव से ही नहीं होती । घामिक, आध्यात्मिक 
निष्ठा की श्रेष्ठता ही वास्तविक श्रेष्ठता होती है । प्रायः धन-धान्य और अधिकारसंपन्न 
लोगों में चरित्रहीनता होती है । ध्मेनियंत्रित, सदाचार से सम्पन्न शासक अधिकारी 
जनता के परमपुष्यों से ही मिलते हैं । फिर भी गीता ने शुचीनां श्रीमतां गेहे जन्म की 
अपेक्षा भी योगियों के कुछ में जन्म को दुलेभतर बताया है। सवंथा योग्य माता-पिता, 
योग्य गुरु के परिनिष्ठित आचरणों एवं शास्त्रानुसारी सदुपदेशों से ही सदाचारनिष्ठा 
हो सकती है | श्रुति कहती है: 
| मातृमान्‌ पितृमान्‌ आचार्यान्‌ पुरुषो वेद । 
फिर जबतक वर्णश्रमानुसार वेदादिशास्त्रों की शिक्षा-व्यवस्था नहीं होतो तबतक 
के लिए भी शास्त्रानुसारी साहित्य एवं प्रबचनादि को छोड़ सदाचार, सच्चारित्र्यके 
निर्माण का कोई मागं भी तो नहीं है। श्रुति ने सत्य, दम, तप आदि साधनों का 
प हो उपदेश दिया, है, पर स्वाध्यायःप्रचन का उपदेश बार-बार 
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| ऋत॑ च स्वाध्यायप्रवचने च, सत्यं च स्वाध्यायप्रवचने च। | 
इसीमें माता-पिता एवं गुरुजनोंके पवित्र शास्त्रानुसारी जीवनादद का भो उपयोग 
होता है। भनु का भी यही कहना है कि जिस मागं से आपके पिता-पितामहादि 
चलते आये हैं, उनका अनुसरण करते हुए उनके धमं, सदाचार के मागं पर चलना 
ही कल्याणकारी है। ऋषियों, महषियों एवं पूर्ण धर्मेनियंत्रित शास्त्रनिष्ठ शासकों का 
आचरण एवं उपदेश असाधारण प्रभाव डालता है । साक्षात्‌ परमेश्वर परब्रह्म ही 
मत्य-शिक्षण के उद्देश्य से मानवरूप में अवतीणं होते हैं : | 
स्त्यावितारस्त्विह॒ मर्त्यशिक्षणं रक्षोबधायंव न केवलं विभोः। 
कुतोऽन्यथा स्याद्‌ रमतः स्व आत्मनः सोताकृतानि व्यसनानीइवरस्य ॥ 
| ( भाग० ५,१९.५ ) 
इस प्रकार शिक्षित, विनीत, घर्मेनियंत्रित एवं शास्त्रहृष्टियुक्त व्यक्ति एवं 
समाज ही व्यष्टि-समष्टिके अभ्युदथ में उपयोगी हो सकते हैं। शास्त्र एवं शास्त्रोक्त 
धर्म-सदाचार से शून्य कोई भी आदश राष्ट्र को छक्ष्यश्रष्ट कर सकता है। इसीलिए 
भारतीय परंपरा के अनुसार पूर्व गुरु, आचाय, अवतार, ईश्‍वर तमी आदशंःहो 
सकते हैं, जब कि उनका सिद्धान्त, आचार सभी शास्त्रसम्मत हो। भगवान्‌ बुद्ध 
योगी, तपस्वी तथा सिद्ध भी थे, फिर भी वेदादिशास्त्रविरोधी होने के कारण हमारे 
आदर्श नहीं बन सके। शास्त्रहीन होने के कारण ही कांग्रेस के नेतृत्व ने राष्ट्र को 
लक्ष्यश्रम करके देश-विमाजन, परंपराविनाश तथा गोवधादि अनर्थों का भागी बनाया । 
इस प्रकार जब जाति-सांकयं, रक्त-सांकयं के कारण वस्तुभूत हिन्दुत्व मिट गया 
तो हिन्दु-रषट्र, हिन्दू-संक्ृति की रक्षा की निस्सार घोषणा का क्या अथं होगा ? आप 
स्वयं कहते है कि “किन्तु उन्होंने ( मुसलमानों ने ) हमारी इस ( उपकार ) भावना 
का प्रतिदान केसे किया ? निवास, अपहरण तथा सब प्रकार के बर्बर अत्याचारोंकी 
घटनाओं से भरा उत्तका १२०० वर्षों का इतिहास हमारे सामने है। हमारे देश में 
मुसलमानों की इतनी बड़ी संख्या उनके द्वारा सम्पूर्ण देश में किये गये घातक विनाश 
के परिणामों में से एक है। केवळ टूटे स्मारक की नहीं, वरन्‌ टूटे समाज के टुकड़े भी 
उनके द्वारा किये गये विध्वंस के उमो प्रकार साक्षी हैं” ( पृ० २९२) । फिर उनके 
साथ रोटी-बेटी एक करके आप उन्हें किस छमन्तर से आत्मसात्‌ कर लेंगे ? 
| यह ठीक है कि हमारे सेनिकों का त्याग एवं उत्साह प्रशंसनीय हैं। उन पर 
हमें गव होना चाहिए | उनको यह अनुभव भी होना चाहिए कि सम्पूण समाज हमारे 
पीछे है। साथ ही उनमें उत्साह भरने के लिए अपने शास्त्र एवं घमं तथा प्रामाणिक 
ऐतिहासिक आदशंपुरुषों के प्रति श्रद्धा के बिना सम्पूणं राष्ट्र को अलण्डनिष्ठा स्थिर 


नहीं रह सकती । 
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यह कहना मी निस्सार है कि “संघ पुरी शक्ति के साथ जनशक्ति को जागृत एवं 
संचालित करनेमें जुटा है । वह जीवनदायी आदश, सद्गुण एवं चारित्रिक संस्कार 
देते हुए बढ़ रहा है” ( पृ० २९५ ) । कारण, शास्त्र एवं शास्त्रोक्त धमं से विमुख होने 
के कारण संघ के चरित्र एवं संस्कार सब मनःकल्पित होने से निरथंक एवं हानिकर 
' हैं। अपने संघटनों की श्रेष्ठता सभी वर्णन करते हैं, पर किसी राष्ट्रव्यापी कार्य को, 
जिसमें अनेक शक्तियों का प्रयत्न है, एक संघटन तक सीमित कर रखने का प्रयास 
टिट्टिभ दुरभिमानमात्र है। स्पष्ट है, चीनी-युद्ध में शस्त्रास्त्रं की कमी “नेताओं . 
के अनुत्साह के कारण हुए। राष्ट्र-पराभव से राष्ट्र का प्रत्येक नागरिक उत्तेजित 
तथा सजग हो गया तथा राष्ट्र के कणंधारों की निद्राभंग हुई और अतीत से शिक्षा- 
` ग्रहण कर वे कमी-पृ्त.के काम में संलग्न हो गये। पाकिस्तानी युद्ध में भी भारतीय 
सफलता का वही बीज था | प्रायः भारतीय सेनिक दल-विशेष से संबंधित नहीं हैं । 
सौभःग्य से अब भी उनमें ईश्वर एवं धमं के प्रति आस्था है। अपने पूवंजों की परंपरा 
का गौरव उन्हें उत्साहित करता है। तभी तो उन दिनों सरकारी प्रसारणों में भी राम, - 
कृष्ण, भीम, अर्जुन, भोष्म, द्रोण, महाराजा शिवा, प्रताप आदि के पराक्रमों.एवं 
'दानवीर कणं के दान-शौय का महत्त्व गाया जाता था। उसी जागरूक उत्साह 
का यह जाज्वल्यमान उदाहरण था कि भारतीय वीरों ने विरोधियों के अभेद्य माने 
ड आया तक का बड़े से बड़ा कब्रिस्तान बनाकर पाइचात्योंको भी आश्चयं 
| इबो दिया ! - ु 


आप कहते हें कि “हम. अपनी महानु सेना के समीप हैं तथा प्रतिष्ठित 
` हुतात्माओं को सादर श्रद्धांजलि. अपित करते हैं, जिनके शौर्य एवं बलिदान. द्वारा यह 
` महान्‌ दिवस राष्ट्र को प्राप्त हुआ ।**'*“'उनके अपने जीवन का बलिदान--श्रेष्ट 
भात्माहुति आदि श्रेष्ठ बलिदानों की भावना राष्ट्र के लिए प्रेरणादायी होगी” 
( पृ० ३०० ) । किन्तु पिछले पृष्ठों में ठीक इसके विपरीत लिखा है कि “बलिदानी 
महान्‌, पर आदश नहीं (पू० २५९ ), “बलिदान दुबंछता का परिणाम है और भार- 
तीय संस्कृति में बलिदानको सर्वोच्च आदंश नहीं माना है।'"अन्ततः वे असफल 
हुए ओर असफलता का अथ है उनमें कोई गंभीर त्रुटि थी” ( पृ० २६०) । “राजपूतों 
का यह होतात्म्य हमारे भारतीय शौय की गाथाओं का एक स्मरणीय, -फिर .भी 
दुःखद अध्याय है” ( पृ० २९२) । ` 


. यह तो ठीक है कि “दुष्ट मनोवृत्तिका विनाश बिना किये पाकिस्तान या किसी 
राह का युद्धसाधन, शस्त्रास्त्र, बमवरषंक राडार आदि के नष्ट करनेमात्र से काम 
नहीं चलता, क्योंकि उनका निर्माण अनेक बार हो सकता है। परन्तु दुष्ट मनोवृत्ति 
के नाश के लिए यह आवद्यक नहीं कि दुष्ट मनोवृत्तिवाळे मनुष्यों का ही बिनाश 
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कर दिया जाय । यह भी ठीक है कि राम को रावण के संहार का ही प्रयत्न करना | 
पड़ा था, कुष्ण को भी कंस को मिटाना ही पड़ा था” ( पु० ३०२-३ )। फिर भी 
इन उदाहरणोसे भी उक्त तथ्यपूर्ण आदर्श का बाघ नहीं होता । उत्तम आदश तो - 
यही है कि अहिंसा एवं सत्य आदि पवित्र धर्मनिष्ठा के प्रभाव से सदुपदेश द्वारा दुष्ट- 
मनोवृत्ति का विनाश करके सद्वृत्ति का निर्माण किया जाय। दुजंनः सज्जनो 
भूयात्‌ आदि सदुक्तियों का यही अभिप्राय है। तथापि यह मागं सवंसाधारण का 
नहीं है, प्रत्युत महान्‌ सिद्धपुरुषों का मागं है। दण्डविघान का माग ही सवंसाधा- 
के लिए राजमाग है। दण्डः सुप्रेषु जात ( महाभा० राज० ७.१८ ) के अनुसार 
सुविहित दण्ड हो सन्मार्ग का प्रतिष्ठापक होता है इसीरिए विष्णु, शिव, राम, 
कृषण, भगवती आदि ने लोकशिक्षार्थ इसी मागं का अवलम्वन किया । सुतरां सामान्य 
लोगों के लिए इस मार्ग का अवलम्बन असंगत नहीं है। संसार में विचित्र प्रकृति के 
प्राणी होते हैं । कई लोग दण्ड द्वारा ही शांति के मागे पर आ सकते हुँ; साम, दान, 
आदि द्वारा नहीं । उसे वे कमजोरी समझते हूँ | अतः ऐसे स्थलों में झखमार कर युद्ध 
का मागं ही अपनाना पड़ता है। 


इसी तथ्य को समझकर परम शांतिप्रिय होते हुए भी लालबहादुर शास्त्री 
शक्ति के द्वारा ही पाकिस्तानी आक्रमण का सामना करने के लिए संनद्ध हुए ओर 
सेनिक, असेनिक संपूर्ण राष्ट्र ने दिल खोलकर उनके इस निणंयका स्वागत किया 
था । परन्तु दुःख के साथ यह भी कहना पड़ता है कि शास्त्रोजी युद्ध में तो नहीं, 
परन्तु समझौतेकी कुर्सीपर बेठकर जीती बाजी हार गये | वीरों के महान्‌ त्याग, 
बलिदानों द्वारा अपने हो देश काश्‍मीर के जिन महत्त्वपूर्ण स्थानों को प्राप्त किया 
था. 'ताशकन्द-पमझोते' द्वारा भारत को उनसे भी हाथ घोना पड़ । इस तरह हम 
जिस काइप्रीर को भारत का अविमाज्य अंग मानते तथा घोषित भी करते हूँ, उसे 
जीतकर भी समझौते के नाम पर उन्हें फिर हमलावरों के हाथों में साप देना पड़ा। 
इस तरह १८ महीने में शास्त्रीजी ने जो कीति कमायी थो, १८ सेकेण्ड में उसे गंवा 
दिया गया । 

वस्तुतः भारत के पुणं अखण्ड एवं शक्तिशाली हुए बिना शांति-सामंजस्य सम्भव 
नहीं । इसमें अनेक कठिनाइयाँ होने पर भी उनका सामना करना अनिवार्य है! 
शांति या क्रांति जिस मार्ग से भी हो, अखण्डता एवं शक्तिशालिता अनिवायं है। 


` आजकल अधिकांश राष्ट्रों की यह नीति रही है कि वे कई देशों की शक्ति छिन्न-मिन्न 


करने को दृष्टि से विभाजन कर देते हैं। जमनी, कोरिया, भारत, वियतनाम में यही 
दुर्नीति चलायो गयी। जो देश कलतक हमारे थे, वे ही आज इन कूटनीतिज्ञों के 
करते हमारे लिए बिराने हो गये। शक्तिशाली एवं संघटित भारत दुर्भावनापूण 
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पाकिस्तान एवं चीन दोनों का मुकाबला करने में कभी असमर्थ न होगा | फिर, परि- 
स्थिति के अनुसार अन्य राष्ट्रों की नीतियों में भो परिवर्तन हुए और हो सकते हैं । 
जनतंत्रवादी, स्वतंत्र पचास करोड़ आबादीवाला भारत लाळ होकर अमेरिकी गट के 
लिए शिरःशूल हो, यह अमेरिका कभी नहीं चाहेगा | इसी तरह मारत को आत्म- 
सात्‌ कर चीन रूस से उत्कृष्ट शक्तिशाला हो जाय, यह रूस भी नहीं चाहेगा । 


नीतिज्ञों का मत है कि शांति का सबसे उत्तम मागं है 'शक्तिशाली होना'। 
यद्यपि खाद्यसामग्री के उत्पादन तथा शस्त्रास्त्रों के निर्माण में देश जुटा हुआ है । 
आत्मनिमंरता का सिद्धांत स्वीकृत हो नहीं, आचरित तथा प्रचारित भी हो रहा है। 
फिर भी परमाण्वस्त्रों के निर्माण के सम्बन्ध में शांति-स्थापना की हष्टि से हमारा देश 
विमुख ही है । हम यह अनेकबार कह चुके हैं कि निबंलता नहों, किन्तु शक्तिशालिता 
ही शांति का मूल है यदि अमेरिका ओर रूस दोनों परमाणुशक्ति के आविष्कार में 
में एक दूसरे से बढ़-चढ़कर न होते या एक को दूसरे की अधिक शक्ति की कल्पना 
न होती तो शायद अबतक युद्ध छिड़ गया होता | शक्तिशाली होने पर भी धेय से 
काम लेना, उसका प्रयोग न करना सबसे बड़ी महत्ता है । अर्जुन के पास पाशुपत- 
अस्त्र रहने पर भी उसने उसके प्रयोग को बात तक नहीं सोची, यही उसकी 
महत्ता थी । 


वस्तुतः किसी निमित्तःविरोष से आनेवाला गुण कमी स्थायी नहीं रहता । 
निमित्त के समाप्त हो जाने पर वह भी समाप्त हो जाता है। शस्त्रास्त्र के अभाव से 
होनेवाली सहिष्णुता, क्षमा आदि से न तो स्थिरता होती है ओर न उनका महत्त्व 
ही होता है | इसी प्रकार शत्रुओं द्वारा घिर जाने पर राष्ट्रय-एकता एवं प्रतिरोध की ' 
भदम्य शक्ति का भाव उदित हो जाता है तो वह भी स्थायी नहीं रहता । भले ही वह 
तत्काळ आवश्यक एवं लाभदायक हो | गुणों की स्थिरता एवं महत्ता तो तभी होती 
` है, जब उनका आविर्भाव भाचवता, गुरुजनों के शास्त्रीय आचरण एवं शिक्षण से 
` होता है। स्थिर, प्रामाणिक, शास्त्रोय-आघार-विहीन परपराएं भी अन्ध-परंपराओं 
से अधिक महत्त्व नहीं रखती । 


अतएव सभी वाद अपने उदात्त रूप में” ( प° ३२१ ) आदि कथन भी निस्सार 
ही हैं। क्योंकि हिन्दू-परंपरा में तो सभी भछी-बुरी बातें हुई हैं। राम भी हुए और 
रावण भी, कष्ण भी हुए ओर कं भी तथा कोरव, पाण्डव सभी तो हुए हैं, किन्तु 
हिन्दू-विघान घमंशास्त्रं ने जिनका विधान किया, जिनकी ग्राह्यता बतायी, उन्हींका 
गौरव मान्य होता है | अतएव कहना यह चाहिए कि हिन्दू वेदिक-परंपराओं या 
रामायण, महाभारत के रामराज्य एवं धमंराज्य-संबंधी परंपराओं मे आधुनिक सभी 
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वादों के सब गुण आ जाते हें, पर उनके दोष नहीं आ पाते। जसे लोकतंत्र का 


सिद्धांत है कि रास्त्रानुसारी जनमत का अनादर न हो। रामायण की राजनीतिक 
परपरा से स्पष्ट परिलक्षित होता है कि राम जसे परमाप्रय, गुणवान्‌, लोकप्रिय पुत्र 
को भी योवराज्य-पद देने के लिए महाराज दशरथ ने जनप्रतिनि धियों एवं जनता 
को राय जाननी आवश्यक समझी और उनसे स्पष्ट अपनी सम्मति देने को कहा | 
श्रीराम ने भी सीता के विरुद्ध जनमत ( भले ही वह अल्पमत ही रहा हो ) की उपेक्षा 
नहीं की, किन्तु उसका आदर करते हुए प्राणप्रिया सती-साध्वी सीता को वनवास 
देना उचित समझा । शस्त्रास्त्र या कारावासादि दण्डविधान द्वारा जनता का मुह 
बंद करना उन्होंने सवंथा अनुचित ही समझा | हिन्दू-समाज में धर्मनिरपेक्षता या 
त्रह्मतिरपेक्षता कभी भी मान्य नहीं थी। सदंव घमंसापेक्ष पक्षपातविहीनता ही 
आदरणीय रही । नीतिशास्त्रों के अनुसार राजा को अघम एवं अन्याय के मागं पर 
चळनेवाळा अपना पुत्र भी दण्डनीय रहा और धमं निष्ठ शत्रु भी अनुग्राह्य रहा है। 
जिस देश में जो भी घमं प्रामाणिक एवं परंपराप्राप्त है, नीतिशास्त्र उप्तीकी रक्षा 
करने का आदेश देते हैँ । समाजवाद का लक्ष्य आथिक असमानता का निराकरण 
करना नहीं, किन्तु शिक्षा प्राप्त करने, रोजगार चुनने ओर अपने परिश्रम का पूरा 
फळ प्राप्त करने का समान अवसर प्राप्त करना ही उसका लक्ष्य है । यह सब भारतीय 
परंपरा के बिपरीत है, यहाँ तो शास्त्रीय एवं लोकिक योग्यता के अनुसार ही शिक्षा, 
रोजगार आदि का विघान होता है । 


आपने लिखा है कि “मनु ने घोषित किया है कि भोजन के अतिरिक्त घन- 
संग्रह करनेवाला चोर के समान दण्डनीय हैं” ( पु० ३२१ )। किन्तु यह भी ठीक नहीं; 
क्योंकि मनु की ऐसी कोई घोषणा है ही नहीं । हाँ, श्रीमद्भागवत में व्यास की 
किसी ऐसी ही घोषणा से आपको यह भ्रम हुआ है। व्यासकी वह घोषणा है: 


यावद्‌ श्रियेत जठरं तावत्‌ स्वत्वं हि देहिनाम्‌ । 
अधिकं योऽभिमन्पेत स स्तेनो दण्डमहंति॥ 


( भाग० ७,१४,८) 


अर्थात्‌ जितने से उदर-पोषण हो, उतने में ही प्राणियों का वास्तविक स्वत्व होता है, 
अधिक में जो अभिमान करता है, वह चोर ओर दण्डाह भी है । यहाँ संग्रह का नहीं, 
किन्तु अभिमान का निषेध है, क्योंकि संग्रह के बिना तो ज्योतिष्टोम आदि यज्ञों का 
विधान ही नहीं हो सकता । मनु ने स्पष्ट ही लिखा है कि जिसके घर में तोन वर्ष के 
लिए या उससे भी अधिक भृत्य-पोषण के लिए पर्याप्त वित्त हो, उसे ज्योतिष्टोम करके 


सोमपान करना चाहिए : 
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ग्रस्य त्रेवाधिकं भक्तं पर्याप्तं भृत्यवृत्तये । 
अधिक वाऽपि विद्येत स सोमं पातुमहँति ॥ ` | 
| . ( मनु० ११.७) 
आथिक असन्तुलन दूर करने के जितने उत्तम मार्ग भारतीय शास्त्रों में है, 
उतने और कहीं नहीं | “माक्संवाद और रामराज्य ' नामक ग्रंथ में यह विस्तार से 
देखा जा सकता है। 
आगे के पृष्ठो में आप लिखते है कि “हमारे नेता क्रांतिकारियों एवं तिलक 
आदि के जनःआन्दोलनकारियोंकी गतिविधियों में भी शामिल रहे, फिर भी उन्हें 
इनसे सन्तोष नहीं हुआ, तब उन्होंने संघ की स्थापना ओर उसके कार्यक्रम को 
निर्चित किया |” ( पु० ३२६) | यह कोई नयी बात नहीं | यह आम बात है कि कोई 
भी नवीन मतवादी ऐसा ही कहता है। एक नास्तिक भी कहता है कि मेंने देश- 
विदेश के प्रचलित सभी मतों तथा वादों का अध्ययन और उनकी साधनाओं का 
अभ्यास किया, किन्तु मुझे संतोष न हुआ, तब मैंने नया मत निकाला है। 


' आप कहते हैं कि “संघ एक ग्रंथ और एक व्यक्ति-विशेष का पूजक नहीं ४ आपने 
लिखा है कि “एक धामिक नेता ने मुझसे पूछा वह कोन-सी पुस्तक है, जिसका आप 
अनुसरण करते हूँ?” मैंने उत्तर दिया कि अपने आपको एक पुस्तक के शब्दों तक 
सीमिति रखेंगे तो किसी भी मुसलिम ओर ईसाई से अच्छे नहीं होंगे।” ( पृ० ३३२ )। 
यहाँ भी बात स्पष्ठ नहीं हुई । क्या इसका यह अथं है कि आप एक पुस्तक तक ही अपने 
को सीमित नहीं रखते, किन्तु हिन्दुओं के सभी वेदादि प्रामाणिक धमंग्रंथ तथा 
प्रमाणों को मानते हैं, उन सबका अनुसरण करते हैं अथवा 'किसी भी पुस्तक का अतुः 
सरण नहीं करते?” प्रथम पक्ष तो आपको अभीष्ट प्रतीत नहीं होता, क्योंकि अपने 
स्पष्टीकरण में आप कहते हैं कि इस उत्कृष्ट सांस्कृतिक परंपरा के अनुरूप संघ न तो 
किसी व्यक्तिविशेष का और न ग्रन्थर्मवशेष का ही, अपितु भगवाध्वज को ही परम 
सम्मान अधिक़ार-स्थान पर अपने सामने रखा है। यह आप न हीं कहते कि एक ही 
पुस्तक क्यों, संघ सभी प्रामाणिक वैदिक ग्रंथों एवं प्रमाणों का स्वीकार करता है, 
अतः द्वितीय अर्थ ही आपको अभीष्ट है, जिसके अनुसार आप ओर आपका संघ विशु 
नास्तिकपक्षीय सिद्ध होता है। | 


आप लिखते है कि “हमारी संस्कृति का दूसरा विशिष्ट पहलू यह है कि हमने 
` किसी भी ग्रंथ को अपने और अपनी संस्कृति कां एकमेव सर्वोच्च नहीं माना । हमारे 
सभी घमंग्रन्थ मानवजीवन के एकमेव लक्ष्य के विभिन्न पहलुओं एवं मार्गों का स्पष्टी- 
करण है | संघ ने किसी एक पुस्तक को अधिकृत रूप से न स्वीकृत किया है और न 
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नकार ही किया है” । ( पृ० ३३२ ), यह कथन प्रमाण विरुद्ध ही है। किसी एक ग्रंथ 
में सव बालों का पुर्णंड्प से आ जाना तो आस्तिकों को भी मान्य नहीं । हाँ, घमं 
का प्रवोध वेंदादिशास्त्रों से हो होता । यह्‌ आस्तिकों की मान्यता अवद्य है। जो 
वेदादि-शास्त्रों को छोड़ मनमानी तीर पर धर्माधमं या कार्याकार्य का निर्णय करता 
हैं वही यास्तिक है, यह अवद्य मनु एवं गीता को मान्य है : 

यः शास्तरविधिधुत्सुज्य वतते कामकारतः। 

न स सिद्धिसवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌॥ (गीता १६.२३) 

नास्तिको वेदनिन्दकः । ( भनु० २.११ ) 


अतः यह मःच्यता सांस्कृतिक परंपरा है' यह कहना सर्वथा निराधार है। 


इसी प्रकार यह कथन भी प्रमाणशून्य एवं निराधार है कि “हमारी संस्कृति 
का सदेव आदेश रहा है किसी व्यक्ति को हम उतनी ही मात्रा में महान्‌ और 
श्रद्धेय समझें, जितनी मात्रा में वह आदर्श को अपने जीवन में प्रकट करता है 
संपूर्ण विशव में केवल हमारा ही धमं ऐसा धमं है जो किसी व्यक्तिविशेष को ऐति- 
हासिकता अथवा व्यक्ति-घ्रामाण्य पर आधारित नहीं है |” इसीसे स्पष्ट हो जाता है 
कि आपकी संस्कृति केवळ आपके दिमाग का फित्रमात्र है, किसी प्रमाण पर आघत 
नहीं । आस्तिक ऐसी वयक्तिक मान्यताओं को सर्वथा निःस्पार मानते हैं; क्योंकि 
व्यक्तियों में भ्रम, प्रमाद, विप्रलिप्सा, करणापाटव आदि दूषण अनिवाय हैँ | इसीलिए 
वेदिक संस्कृति ही. भारतीय संस्कृति या हिन्द्‌-सस्कृतिक के रूप में आस्तिकों को मान्य 
है । शास्त्रों के अनुसार जीवरूप माता-पिता, गुरु आदि तया महषि, देव, पितर आदि 
व्यक्तियों को पुजा चिरपवादरूप से मान्य है तथा उपासकों के लिए उपास्य सर्वोच्च 
सत्तारूप में मान्य होता है। इसी प्रकार निराकार, निगुण परमेश्वर एवं सगुण, 
साकार परमेश्वर विष्णु, शिव, राम, कृष्ण सभी सर्वोच्च सत्तारूप से ही पुज्य हैं। 
रहा यह कि रामोपासक् के लिए राम भले सर्वोच्च सत्ता के रूप में पुज्य हों, तद्भिन्न 
लोगों के लिए राम को सर्वोच्च सत्तारूप से एज्य नहीं कहा जा सक्ता | क्या आपका 
भगवाध्वज सवंमान्य हो सकता है? सामान्यतया सभीकी हृष्ट भगवा कपड़ा एवं 
ध्वज पर पड़ती है । आदशं के रूप में भी वह सवमान्य नहीं । अधिक से अधिक वह 
आपको तथा आपकी पार्टी को ही सर्वोच्च रूप में मान्य हो सकता है। किन्छु राम, 
क्ष्ण, विष्णु आदि तो हिन्द्शास्त्र की हृष्टि से अखण्ड चेतन परमेश्‍वर परब्रह्म रूप से 
सर्वथा सर्वोच्चरूप से मान्य हैं ही । उनकी सर्वोच्चता न मानकर जड़ काष्ठ, वस्त्र- 
विरोष की सर्वोच्चता मानना जड़वादिता की ही अभिव्यंजना है । 

आगे ( पु० ३३८ तक ) आपने रूसियों के जनशुद्धिकरण एवं मस्तिष्क-माजन 
का उदाहरण देकर अहिन्द-धारणाओं से बचाव का उपदेश दिया और विचार- 


पट 
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स्वातंत्र्य का समर्थन किया है। परन्तु क्या संघ में इसका आदर होता है? उसे दूसरों की 
सभाओं में बाधा डालकर सभाभंग करते हुए भी हम लोगों ने ला है। हमने रामराज्य 
प्रत्याशी के चुताव के समय उसके निम्नतम एवं घृणित प्रचारों को देख लिया है। 
लोग यही कहते हैं कि जब बिना सत्ता के यह हात है तो सत्ता आने पर तो ये कम्यु- 
निड्म के जनशुद्धिकरण, मस्तिष्क-माजंन को मात कर देगे। आप देशी राजनीतिक 
दलों के दुगणों का बड़े समारोह से वर्णन ह किन्तु अपने दल के शत प्रतिशत 
भोछछेपन, क्षुद्रता, संकीणंता से दृष्टि ही हटा लेते हैं। शास्त्र एव शास्त्रीय धमं की 
पुण॑रूप से उपेक्षा कर कबड्डी खेलनेमात्र से राष्ट्रिय जीवन कैसे बन ज यगा, यह 
ही आप हो सोच सकते हैं। बुरे संस्कारों को नष्टकर उत्तम, दिव्य संस्कारों का 
लाना अत्यन्त आवश्यक है जो अशास्त्रीय, अधार्मिक पद्धति से नहीं आ सकता । 
प्रातः-सायं सन्ध्या, अग्निहोत्र, स्वाध्याय का समय है। उस समय के विहित कमों का 
परित्याग कर कबड्डी खेलना, छाठी चलाना आदि अनिषिद्ध एवं अंशतः छाभदायक 
होने पर भी पतन का ही मूल है। शास्त्र कहते हैं कि जिस काल में जो कायं विहित 
हैं उसे न करना तथा तर्दाभिन्न कायं एवं निन्दित कार्यं करना इन्द्रियार्थो में प्रसक्त 
होना, अतएव पतन का कारण है। 


अकुर्वन्‌ विहितं कर्म निन्दितं च समाचरन्‌ । 
भरसक्तचेन्त्रियार्थेषु प्रायश्चित्तीयते नरः॥ 
( सनु० ११.४४ ) 


अनुशासित ढंग से खड़े होना, शस्त्रास्त्र की शिक्षा प्राप्त करना, राष्ट्ररक्षा की 
भावना जागरूक करना संसार कें सभी सेनिक संघटनों में होता है। इससे अधिक 
संघ की कबड्डी में ओर क्या रहता हैं? फिर उसकी व्याख्या कितने ढंग से ही क्यों 
न करली जाय। श्री सदाशिव एवं मल्हारराव जेसा मतभेद स्वतन्त्र मस्तिष्को में 
सदेव रहा है ओर रहेगा । महाकवि माघ के अनुसार कृषण, सात्यकि, उद्धव एवं 
बलराम में भी विचार-मेद रहा । यदि संघ में ऐसे विचारों का कोई अस्तित्व मान्य 
गहाँ, तो पूर्वोक्त विचार-स्वातन्त्य का गुणगान निरर्थक ही है। छोकतंत्र के अनुसार 
मतभेद होने पर भी. बहुमत के जुषार चलता अनिवायं होता है। इसका यह अथे 
नहीं कि युद्ध के समय सभी संनिक युद्ध छोड़ मतभेद के शास्त्रार्थ में छग जायें। 

ओर कृष्ण आदि जेसे अनुशासित वीर एवं दाशंनिक साथ-साथ हो सकते हैं, 
शो i हैं। भी हो ही सकते हैं। तभी तो आज भी विभिन्न देशों में सेनिक शासक 


,._ है| गाता है कि 'सेनिक अनुशासन में दण्ड के भय का भाव तथा घन और 
पद का लोम भी रहता है। प न्तु संब में एकत्र को भावना, साहचयं ओर लक्ष्य के 
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लिए समपंण की भावना ही आत्मसंयम एवं स्वत्त: स्वीकृत अनुशासन के लिए सदस्यों 
के व्यवहार को ढाखती है ।” किन्तु यह कहना ठीक नहीं, क्योंकि भारतीय संस्कृति में 
गीता के अनुसार तो युद्धादि सभी कमं कतंव्य-पालन की बुद्धि से ही किये जाते हैं। 
शिक्षा हो नहीं, प्रत्युत युद्ध के लिए भी सुख-दुःख, लाभालाभ, जयःपराजय में भी 
स से युक्त होकर ही कमे करना कहा गया है, अन्यथा पापम्राप्त कही 
ट्‌ - | 
सुलदुःखे समे कुत्वा लामालाभो जयाजयो। 
ततो युद्धा युज्यस्व नेवं पापमवाप्स्यसि ७ 
( पीता २.३८ ) 

वेसे तो अत्यंत अकाम की कोई क्रिया हो नहीं होती । संसार की सभी चेष्ठाएँ 
काम का ही परिणाम है। इसीलिए 'जानाति, इच्छति अथ चेष्टते' यानी ज्ञान और 
इच्छा के पश्चात्‌ ही कोई कमं होता है। कबड्डी, व्यायामादि खेल खेलनेवाले सभी 
लोग स्वेच्छा से ही अनुशासन स्वीकृत करते हैं। सदेव खेडों में भय ओर काम की 
कल्पना भी नहीं होती । दानिक व्याख्या चाहे जो भी कर ली जाय, व्यावहारिक 
स्थिति तो कांग्रेसियों के अहिसा, सत्य के संकल्प से भी गयी-बीती हालत संघ के 
स्वेच्छास्वोक्कत समपंण की है | संब में माता, पिता, गुरुओं एवं शास्त्रों की आज्ञा का 
उल्लघन न करने के लिए भले ही उच्चतर राष्ट्रिय आह्वान का नाम ले लिया जाय, 
गोरक्षा जसे सात्विक कार्य के लिए सत्याग्रह तक में संघ की प्रवृत्ति छ3-छद्म से 
रिक्त नहीं होती। 

संघ के छोग धमंग्रंथों को मानने से इसीलिए भागते हैं कि शास्त्रानुसार तो 
खान-पान, विवाह आदि में जातिभेद का ध्यान आवश्यक होता है । प्रत्येक वर्ण के 
संकल्प में जाति एवं गोत्र का उल्लेख होता है। स्पष्ट है कि संघ का हिन्दुत्व, संघ को 
संस्कृति सर्वथा धार्मिक तथा शास्त्रीय परंपरा से बहिष्कृत है। हाँ, शास्त्रज्ञों के अनु- 
सार वह जातिभेद घृणामूलक न होकर घमं एवं शास्त्रमूलक ही होता है। रन्तिदेव 
जाति का आदर करते हुए भी एक अन्त्यज को भोजन देने से पीछे नहीं हटते, फिर 
भले ही उससे उनको प्राणान्त-बाधा भी सहनी पड़ी ।' 


आपने 'अनुपम कार्यशेली' ( पु० ३६० ) शीषंक से यह बताया कि वर्धा में संघ 
का महान्‌ महत्त्व देखकर गांघोजी ने शिविर-अवलोकन को इच्छा प्रकट को। उन्हें 
अन्दर लाया गया । जब उन्होंने संघ में हरिजन कितने हें, यह जानते की 00 
व्यक्त की, तो संघसंचाळक ने कहा कि 'मेरी दृष्टि में सब हिन्दू ही हैं ।' ,जब गांधीजी 
ने विशेष प्रयत्न से पूछा तो उनसे कहा गया कि 'यहाँ हरिजनसमेत अनेक जातियों 
के लोग रहते हैं, पर वे एक दूसरे की जाति के सम्बन्ध में बिना किसी प्रकार का 
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विचार किये संघ-शिविर के सभी कार्यक्रमों में खाने-पीने से लेकर खेळने-कूदने तक 
आनन्द ओर समरसतापुवंक साथ-साथ भाग लेते है” . पृु०३६१ )। इससे वर्णाश्नमी 
सहज ही समझ लेते हैं कि संध वर्णाश्रम-घर विरोधियों का हे एक जमघट है। वर्णा- 
श्रम के लिए गांधीजी ओर कांग्रेस से भी उतना खतरा नहीं जितना कि संघ से है। 
गांधीजी कहते थे : 'हम रोटी-बेटी एक नहीं चाहते ( यद्यपि वे चाहते वेसा ही थे ), 
तथापि संघ में भले ही पार्टमिद का ज्ञान रह सकता है, परन्तु एकता के नाम पर 
संधी जाति को अत्यंत भुला देने का यत्न करते हैं। इसीलिए संघ में ब्राह्मण, हरिजन 
सब अपने-अपने घर से रोटी छाकर मिला देते हैं और फिर आपस भें सब परोसते हैं, 
सब लाते हैं। इसी संस्कार के प्रभाव से दीनदयाल उपाध्याय, अटलबिहारी वाजपेयी 
जसे संघनिष्ठ लोगों ने मुसलमानों के साथ भी रोटी-वेटी एक कर उन्हें भी आत्मसात्‌ 
करने का स्त्रप्न देखा है। इस सन्दर्भ में जनसंघ के 'कालीकट-अधिवेशन' के अवसर 
पर प्रकाशित 'जनदीपस्मारिका' में श्री अटळबिहारी वाजपेयी का एक लेख द्रष्टव्य है। 


जनसंघ के भूतपूर्व अध्यक्ष दीनदयाल उपाध्याय ने भी कानपुर में कहा था 
कि "हिन्दु-मुस्िम संस्कृति में कोई अन्तर नहीं है। जिस प्रकार आर्थसमाजी, सना- 
तनधर्मी, कबीपंथी, जेन आदि हिन्दू हैं वेसे ही मुसलमान मुहम्मदपंथी हिन्दू हैं।' 
श्री अटळबिहारी वाअपेयी भी जनसंघ के प्रमुख नेता हैं। वे रोटी-वेटो की एकता 
ओर जाति-पांति आदि सभी भेद की दीवारों पर वस्त्रपात करना चाहते हुं । शायद 
वे हिन्दू-मुतलमानों के गोरक्षकत्व, गोघातकत्व के भेद पर भी वज्पात कर दें । 
फिर तो एक विशाल नये समाज का जम्म हो जायगा जिससे न केवळ संघ का उद्देश्य 
पुरा होगा, गांधी-नेहरू ने जिस हिन्दू-मुस्लिम रोटी-बेटी की एकता कराकर नये 
समाज को नींव डालो थी, उसकी भी पूर्ति हो जायगी ! 


थे जहातक सफलता का प्रश्‍न है, ' गुरुजी को छोड़ दो” यह आंदोलन सफल 
चह रहा | सरकारी आग्रह के अनुसार संघ को लोकतंत्रात्मक प्रणाली का विधान 
अंगीकार करना पड़ा | गोरक्षा के आंदोलन में तो संधी केवल अवसर से छाभ उठाने 
की ही बात करते हैं | अवरवादिता उनकी विशेषता है। सात नवम्बर के प्रदर्शन में 
जबतक खतरा नहीं था, तब्रतक संघो कहते थे कि 'वह आंदोलन संघ का ही है।' 
जब खतरा दिखायी पड़ा तो स्पष्ट कह दिया किं उसका संघ से कोई संबंध नहीं ।' 
गोरक्षा-महाभियान समिति के प्रतिज्ञापत्र पर आपने हस्ताक्षर किया कि ईइवर की 
शपथ कर प्रतिज्ञा करता हुं कि राजनीतिक लाभ उठाने का प्रयास न करता हुआ 
भनसा, वाचा, कमणा अपनी पूरी शक्त से गोहत्याबन्धी-आंदोछन में भाग छूगा | 
गोहदत्याबंदो.के लिए कुछ उठा न रलू'गा ।' परंतु मौके से पहले कह _दिया कि 'मेरा 
आंदोलन में बिश्वास नहीं है ।' । 


वया देद-शांस्त्र का प्रामाण्य भानना अपकर्ष ? ४६१६ 


आपने लिखा है कि “स्तुति से प्रसन्न होकर हमारे नेता राष्ट्रहित के लिए बलि- 
दान कर सकते हूँ” ( पृ० ३६९ )। परन्तु अपनी प्रशंसा तो २ ह ही । 
हाँ, अपनी निन्दा पर संघ सभी शिष्टताओं को तिलांजलि दे ही देता है। “संघ अपने 
मूल्य से गणवेश आदि खरीदता है, गुरुदक्षिणा भी अपने पास से ही देता है। संघ 
से चन्दा--चन्दे के लिए संघ में स्थान नहीं” (पृ० ३५२ )--यह सब प्रचार-मात्र 
है। संघ में जितना चन्दा मांगा जाता है, उतना कहीं भी नहीं । 


खण्डो बल्छाळ के बलिदाचों की प्रशंसा करते हुए आप कहते हैं कि "अन्त में 
बह अपने जीवन को स्वराज्य के लिए अंतिम भेट के रूप में चढ़ा देता है। कसा 
उदात्त, श्रेष्ठ और अनोखा आत्मत्याग ओर आत्म-बलिदान है” ( पृ० ३७५ ) । यहाँ 
आप इस पूर्वोक्त समालोचना को भूर जाते हैं कि बलिदानी में कोई न कोई गंभीर 
त्रुटियां होती हैं, तभी वह सफल नहीं होता । अवश्य ही राष्ट्रभक्ति का महत्त्व अधिक 
है, पर उसमें भी शास्त्रीय दृष्टिकोण आवश्यक है। राष्ट्र भगवान्‌ के मह।विराद स्वप 
का हो एक अंश है। तभी उसकी उपासना 'उपासना'शब्द से कहने लायक हो 
सकती है। अन्यथा संसार में सभीका फिसी न किसी वस्तु में प्रेम होता ही है। वह 
उसके लिए बड़े से बड़ा त्याग बलिदान करता ही है, तो वह गुणविशेषमात्र हो होता 
है, भक्ति नहीं । 


खुशामद को समालोचना करते हुए आपने यह भी कहा है कि “भगवान्‌ 
शंकर विष पीकर भी अप्रभावित रहे, पर वे ही शंकर भस्मासुर को स्तुति के शिकार 
बने ओर स्वयं के लिए आपत्ति बुला लाये'' ( पु० ३६८ ) । इसमें संदेह नहीं कि 
खुशामद-पसन्द आदमी दूसरों की कूटनीति के शिकार बन जाते हैं। परंतु अच्छा होता 
कि जीवों तक ही आप इसे सीमित रखते । अल्पज्ञ जीव प्रशंसा सुनते हुए अपनी 
वस्तुस्थिति को भूल जाता है। परन्तु ईश्वर सवंदा स्ज्ञ ही रहता है। वह वस्तुस्थिति 
को नहीं भूलता । भगवान्‌ शंकर स्तुति से नहीं, प्रत्युत ( वुकासुर ) भस्मासुर को 
उग्र तपस्या से सन्तुष्ट हुए थे ( स्तुतिमान्न से नहीं )। थोड़ी देर के लिए वेसा 
मान लें तो भी ईइवर को स्तुति तो वस्तुस्थिति से कम होती है। क्योकि वस्तुतः 
किसीके आरोपित गुणों ( अविद्यमान गुणों ) का वर्णन ही स्तुति या प्रशंसा बतछाती 
है। परन्तु इश्वर में तो अपरिमित, अनंत गुण विद्यमान ह। उनका वर्णन करते- 
करते ब्रह्मादि भो पार वहीं पा सके, फिर उतमें विद्यमान गुणा से गिक आरो- 
पित गुणों का तो कोई वं कर ही नहीं सकता । विद्यमान अनन्त गुणों का अति- 
स्वल्पांशा वर्णन तो स्तुति न होकर अपमान ही ठहरता है। किसी अरबपति को 
सहस्रपति कहना प्रशंसा नहीं, अपमान ही है । | 

फिर भी भगवद्गुणस्वरूप एवं नाम का कीर्तन प्राणियों के कल्याण का हेतु 
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है । भगवानु के अनन्त गुणों का कीर्तन संभव न होने से यद्यपि वह स्तुति तो नहीं 
होती, तथापि उससे भी प्राणो का कल्याण हो जाता है। आकाश अनन्त है, उसका 
पार पाना भसम्भव है. फिर भी अपनी शक्तिभर मच्छर से लेकर गरुड़पर्यन्त विभिन्न 
पक्षी उसमें उडते ही हें। इसी तरह भगवान्‌ के अनन्त गुणों का वर्णन अशक्य होने 
पर भी अपनी-अपनी शक्तिभर ब्रह्मादि सभी भगवद्गुणवणंन करते ओर उतने मात्र 
से ही उनका कल्याण हो ही जाता है। 
तुमहि आदि खग मशक प्रयन्ता । उड़ा अकाश न पार्वाह अन्ता ॥ 
नभः पतन्त्यात्मसमं पतत्त्रिणः । यही बात पुष्पदन्त ने शिवमहिम्नस्तोत्र 
( इलोक १ ) में कही है : 
सहिम्नः पारं ते परमविदुषो यद्यसदृशी , 
स्तुतिब्रह्मादीनामपि तदवसन्नास्त्वयि गिरः । 
अथावाच्यः स्व: स्वमतिपरिणामावधि गुणन्‌ , 
ममाप्येष स्तोत्रे हर निरपवादः परिकरः ॥ 


अर्थात्‌ हे हर, यद्यपि आपको अनन्त महिमा का पार न जानने के कारण 
मेरे द्वारा को गयो आपकी स्तुति आपके अनुरूप नहीं है। कोई अखण्ड भूमण्डलाधि- 
पति को ग्रामाधिपति कहकर प्रशंसा करे तो वह उसके भननुरूप होने के कारण 
निन्दा ही है। फिर भी मेरी ही क्या, ब्रह्मादि देवों को भी तो वाकशक्ति आपके 
अनन्त गुणों के वर्णन में असमर्थं होकर आपके सम्बन्ध में शिथिल हो जाती है। यदि 
सबका वणन अशकय होने पर अपची शक्तिभर ब्रह्मादि आपके गुणों का वर्णन करते 
शक्तिभर ही करते हैं फिर तो मेरा भी यह प्रयत्न अपवादाह न होकर 

| 


अन्यत्र आत्मशलाघा बड़ा दोष है, परन्तु भगवान्‌ कृष्ण कहते हैं कि 'संसार 
में मुझसे परे कोई वस्तु नहीं, में ही सर्वोत्कृष्ट परात्पर हे: 
मत्त परतर नान्यत्‌ किब्विदस्ति धनञ्जय । ( गीता ७.७ ) 
““वैंया यह भगवत्कतृक आत्मलछाघा है ? निश्‍चय ही ऐसा समझना सवंथा भूल है। 
कारण, कॅरुणापरवश भगवान्‌ ने जीवों के बल्याणाथं वस्तुस्थिति का यह निरूपण 
किया है । वसे हो वस्तुतः भगवान्‌ की स्तुति ब्रह्मादि द्वारा की जाने पर भी अनतु- 
रूप ही रहती है, तथापि वे आशुतोष हैं, थोड़े में ही प्रसन्न हो जाते और लोगों का 
कल्याण कर देते हैं। उनके लिए स्तुति का शिकार बनने का प्रदन ही नहीं उठता | . 
कई लोग उनके दिये वरदान का दुरुपयोग करते हैं वस्तुतः उत्तम वर माँगने से अपने 
आपको वंचित करते हैं । ब्रह्मा से भी अनेक लोग तपस्या द्वारा वरदान प्राप्त कर 
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| ४६३ 
| स सभी देवों के बाधक बनते हैं, पर अन्त में-ऐसे सभी लोग अपना ही अहित 
| करते हैं। 


| समन्वय का मागं नहीं समझ पाते, वे ही एकांगी 

| भनकर अन्याँग को नुकसान पहुंचाते हैं। जो यह समझता है कि में वेयक्तिक चरित्र- 

| निर्माण ओर उत्थान में न छगकर केवल राष्ट्र का उत्थान करता हूँ, वह न अपना 
और न राष्ट्र का ही कल्याण करता है, अपितु दोनों के ही पतन का हेतु बनता 
हे । क्योंकि स्वयं तरकर ही दूसरों को तारा जा सक्ता है : स्वयं तीणः परांस्तार- 
यात । साथ हो जो स्वात्मोत्यान में संछग्न होकर समष्टिहित की उपेक्षा करते हं 
वे भी राष्ट्र के विनाश में स्वयं भी विनाश के शिकार होते हें। 

| 


साथ ही धर्माधमं के गौरव-लाघब का विचार भी आवश्यक होता है। कभी 
सत्य के लिए प्राण दे देना भी अच्छा है, परन्तु कभी साघु पुरुषों को अत्याचारियों 
का शिकार होने से बचाने के लिए झूठ बोलना भी घमं हो जाता है। अतः समष्टि. 
व्यष्टि-हित एवं घर्माधमं के गोरव-लाघव का ज्ञान होने पर फिर पतन का डर नहीं 
रहता। कभी राष्ट्रहित के लिए मनसा, चाचा, कमंणा जूझनेवाले वीर के कुछ वेय- 
क्तिक दोष इसी हृष्टि से क्षम्य हो सकते हें । 


कहा जाता है कि “हमारा राष्ट्रिय वेभव और सुख उसी दिन धूल में मिळ 
गये, जिस दिन से हमने केवल ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या का विचार किया । इसी 
प्रकार जब हमने केवल व्यक्तिगत, पारिवारिक जीवन की संकुचितता में अपने को 
छीन कर दिया, तभी हमारी बेसी ही अधोगति हुई। अत। हमें अतिव्याप्ति, अव्या 
दोनों ही दोषों का परिहार कर मध्यम मागं का अनुसरण करना चाहिए” 
( प०३८३ ) । 


किन्तु यह भी अविचारित-रमणोय ही है, क्योंकि यहाँ दोनों का समन्वय 
करना है, किसीका त्याग नहीं है। किसी लक्षण का लक्ष्य में न जाना अव्यापि और 
लक्ष्यभिन्त अलक्ष्य में लक्षण का जाना अतिव्याप्ति होती है। दो मार्गों का नाम 
अव्याप्ति, और अतिव्याप्ति नहीं होता । मध्यम मागं पर चलकर हो सत्‌-असत्‌ दोनों 
पक्ष छोड़कर शून्यवादी माध्यमिक ओर अनेकांतवादो जेन बन गये । ऐसे ही व्यष्टि: 
समष्टि दोनों वादों को छोड़नेवाला 'धोबी का कुत्ता घर का, न घाट का' होगा | 
अत: सवंधा व्यष्टि को आत्मोन्नति का प्रयास करना चाहिए, परन्तु सम्ष्टिहत का 
ध्यान रखते हुए ही । 


छे कि अपना 3 ति को 
“ गरीछे लि चुके हैं कि अपना व्पाक्तत्व रखते हुए भी कोई ज 
दृष्टि से यार मो ब्रद्मगतज को रक्षा करते हुए भो वह एक हिन्दू या भार- 
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तीय भी है । वसे ही भारतीय होते हुए भी प्राणी मानव ह भी है। उस नाते समस्त 
मानवता का सम्मान और हिताचरण भी आवश्यक ही है । इसी तरह प्राणित्वेन 
रूपेण सवंप्राणिहितेषिता भी अनिवाय ही है। अध्यात्म-हि से भी पुन्रात्मवाद की 
तिवृत्ति के लिए चावाकं का देहात्मवाद भी एक सोपान के रूप में ग्राह्य है | देहात्म- 
वाद से छुटकारा पाने के लिए कुटुम्बवाद, जातिवाद का भी आश्रयण अपेक्षित है। 
जातिवाद से छुटकारा पाने के लिए राष्ट्रवाद भी एक आवश्यक ग्राह्म वस्तु है। 
राष्ट्रवाद से भी ऊँचे उठकर मानवतावाद या विएवदाद का ग्रहण भी आवश्यक है। 
अन्त में समष्टि प्राणिवाद और उससे भी आगे विराट्‌, महाबिराट्‌, हिरण्यगर्भं, अव्या- 
कृत, ब्रह्मवाद, ओर फिर निविशेष ब्रह्मात्मवाद ही अंतिम यति है । 


आप जिन आद्य शंकराचाय, रामकृष्ण परमहंस, रामतीर्थ, विवेकानन्द की 
प्रशंसा करते हैं, उनका भी अन्तिम ध्येय “ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या” हो तो था। रही 
“ऊंची कथनी, नीची करनी' की बात ( पृ० ३८२ )। सो तो राष्ट्रवाद में भी रहती 
ही है। बहुत-से लोग राष्ट्रवाद का भी चोळा पहचकर राष्ट्रियता के नाम पर स्वात्म- 
हित, स्वात्मप्रशंसा की कामना में लिप्त दिखाई देते ही हैं। परकीय समालोचना 
करनेवाले आत्म-समालोचना से वंचित होने के कारण स्वात्मदोषज्ञाद से भी शून्य ही 
रहते हैं | व्यावहारिक बात भी यही है कि लोग व्यष्टि-ञमष्टि दोनों हितों से दिछ- 
चस्पी रखते ही हैँ | चीटियों के बिल पर भाटा डालने की वात ग्रामों सें भी प्रचलित 
है । पंनमहायज्ञों द्वारा देव, पितर, ऋषि, मनुष्य तथा प्राणिमात्र के तपण का प्रयास 
किया ही जाता है । प्रेम, गवं, श्रद्धा की भावना तो बनाने से ही बनती है । स्वाभा- 
विक प्रेम-श्रद्धा तो माता, पिता, गुरुजनों में ही होती है परन्तु शास्त्र, धमं, इतिहास, 
परंपरा आदि के अनुसार जसे राष्ट्र के तीर्थो, ऋषियों, आदशों के प्रति प्रेम उत्पन्न 
होता है वसे ही समष्टि विराट, महाविराट्‌, ईश्वर, ब्रह्म आदि में भी श्रद्धा उत्पन्न 
होती ही है। परन्तु आपने तो घमं, इतिहास, परंपरा आदि का नाम लेते हुए भो 
शास्त्र का नाम नहीं लिया है। | 


5 ही बतायें कि कया यह कथन आप पर ही लागू नहीं होता कि “क्या 
हमारे देश में अपने को फ्रातिशील कहुनेवाले छोगों को प्राचीन जीवनादर प्रतिगामी 
तथा गहित प्रतीत होते हैं, उनके अनुसार वे पुराने हो गये हैं ?” नतन मसीहा नवो- 
न्माद से पीड़ित हैं” ( पृ० ३८४ ) | कया शास्त्रप्रामाण्य एवं शास्त्रोक्त समाजव्यवस्था 
को ठुकराकर त्राह्मग, हरिजन सब एक हैं सब का खान-पान, रोटी-बेटी एक करने 
का चवोन्माद आपमें नहीं है? कया यह्‌ भी पाइचात्यों की ही देन है? पाइचात्तयों के 
भाव से ही शास्त्र एवं शास्त्रोक्त मर्थादाओं के अतिक्रमण को संघ ने अपा आदशं 
गान छिया है। वारागङ्नेव नुपनो तिरनेकरूपा के अनुसार घमंविपरीतं राजनीति 
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के आवार पर ही राष्ट्र की काट-छांट को जाती है” ( पृ० ३८७ ), घमंनियंत्रित राज- 
नीति में नहीं । धर्मनियंत्रित राजनीति तो विष्णु की पालनी शक्ति होती है। उसीके 
द्वारा व्यक्ति, राष्ट्र और विश्‍व सबका कल्याण होता है। उसीके लिए शास्रं में कहा 
है कि दण्डनीति के नष्ट होने पर त्रयी एवं तदुक्त धमं डूब जाता है : i 
सर्वे धर्माः राजधमंप्रधानाः ।`- मज्जेत्त्रयी दण्डनीतौ हृतायाम्‌। 
( सहाभा० शा० ६३. २७-२८ )। 
यह ठीक है कि 'पाइचात्यों ने दोषों तथा दोषपूणं व्यवहारों को अपनाया, 
यह स्वतंत्रता के बदले स्ववंचना हो है।' परन्तु प्रमाणभूत शास्त्रों की उपेक्षा कर 
मिथ्या एवं कपोलकल्पित राष्ट्रिय आदश की दुहाई देनेवाले भी अनिवार्य रूप से 
दासतावृत्ति के गुलाम होते हैं। स्वतंत्रता का सम्मान भारतीय संस्कृति में कम नहीं, 
किन्तु उसका अर्थ उद्दाम पाशविक वृत्ति या इंद्रियपराघीनता नहीं । मनु के अनुसार 
स॒वं परवशं दुःखं सवंमात्मवसां सुल्वम्‌ (४.१६० )--पराधीनता दुःख तथा आत्मवशता 
ही सुख है । ॒ ॒ 
आप मनुवचन का उद्धरण देकर कहते हें कि “इस देश के अग्रजन्मा पुरुषों 
से अपने-अपने चरित्र की शिक्षा ग्रहण करें” ( पु० ३९१ )। परन्तु आपके मत में तो 
मानव एक ही है, फिर कौन अग्रजन्मा है और कौन अन्त्यजन्मा ? आएचयं है कि 
आपको ऐसे वचचों के उद्धरणों में संकोच नहीं होता । 
आपने यह भी कहा है कि “देशभक्ति में श्रेणियाँ नहीं होतीं। भक्ति तो आत्म- 
समपण तथा बिना किसी प्रकार का बिचार किये पूणं एवं विशेषरूप से अपने को 
उत्सगं करने की भावना है” ( पु० ३९१ )। परन्तु यह सब शास्त्र एव व्यवहार 
दोनों से ही विरुद्ध है। भक्तिशास्त्र में प्राक्त, मध्यम, उत्तम आदि रूपों से भक्ति की 
अनेक श्रेणियाँ बतायी गयी हैं । ॒ 
अर्चायामेव हरये पुजां यः अद्धयेहते। 
न तदृभक्तेषु चान्येषु स भक्तः प्राकृतः स्मृतः ॥ Ce 
अर्थात्‌ जो किसी मूर्ति में श्रद्धा से भगवान्‌ की पूजा करता है, पर भक्तों तथा अन्य 
रूप से भगवान्‌ में जिसका प्रेम नहीं, वह प्राकृत भक्त है । 
ईदवरे तदधीनेषु बालिशेषु द्विषत्सु च। 
प्रेस मत्री कृपोपेक्षा यः करोति स सध्यमः 0 eR) 
अर्थात्‌ जो ईदवर में प्रेम, ईशवराधीन भक्तों में मेत्री, बालिशों में कृपा तथा द्वेषियों 
की उपेक्षा करता है, वह मध्यम भक्त है । [ 
५९ 
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भूतानि भगवत्यात्मन्येष भागवतोत्तमः ॥ 
( भाग० ११.२.४५ ) 
अर्थात्‌ जो सवंभूतों में भगवत्‌-सत्ता का अनुभव करता ओर सब भूतों को भगवान्‌ में 
देखता है, वह उत्तमभक्त या भागवतोत्तम है । 
इतना ही नहीं, ओर भी अनेक प्रकार के भक्ति के भेद हूँ। 'भक्ति' शब्द मुख्य- 
रूप से भगवद्भक्ति में ही प्रयुक्त होता है। देश आदि में तो भगवत्त्व का आरोप 
करके ही भक्ति शब्द प्रयुक्त होता है। इस तरह भगवद्भक्त में अनेक भेद हैं तो देश- 
भक्ति में भेद क्यों नहीं ? जसे भगवान्‌ में सकाम, निष्काम दोनों ढंग की भक्ति होती 
होती है, वेसे ही देशभक्ति भी । वस्तुतः निष्कामता की बात करनेवाले भी सकाम 
ही होते हैं; क्योंकि मनु के अनुसार अकाम को कोई भी चेष्टा सम्भव ही नहीं : 
अकामस्य क्रिया काचित्‌ दृश्यते नेह काचित्‌ । 
यद्यद्धि कुरुते किश्नित्‌ तत्तत्कामस्य चेष्टितम्‌ ॥ 

( सनु० ३.४ ) 
फिर भी शास्त्रीय कामनाओं से सामान्य लोकिक कामनाओं को बाधित करना ओर 
उत्कृष्ट शास्त्रीय कामनाओं से क्षुद्र पाशविक कामनाओं का बाध करना आवश्यक 
है। अन्त में भगवत्‌-कामना से सब कामनाओं का बाधकर तत्वसाक्षात्कार और 
` संबाध कर अमृत्व प्राप्त किया जाता है। यही अविद्यया मृत्यु' तीर्त्वा बिद्ययाऽपृत- 
मश्नुते ( ईशोप० ११ ) इस वेदमन्त्र का सार है। 

वस्तुतः स्तरकोय आत्मा का बिना विचार किये आत्मोत्सग हो ही नहीं सकता । 
आत्मा का वास्तविक स्वरूप समझ लेने पर निविशेष स्वप्रकाश परमात्मस्वरूप से 
भिन्न देश, काळ, वस्तु सभीका बाघ हो जाता है। जेसे घटाकाश का महाकाश में 
स्वात्मसमपण या तरंग का महासमुद्र में स्वात्मसमपंण होता है, वेसे ही आत्मा का 
परमात्मा में आत्मसमर्पण ज्ञान का ही विषय होता है, क्रिया का नहीं भोर वह 
बुद्धात्म-बोध में ही पर्यवसित होता है । 
अवश्य हो तत््वज्ञानसम्पनन ब्रह्मविद्रिष्ठ सवं भूत हितेषी होते हैं । वे स्वयं भूत- 
भोतिक प्रपंचातीत आत्मस्वरूपमें प्रतिष्ठित होते हुए र र र अन्य लोगों को 
भी प्रतिष्ठित करने के लिए भूतों से सम्बद्ध होते हैं । तभी तो प्रहलाद ने कहा था 
कि में इन संसारतप्त प्राणियों को छोड़कर अकेला मुक्तिपद में जाने को तेयार 
नहीं ः नतान्‌ बिहाय पणान्‌ विमुमुक्षरेकः ॥ ( साग० ७, ९, ४४) 
बोधिसत्तवों की घारणा है कि संसार के सब प्राणी जबतक क्लेशनिमुक्त नहीं 
होते तबतक हमें अपने मोक्ष की कल्पना भी नहीं करनी है। सबंभुक्ति के परात्‌ 
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se 


कया बैद-शास्त्र छा प्रामाण्य भानना अपक ? ४९७ 


ही मोक्ष को बात सोचेंगे। फिर भी समष्टि या व्यष्टि भोतिक जगत्‌ को ही 
भकारास्तम्भ मानना जड़वादिता के अतिरिक्त कुछ भी नहीं । आ के 
प्रतीक योगेश्वर कृष्ण एवं शौय॑, वीयं, ओज, तेज के प्रतीक घनुधेर पार्थं का संयोग 
केवळ भौतिक विजय ओर श्री की प्राप्ति का भूछ नहीं, अविद्यामय सम्पूर्ण भूत-भोतिक 
प्रपंच को बाधित कर अखण्ड स्वात्मस्वाराज्यप्राप्ति का भी मूल है । 


आपने कहा है कि “विश्व को नरकासुर को नीति से.मुक्त करने के पदचात्‌ 
उसके द्वारा अपहत सहस्नों स्त्रियों को छुड़ाया गया, जिसके कारण समाज के सामने 
गम्मीर समस्या खड़ी हो गयी । उस समय श्रीकृष्ण स्वयं आगे आये और ओपचारिक 
रूप से उन्होंने उन सब स्त्रियों को अपनी धमंपत्नियाँ घोषित कर उन्हें समाज में 
सम्मानपूणं स्थान प्रदान किया । इसीलिए तो उनके मस्तिष्क एवं हृदय के अनुपमेम 
गुणों के कारण सारा संसार उनको महान्‌ धर्मनिरूपक मानता था” ( पृ० ३९७) | 
परन्तु आपको ये सब कल्पनाएं दुरभिसन्धिप्‌णं, निस्सार एवं निराधार हैं। यह तो 
ठीक है कि दिव्यसद्गुणसम्पन्न लोगों को अपनी महत्ता भुलाकर साधारण छोगों में 
मिल-जुळकर उन्हें ऊपर उठाने का प्रयत्न करना चाहिए। परन्तु इसके लिए शास्त्र 
एवं शास्त्रीय मर्यादाओं का अतिक्रमण करना तो उच्चतर समाज के आदशों से लोगों 
को एवं स्वयं अपने को भी गिराना ही है। 


वस्तुतः पुराणेतिहासों को छोड़कर नरकासुर का वघ और कृष्ण का सहनो 


' स्त्रियों को धमंपतनी घोषित करना किस प्रमाण से सिद्ध है, क्या यह आप बता सकते 


हैं? परन्तु पुराणों द्वारा भी उक्त कथन की सिद्धि सर्वथा असम्भव ही है; क्योंकि 
भागवत में स्पष्ट वणंन है कि नरकासुर या भोमासुर के मरने पर भगवान्‌ ने उसके 
समृद्धिमय भवन में प्रवेश किया ओर उन १६००० क्षत्रिय-कन्याओं को देखा जिल्हे 
विक्रम से राजाओं को जीतकर भीम ने हरणकर अपने यहाँ अवरुद्ध कर रखा था ! 


तत्र राजन्यक्यानां षट्सहत्राधिकावुतम्‌ । 
भोमाहतानां विक्रम्प राजन्यो ददृशे हरिः ॥ 
( भाप० १०.१७.३३ ) 


#? 


यहाँ स्पष्ट ही 'राजन्यकन्यानास्‌' से कन्याओं का उल्लेख है। सोम ने राजस्त्रियों 
का नहीं, कन्याओं का हरण किया और वे सब कन्यारूप में ही सुरक्षित थीं। तभी 
कृष्ण ने उन राजन्य-कन्याओं को देखा, ऐसा कहा गया है। अतः समाज के नेताओं 
के सामने उनके सम्बन्ध में कोई भी समस्या नहीं थी । उन कन्याओं ने ही दंववशात्‌ 
प्राप्त अभीष्ट पति को मन से वरण किया, यह भी वहीं स्पष्ट है १ 





विचार-पीयूष १ आधुनिक वांदे 
मनसा वन्निरेऽभोष्टं पतति देवोपसादितम्‌ । 
भुयात्‌ पतिरयं सह्यं धाता तदनुमोदताम्‌। 
इति सर्वाः पृथक्‌ कृष्णे भावेन हृदयं दधुः॥ 
( भाग० १०,५९,३४-३५ ) 


विघाता से सबने यह माँग की कि कृष्ण ही हमारे पति हों और भाव से अपना हृदय 
कृष्ण में स्थित किया। उनके अभिप्राय को जानकर ही कृष्ण ने उन्हें रिबिकाओं और 
रथों द्वारा द्वारका भेज दिया ( इलो० ३६)। द्वारका में एक शुभ-मुहतं पर कृष्ण 
ने उनके साथ विवाह किया, यह भी उल्लेख है: 


अथो भुहुते एकस्मिन्‌ नानागारेषु ताः स्त्रयः । 
` यथोपयेमे भगवान्‌ तावद्रपघरोऽव्ययः॥ 


( भाग० १०.५९,४२ ) 


एक ही मुहूतं में भगवानु ने उतने ही रूप धारण करके नानाभवनों में स्थित उन 
स्त्रियों का पाणिग्रहण किया | द्रोपदी के साथ बार्ताळाप करते हुए उन रानियों ने स्वयं 
भी यही कहा था कि क्षितिविजय के प्रसंग से राजाओं को जीतकर भौम ने हम 
राजङन्याओं को रुद्ध कर रखा था । हम सब संसृति से छुड़ानेवाले भगवान के 
पदाम्बुज का मुक्ति के लिए ध्यान कर रही थीं । आप्तकाम भगवान्‌ ने सगण भोम को 
मारकर हम सबको परिणीत किया : 


भोमं निहुत्य सगणं युधि तेन रुद्धा ज्ञात्वाथ नः क्षितिजयो जितराजकन्याः । 
निमुच्य संसृतिविमोक्षमनुस्मरन्तोः पादाम्बुजं परिणिनाय य आप्तकामः ॥ 
( भाग० १०.५३.४० ) 


क्षितिजय के प्रसङ्ग से राजाओं को जीतकर भौम ने हम राजकत्याओं को रुद्ध कर रखा 
जा हुम सब संसृति से छुड़ानेवाले भगवान्‌ के पदाम्बुज का मुक्ति के लिए ध्यान 


कर रही थीं। आप्तकाम भगवानु ने सगण भौम को मारकर हम सबको परिणीत 
कर्यो `... ir; 
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> लोक के पदों को र से पढ़ने पर आपकी कल्पना सवंथा निस्सार हो जाती 
है | जो श्रीकृष्ण गीता में स्पष्ट कहते हैं कि शास्त्रबिधि के अनुसार सब काम करना 
चाहिए, वे इ स्वतन्त्र घम के निरूपक केसे हो सकते हें? वेसे धमं के निरूपक तो आप 
हि उषा र os ह द प्रतीत होता है कि भ्रमाणों को तोइ-मरोड़कर 
कताभ I आप छोग कितना अनर्थं कर स भी सदाचार, 
नचर को बातें करे है। नेथ कर सकते हैं। फिर i 
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` जूठन के टुकड़े को बड़े प्रेमपूर्वक उसी 


. षयो बैद॑-शास्त्र का प्रामाध्य सातनां अपक्षं ? ड्दे९ 


इसी प्रकार का “एक साधु एक कुत्ते को गोद में लिये सड़क के किनारे पड़ी 
कुत्ते के साथ स्वयं भी खा रहा था। उसके 
थे पहुचा हुआ महातमा पहचाना ओर उसके पास 
गया ( पृ० ३६७ ) यह भी आपका दृष्टान्त मनगढन्त एवं सारशून्य है। इस प्रकार 
के आदो से न समाज की सेवा हो सकती है ओर न समाज फा उद्धार । हाँ, इससे 
आपके पन्थ की वृद्धि भले ही थोड़े दिनों के लिए हो जाय । 
आपने अष्टावक्र के वचनों का अभिप्राय यह कहा है कि “इन सज्जनों ने मेरी 
हड्डी, मेरे मांस तथा मेरे चमड़े से मुझे पहचाना । कसाई हड्डी-मांस का व्यापार 
करता है ओर मोची चमड़े का | सच्चा दाशंनिक तो मनुष्य की आत्मा को पहचानता 
, जो सबमें एक है” ( पु० ३९८ ) | परन्तु क्या आप इस ज्ञान में परिनिष्ठित हैं ? 
फिर क्या वह आत्मा ईसाई, मुसलमानों में नहीं है? यदि है तो फिर एक सीमित 
ओर खण्डित समाज को ही हठ करके अपना ध्येय केसे बनाते हैं? 


वस्तुतः ऐसी उक्तियां जड़ एवं भोतिक देह से आत्मभाव हटाकर ब्रह्मात्म- 
भावना के पोषण में ही उपयुक्त होती हैं । इनके आधार पर अघोरपंथ का समर्थन 
एवं शास्त्रीय समाज-व्यवस्था का अपलाप नहीं किया जा सकता । आप सौजन्य में 
विस्वास का प्रतिपादन करते हुए यह भूल जाते हैं कि हमने इसी पुस्तक में अपने से 
मतभेद दिखानेवालों की कितनी कटु, किन्तु निस्सार समालोचना की है। ठीक ही 
किसीने कहा है कि परोपदेश के समय सभी शिष्ट होते हैं, अपने काये के समय उसी 
शिष्टता को भूल जाते हैं: 


परोपदेशदेलायां सवं शिष्टा भवन्ति हि। 
विस्मरन्ति हिं शिष्टत्व स्वकार्यं समुपस्थिते ॥ 


बिच्छूवाला दृष्यन्त तो अच्छा ही है ( पु० ४००), परन्तु यदि वेसी ही भावना 
हो तभी। कार्यकर्ताओं में सदगुण, सच्चरित्र के साथ मधुरवाणी का साहचयं अपे- 
क्षित है, यह ठीक ही है। मिथ्याभिमान सचमुच सर्वसाधारण का तथा साधक का 
सबसे बड़ा शत्रु है । गवंहीन आत्मविश्‍वास भी कल्याणकारी है। अपने से निम्न को 
ओर ध्यान देने से साधारण व्यक्ति भी अपना महत्त्व समझने लगता है। अपने से ऊपर 
की ओर देखने से बड़ा-से-बड़ा शक्तिशाली भी अपने को क्षुद्र ही समझता है: 


अधोऽधः पञ्यतः कस्य सहिमा नोपचीयते । 
उपय्रुपरि पइ्यन्तः सवं एव दरिब्रति॥ 


आप श्रीकृष्ण, शंकराचाय को आदश मानने का दावा करते हैं, परन्तु उनकी 
शास्त्रनिष्ठा, सदाचारनिष्ठा की उपेक्षा करते हैं, यही भाश्च है। यद्यपि उत्साही, 


निकट से जाते हुए एक व्यक्ति ने उसे 


so विचार-पीयूष । आधुनिक वादे 
सच्चरित्र सन्त पुरुष जड़ प्राणो को भी अपने समान ही सन्त बना सकता है। 


फिर भी 
ममता रत सन ज्ञान कहानी । अतिलोभी सन बिरति बखानी ॥ 


जेसे प्रयत्न को "अव्यापारेषु व्यापारः' ही कहा जाता है। 

आपने कहा है कि एक सेनानायक को औरंगजेब ने मुसलमान बना लिया 
था । वे बाद में निकलकर शिवाजी के पास आये। शिवाजी ने उन्हे हिन्दुओं में 
मिलाकर अपने ही परिवार के एक सदस्य का उनसे विवाह कराकर रक्त-संबंध 
स्थापित कर दिया था । अपने प्रत्येक सदस्य को चाहे वह कितने ही निम्नस्तर का 
क्यों न हो, समाज में उपयोगी स्थान प्राप्त करा दें” ( पृ० ३९६-९७) । पर क्या 
यह उत्कोच ( घूस ) या तुष्टौकरण नीति नहीं ? कांग्रेस मुसलमानों को संतुष्ट करने 
के लिए रियायत कराती है, तब आप उसे दब्बूनीति तथा तुष्टीकरण कहकर तीव्र 
समालोचना करते हैँ, परंतु क्या मुसळमानों को लड़की देकर रक्त-सम्बन्ध स्थापित 
करके अपनी शास्त्रीय, धामिक-मर्यादा को तिळांजि देकर किसी हिन्दू या अहिन्दू 
को हिन्दू बने रहने के लिए प्रयत्न करना उचित है? क्या इस घूस से आपका समाज 
सुस्थिर रहेगा ? क्या उनकी भी उत्तरोत्तर माँग ओर नहीं बढ़ेगी ? : 


फिर आप तो समी मुसलमानों को आत्मसात्‌ करना चाहते हूं । बहन-बेटी 
देकर आत्मसात्‌ करने की बात चलेगी, तब हम किस मुख से ईसाइयों को भला-वुरा 
कह्‌ त हें कि 'वे नोकरी तथा लड़कियों का प्रलोभन देकर हिन्दुओं को ईसाई 
बनाते हूं ? 


यह कहा जा चुका है कि गीता के अनुसार सफल पुरुष आदश नहीं। किन्तु 
पफलता-असफछता, हानि-लाभ और जय-पराजय में समबुद्धि होकर जो सदा कतंव्य- 
परायण है, वही आदर्श एवं पुज्य हो सकता है। संपूर्ण संसार की कौन कहे, संसार 
आएक राष्ट्रिया एक समाज का भी आत्यन्तिक सुधार नहीं हो सकता | तभी तो 
सवं में अवता, अकर्ता में कतृंता, अभोक्ता में भोक्तृता, एक में अनेकता पूणं में 
भपुणता ही संसार है। परन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि उसके उत्थान या सुधार का 
भयत न होना चाहिए | स्वयं भगवान्‌ एवं उनको प्रेरणा से ऋषि, महर्षि, आचायं, 
महाउुरुष सप्रय-सधय पर उसके उद्धाराथं आते हैं। परात्पर ब्रह्म, भगवान्‌ श्रीराम, 
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समय करोड़ों प्राणी मुक्त हुए, करोड़ों उके साथ साकेतधाम गये | श्रीकृष्ण को 
बात भी ऐसी ही है, परंतु उनके बाद ही फिर पतन प्रारंभ हो गया । 


श्रीकृष्ण के परमघाम पधारते ही कलि का आरम्भ हो गया, उनके पदचात्‌ 
दो-चार हजार वषं भी शांति नहीं रही । आज भारत का कितना भीषण पतन हुआ 
है! बोढ़ों का आतंक फेला, श्री शंकराचायं का प्रादुर्भाव हुआ, उनके परम प्रतापी 
सिद्ध शिष्य भी आये, फिर भी नास्तिकवाद बढ़ता ही रहा । फिर भी वे सभी अस- 
फल नहीं कहे जा सकते | अधिकारियों का उनके द्वारा कल्याण हुआ हो। इसी- 
लिए महाभारत में कहा गया है कि जो सपष्टि-साध्य कार्य एक व्यक्ति द्वारा अति- 
t हि होता है, उसकी निष्पत्ति में मनुद्विग्न होते हुए जो संभव हो, उसे करते रहना 
चाहिए । 


आप कहते हैं : “बलिदानो महान्‌ तो हैं, परन्तु असफलता होने के कारण उसमें 
कोई न कोई गंभीर न्रुटि अवश्य है । मतः वह पुज्य नहीं, पूज्य तो सफल ही होता 
हे ।” किन्तु कई असुर-प्रकृति के लोग अधिक सफछ होते हैं। सार्विकी देवी प्रकृति के 
लोग असफल होते हैं । फिर भी कया धर्मरक्षारथं आत्मोरपगं करनेवाले असफल बलि- 
दानी की अपेक्षा वह दानवी वृत्ति का सफल आक्रामक पुज्य कहा जा सकेगा ? 


वस्तुतः आसुरी प्रवृत्ति एवं युगप्रवाह के विपरीत लक्ष्य की ओर हिम्मत के साथ 
बढ़ना, प्रयत्न जारी रखना परम कतव्य है। सफऊता में विलम्ब हो सकता है। 
अनेकवार विरोधियों को ही सफछता मिले, तो भी उत्साहभंग बिना किये धैय॑ के 
साथ आगे बढ़ना हो महापुरुषों का लक्षण है। सफछता और असफलता तो गौण 
वस्तु है । 
आपद्यमस्नधेयंत्व॑ सम्पद्यनभिमानिता । 
यदुत्साहस्य चात्यागस्तद्ि सत्पुरुषन्नतम्‌ ॥ 


यह ठीक है कि मैत्री एवं अन्ताराष्ट्रिय सद्भाव अपेक्षित है, किन्तु वह न्याय- . 


मागं से हो उचित है, किसी भी मूल्य पर नहीं। यह सच है कि हमारे नेता कभी 
पाकिस्तानियों से किसी भी मूल्य पर मित्रता खरीद रहे थे भोर कभी चीन के साथ। 


. उसीके परिणामस्वरूप देश को विभाजन एवं विनाश का दुदिन देखना पड़ा । यह भी 


ठीक है कि संसार के अधिकांश लोग शक्ति के ही पुजारी होते हूं। किंन्तु आप भो तो 
शक्ति का ही गुणगान करते हैं । “ऐसे अनेक लोग हैं, जो शक्तिसम्पन्नता के समय 
अंग्रेजों के उपासक थे, वे ही हिटलर के प्रखर प्रताप के समय नाजीवाद के उपासक 
बन गये । फिर वे ही रूप एवं अमेरिका को औत होने पर उनके साथी बन गये और 


नाजीवाद के निन्दक बन गये” ( पु० २४५ ) । 


४७२ विचार-पोयूष ॥ आधुनिक वाद. 


 उग्रहींनहीं, ऐसे लोग जिनमें तथाकथित राजा-रईस, सेठ-साहकार, महन्त- 
मठाधीश कुछ आचाय एवं विद्वान्‌ भी सम्मिलित समझने चाहिए। सभी देशों में, 
विशेषतः इस देश में सदा ही ऐसे छोग रहे हैं और वे संथा शक्ति के ही पुजारी रहे 
हैं। फिर वह शक्ति चाहे विदेशी हो, चाहे स्वदेशी, चाहे ईमानदारों की शक्ति हो, 
चाहे डाकुओं की । उन्हें केवल शक्ति ही चाहिए, सिद्धान्त से कुछ प्रयोजन नहीं । देश 
में बिदेशी शासन हो तो वे उसके भक्त बन जाते हैं। कम्युनिस्ट, कांग्रेस, सोशलिस्ट, 
रामराज्य, जनसंघ किसी भी सिद्धान्त से उन्हें कोई प्रयोजन नहीं, उन्हें तो केवल 
शक्ति ही चाहिए । किन्तु यह भो समझना चाहिए कि ऐसे लोग अवसरवादी, सिद्धान्त- 
हीन, वेपेंदी के लोटे तथा सवंथा अविइवसनीय ही समझे जाते हैं । प्रशंसा तो सिद्धांत- 
वादी को ही होती है । तभी तो श्रीकृष्ण दुर्योधन की माया में न फंसकर धमराज 
युचिष्ठिर के ही साथी बने ओर उन्होंने स्पष्ट कह दिया कि 'जो धमंपक्षीय पाण्डवो 
साथी है, वही हमारा साथी है, जो उनका दुस्मन है, वह हमारा दुश्मन है : 


यस्तान्‌ दवेष्टि स मां दवेष्टि यस्ताननु स मामनु । 


आपने यह भी कहा है कि “पिछले कुछ दर्शकों से हमारे देश में जो विचार 
चला, उसमें शक्ति को पापपुर्ण ओर गहित माना जाता रहा । अहिसा के गलत अर्थ 
छगानेःके कारण राष्ट्र के मस्तिष्क की विंवेचन-शक्ति समाप्त हो गयी” ( पु० २४६ )। 
किन्तु. यह ठीक नहीं, क्योंकि राष्ट्र का कोई भी समझदार सदेव खल की शक्ति को 
प्रापपुणं समझता है। कारण खल की शक्ति सदेव परपीडन का ही हेतु रही है। 
खस्य शक्तिः परपीडनाय। सात्विकी, देवी शक्ति सदेव पूज्य एवं आदरणीय रही है; 
क्योंकि वह सदेव दूसरों की रक्षा के ही काम में आती रही है : साधोः शाक्तिः रक्ष- 
णाय। रक्षिका शक्ति को कोई पागल ही पापपूर्ण कहेगा । हाँ, स्वातन्त्र्य-आंदोळन में 
अघिकांश लोग शक्तिहीनता के कारण ही अहिसा-मार्गं से गतिरोध मिटाने का प्रयत्न 
करते रहे हैं; क्योंकि कुछ क्रांतिकारियों द्वारा किया गया किंचित्‌ स्वल्प शक्ति-संग्रह 
` अपरिमित, हिसक शक्तिपूणं विरोधी शासकों के सामने नगण्य ही नहीं, कितु हानिः 
कारक भी था | अतः कोई भी समझदार उस समय की अहिसानीति का समर्थन ही 
करता। शक्तिसंग्रहमात्र का यदि देशविरोधी होता तो आनन्द*मठ के संन्यासियों 
के स्तुत्य शक्तिसंग्रह को प्रश्रय एवं आदर केसे मिलता ? 


पी आपने अहिसा एवं शान्ति का विश्लेषण करते हए क हा है कि “मनुष्य को 
क ou विन्न होना चाहिए जब कि वह दूसरों को विनीत करने में पर हो। किसी 
> हि | च समाशीछ हाता चाहिए ? तभी जब वह उतना शक्तिशाली हो जाय 
7 oF Su भी अपमानित करनेवाले को नष्ट कर सके | दूसरों की सेवा कब करनी 
कक चाहिए ! तभी बब बहु इतना योग्य हो जाय कि संसार उसकी स्वयं इच्छा से सेवा 
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करने को प्रस्तुत हो।” फिर आपने श्रीकृष्ण को इसके महात्‌ उदाहरण के रूप में रखा 
( पृ० २४७ )। किन्तु कोई भी कायं हिसात्मक है अथवा अहिसात्मक, यह निर्णय 
करने का मापदण्ड उसके पीछे निहित हेतु है, न कि स्वयस्‌ वह कायं। आपने किसी 
साधु के उक्त उद्धरण और 'विनाशाय च दुष्कृतास' इस उद्धरण से सिद्ध किया है कि 
घमं-संस्थापना का अथ है दुष्टों का विनाश | 

आप यह भी कहते हैं कि “श्रीकृष्ण ने युद्ध टालने और शांति-प्रस्थापन करने का 
निःसंदेह उपदेश किया । उसके लिए सं पणं शक्ति छगा दी | परंतु उन्होंने दरहृष्टि से 
स्पष्ट रूपसे समझ लिया था कि उनकी स्वयंकी श्रेष्ठतम शक्ति ही अंतिम रूप से 
निर्णायक है” ( पृ० २५० )। अवश्य ही प्रवृत्तिमार्गीय व्यवितयों के छिए उक्त विचार 
कुछ उपयोगी है । किन्तु सवंदा-सवंधा विनम्रता, क्षमा, सेवा और अहिंसा, शान्ति. 
धारण करने की यही शतं है, यह नहीं कहा जा सकता | उक्त गुणों को धारण करने 


की इच्छावाले साधक को पहले कृषण के समान शक्तिशाली ही होचा चाहिए, यह 
कोन कह सकता है ? 


वस्तुतस्तु अधिकार-भेद से साधनों की व्यवस्था होती है । राजनीतिक राष्ट्रिय 
पुरुषों का मार्ग दूसरा होता है और शांतिपरायण मुनियों का मांग दूसरा । इसीलिए 
कहा गया है शमेन सिद्धि मुनयो न सुभुतः। शम द्वारा मुनियों को हो सिद्धि मिळती 
है, राजाओं को नहीं । | 
आपको 'हिसा'-परिभाषा के समान ही कम्यूनिस्टों की 'अपराध'-परिभाषा 
भी है। उनके अनुसार “चोसो, डाका, अपहरण, हत्या आदि किसी कार्य के गुण या 
दोष, न्याय या अन्याय के निर्णय करने का एकमात्र मापदण्ड है पीछे का हेतु, न कि 
स्वयस्‌ वह कार्यं । अर्थात्‌ यदि कोई प्राणी गरीबी से परेशान है, भूखों मर रहा है 
या उसका पुत्र मरणासन्न है, भूखों मर रहा है चिकित्सा का कोई प्रबन्ध नहीं है, 
निर्दय समाज ने उसकी न्यायपूण माँगों को सदा ही ठुकराया हो तो उस हालत में 
चोरी, डाका आदि का जिम्मेदार शोषक समाज है, न कि स्वयस्‌ वह व्यक्ति!” 
परंतु क्या यह ठीक है? विनञ्रता, क्षमा, सेवा आदि ऐसे गुण हैं, जिनका घारण 
करना प्रत्येक ब्राह्मणादि सद्गृहस्थ के लिए अपेक्षित है। तो क्या जबतक वह 
श्रीकृष्ण के समान विरोधी को नष्ट कर देने में समर्थ न हो तबतक उद्दण्ड एवं 
भविनीत ही बना रहे? 


हमारे नेता अन्नसंकट-समस्या का एकमात्र समाधान परिवारःनियोजन ही 
समझने छगे हैं ओर चारे को समस्या का समाधान वधशाला ( कत्छखाना ) बढ़ाने 
से ही करना चाहते हैं। बरकत एवं उत्पादन विस्तार की ओर उनकी बुद्धि जाती 
ही नहीं । ,देश को छाखों एकड़ उवंरा ममि नगद पेसा कमाने के काम में छगायी 
६० 
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जा रही है। जहां पर्याप्त गेहूँ एवं जो का उत्पादन बढ़ाया जा सकता है वहाँ गन्ना, 
ईख, तमाखू के उत्पादन की होड़ लगायी जा रही है। महाराष्ट्र में अंगूर पेदा करने 
सें सरगर्मी दिखायी जा रही है। उसका अधिकतर भाग मद्यर्ननर्माण के काम में 
आता है। कहीं तमाखू, कहीं मूंगफली, कहीं-कहीं तो अभी भी अफीम की खेती 
चलायी जा रही है। यद्यपि गन्ना आदि का भी उपयोग होता ही है, फिर भी उनके 
बिना हम मर नहीं सकते । परन्तु गेहं आदि अन्न के बिना तो जीवन ही खतरे में 
पड़ सकता है। अतः नगदी पेसे के मोह में पड़कर अन्न के उत्पादन की उपेक्षा अवश्य 
ही घातक है। किन्तु इतना ही नहीं, हमें यह भी समझना चाहिए कि घमंनिष्ठा, धर्मा- 
चरण सुख एवं समृद्धि का हेतु होता है तथा दुराचार, पाप आदि दरिद्रता, दीनता, 
हीनता एवं भुखमरी का हेतु | अतः परिवार-नियोजन के वन्ध्याकरण, नपु'सकी करण 
तथा गाय-बेलों की हत्या के पापों से शीघ्रातिशीघ्र बचने-का उपाय करना चाहिए | 


हमारे उक्त विचारोसे असहमत लोगों को अपना विरुद्ध मत अवश्य प्रकट 
करना चाहिए। हमारे यहाँ विचार-विनिमय का मार्ग खुला रहता है। यदि युक्ति- 
युक्त, तकंसंगत एवं शास्त्रशुद्ध खण्डन हमारे सामने आयेगा, तो हम अवश्य उसका 
स्वागत करेगे। किन्तु ऐसे लेखकों को अपने प्रदर्शित लेख या पुस्तक की प्रति हमारे 
पास अवश्य भेज देनी चाहिए । 


सुना है, राममनोहर लोहियाजी के किसी अनुयायी ने किसी पुस्तक में लिखा, 
है कि “स्वामीजी लोहिया के प्रइन का उत्तर नहीं दे सके ।” किन्तु वह पुस्तक 
प्रयत्न करने पर भी मुझे नहीं मिली। वस्तुतः लोहिया ने कई बार मुझसे पत्र-व्यवहार 
किया था, दिल्छी-जेल में वे स्वयं भी मुझसे मिलते रहे । परंतु मेरी जानकारी में 
ऐसा कोई अवसर नहीं आया जब वे मेरे उत्तर से असंतुष्ट रहे हों। में प्रायः संबद्ध 
व्यक्तियों को अवश्य ही पुस्तक पहुंचाने का प्रयत्न करता हुं। इतना ही नहीं, अपने 
पत्रों में विरोधी लेखकों के लेखों को प्रकाशित करने की प्रेरणा भी देकर विचार- 
विनिमय का मागे प्रशस्त करनेका प्रयत्न करता हँ। 





२. 'हमारो राप्टियता' : एंक समीक्षा 


` राष्ट्रिय स्वयंसेवक संघ” तथा “जनसंघ” के प्रमुख नेता श्री गोलवछकर- 
जी को “विचार-दशंन” तथा “हमारी राष्ट्रियता” नामक पुस्तकें देखने का अवसर 
मिला । इन पुस्तकों में माननीय लेखक महोदय ने राष्ट्रियता के मूल देश, जाति, 
धमं, संस्कृति एवं भाषा को मानकर उनपर विचार प्रकट किये हैं। संक्षेपतः उन 
पर हमें भारतीय शास्त्रों की दृष्टि से कुछ विचार करना आवश्यक प्रतीत हो रहा है। 


जाति-समोक्षा 


जाति के सम्बन्ध में आपने जो धारणा प्रकट की है, वह स्पष्ट है । आपका 
कहना है कि “जाति एक परंपरागत समाज को कहते हैं, जिसके आचार, भाषा तथा 
वेभव अथवा विनाश की स्मृतियां समान होती हैं। संक्षेप में वह्‌ एक जन-समुदाय 
होता है, जिसका उद्भव समान एक्-संस्क्ृति को छाया में होता है। इस प्रकार की 
जाति को राष्ट्र का एक अंग कहते हैं ।” 


वस्तुतः जाति की जो भी शास्त्रीय परिमाषाएं हैं, उनसे उपर्युक्त परिभाषा का 
कोई मेळ नहीं बेठता । आचार, भाषा, कला आदि परिवर्तनशील वस्तुएं हैं, उनके 
आधार पर नित्य-वस्तु जाति निर्भर नहीं कही जा सकती | हिन्दुओं के आचार तथा 
भाषाओं में परस्पर महात्‌ भेद है। एक ब्राह्मण तथा क्षत्रिय के आचारों में बड़ा अन्तर 
है। “संस्कृत भाषा हो सबको भाषा है, यह कहना प्रत्यक्षविरुद्ध है । शास्त्र को दृष्टि 
से भी संस्कृत द्विजातियों की ही भाषा कही गयी है। कई छोगों के लिए तो संस्कृत 
शब्दों का उच्चारण भी निषिद्ध है: नोच्चरेत्‌ संस्कृतां गिरम्‌ ( स्कन्दपुराण ) । 
यहो कारण है कि नाटकों में प्राकृत का प्रयोग अबाघ रूप से होता है। अतएव घ्म 
के आधार पर ही 'हिन्दूजाति' का व्यवहार उपयुक्त है। कुरान के अनुसार जसे 
इस्लाम-धर्मानुयायी मुसलमान होता है, 'बाइबिळ' के अनुसार जसे खिस्त-धर्मानु- 
यायी ईसाई होता है, वेसे ही हिन्दूशास्त्र वेद एवं वेदानुयायी आषं घमग्रन्थों के अनु- 
सार हिन्दूशास्त्रोक्त धमं का विश्वासी ही हिन्दू होता है । यही एक ऐवी परिभाषा है, 
जिसके अनुसार हिन्दूजाति की सभी श्रेणियाँ उसमें अन्तर्गत हो सकती हें । साथ ही 
अन्यान्य चाहे जो कोई छोग भी हिन्दु-जाति के भीतर एक अन्त्यज या मानव श्रेणी 
में आ सकते हैं, यद्यपि 'जन्मना वण-व्यवस्था के अनुसार ब्राह्मणादि श्रेणियों में 
किती अन्य का सन्निवेश नहीं हो सकता | 


vk विचार-पौयूष : आधुनिक वादं 


आप लिखते हैं कि “चाहे उस (राष्ट्र में कुछ लोगों का मूल विदेश ही 
हो, उन्हें इस मातुजाति में इस प्रकार मिल जाना चाहिए कि जो अलग किये ही न 
जा सके । उन्हें मोलिक राष्ट्रिय जाति के साथ केवल आथिक, राजनीतिक जीवन में 
ही एक होना आवइयक नहीं; चरन्‌ उसके धमं, संस्कृति और भाषा में भी एक हो 
जाना चाहिए । अन्यथा वे राष्ट्र-क़्लेदर का अंग नहीं हो सकते। यदि मातृजाति चष्ट 
हो जाती है, तो उन मनुष्यों का नाश होने पर, जिनके सम्बन्ध से बह बनी है, 
अथवा उसके आधारभूत सिदान्तों तथा धम॑-संस्क्ृति के नाश हो जाने पर तो राष्ट्र 
का स्वतः अन्त हो जाता है।' 
वस्तुतः आछङ्कुतिग्रहणा जातिः ( महाभाष्य ४.१.६३ ) अर्थात्‌ अनुगत एक- 
प्रत्ययगम्य संस्थान, आकृतिःव्यंग्य या उपदेशगम्य जाति शारीर के रहते हुए बदल 
नहीं सकती । मृत इवान के शरीर को भी इवान ही कहा जाता है । इस प्रकार की 
जाति में अन्य जाति के लोगों का सन्निवेश किस तरह हो सकता है, यह विचारणीय 
है। आपने समानप्रसवात्सिका जातिः इस परिभाषा पर बड़ा जोर दिया है, लेकिन 
वह कल्पनामात्र है। आपको दृष्टि में इस न्यायसूत्र के अनुसार एक प्रकार के जन्म- 
वाले एक जाति के समझे जाने चाहिए। परन्तु वनस्पति ओर पशु दोनों प्रकार के 
प्राणी किसी न किसी प्रकार अपने पुवंज के शरीर से उत्पन्न होते हैं फिर तो सबकी 
जाति एक हो है | माता-पिता के शुक्र-शोणित से सबकी उत्पत्ति होती है, अतः मनुष्य, 
सिह, साँप सभीको एक जाति का माना जाना चाहिए। कुछ संकीणं दृष्टि से देखने 
'पर दूध पीनेवाले मनुष्य, कुत्ते, ऊंट, चूहे, गधे आदि में भी प्रसवभेद नहीं दिखायी 
देता । फिर तो किसीकी पृथक्‌-जाति की कल्पना ही नहीं होनी चाहिए । वस्तुतः उक्त 
न्यायसु्र का अर्थं यह है कि समान बुद्धि का प्रसव करनेवाला गोत्व आदि धमं ही 
जाति है। उसीके द्वारा 'गोः गौ: इत्याकारक समानबुद्धि समस्त गो-व्यक्तियों में 


होती है। 


“बिचार-दशेन” पुस्तक में वर्ण-व्यवस्था की बात मानी गयी है और वणं- 
व्यवस्था के अनुसार “ज्ञानदान, शत्रसंहार, कृषि-वाणिज्य' आदि कर्मो की व्यवस्था 
भी माची गयी है। परन्तु इतना हो नहीं, जीविकाथं कर्मों के अतिरिक्त अदृष्टार्थ भी 
अनेक कर्म, होते हैं। उनमें ध्यवस्था है। याजन, अध्यापन, प्रतिग्रह, वाजपेयादि 
ब्राह्मणों के कमं हैं। याजन, अध्ययन, दान तथा राजसूय, वैव्यस्तोमादि में क्षत्रिय, 
वेशय का अधिकार है । 


कहा जाता है कि “संधी एवं सभाई दोनों ही वर्णाश्रम घमं को मानते हैं। 
किन्तु वस्तुस्थि ति इसके विपरीत है। एक ओर वे राम, कृष्ण आदि अवतारों को भी 
मानते हैं, मंदिरःप्रवेश, मूतिपूजन आदि का समर्थन करते हुए अपने को “सनातनी' 
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कहते हैं ओर दुसरी ओर '“जन्मना वर्ण” व्यवस्था न सानकर 'कमंणा वर्ण'- 
व्यवस्था का पोषण करते हैं। आप तथा हिन्दू-सभा जन्मना मुसलमानों को शुद्धि 
दारा हिन्दू बना लेने के पक्ष में हैं। इसके अनुसार कोई भी शुद्ध मुसलमान ब्राह्मण, 
क्षत्रिय बन सकता है, जन्मना ब्राह्मण के साथ विवाहादि कर सकता है। इस प्रकार 
रक्त-सांकर्यं तथा वर्ण-सांकय होना स्वाभाविक है। श्रीकृष्ण एवं कौटल्य बण॑संक्ररता 
को राष्ट्र-विप्छवकारी तथा कुळ-विनाशकारी बताते हैं। श्रोतःस्मातं सभी घमं- 
कम 'जन्मना वणं'-मूलक ही है। कर्मणा वर्णव्यवस्था अनिङ्चित एवं अव्यवस्थित है, 
तब दिनभर में कितनी ही बार वर्ण बदलू सकता है। घर की सफाई करते हुए 
अन्त्य, चर का काम करते हुए शूद्र, सौदा खरीदते हुए वेशय, कुत्ता हटाने के लिए 
दण्ड हाथ में लेते हो क्षत्रिय, पूजा-पाठ करते हुए ब्राह्मण बन जाना सहज बात है ।१ 
धसं और संस्कृति 

धमं तथा संस्कृति के सम्बन्ध में आपका फहना है कि “वह जहाँ जनता का 
प्राण है, जहाँ वह व्यक्तिं एवं समाज के सारे कर्मो का समानरूप से नियंत्रण करता 
है, वहीं घम ओर संस्कृति क्रा विवेचन कठिन है |” किन्तु वे घमं की स्पष्ट परिभाषा 
नहीं बतळाते। संस्कृति के सम्बन्ध में आपका कहना है कि “थुगों से चले आये 
आचार, परम्पराए, ऐतिहासिक तथा अन्य अवस्थाएँ एवं घामिक विश्वास और 
तदनुगामी दर्शन का सामाजिक मस्तिष्क पर बढ़ता हुआ प्रभाव संस्कृति होती है। 
एक विचित्र जातिभावना का ( जिसकी व्याख्या करनी कठिन है) सृजन करते हुए 
यह मुख्यत॒या उसी धमं तथा दशंन का स्पष्ट फल होती है, जो पीढ़ी-दरःपीढ़ी उस 
जाति की चेतना पर अपनी विशेष मुद्रा अंकित करते हुए सामाजिक जीवन का 
नियन्त्रण करती है ।” परन्तु वे यूरोपीय धमं को ऐसा नहीं मानते | अतएव वहाँ ध्म । 
से भिन्न ही संस्कृति है। आपका कथन है कि “यूरोप में ईसाई-धमं सबका समान होने 
पर भी बिशेष संस्कृति जातीय-भावना का विकाश करती है। प्रत्येक जाति उस 
विभिन्न आकृति पर अभिमान करती है ओर अत्यन्त उद्योग से उसकी रक्षा करती 
है। इस तरह घमं जहाँ विभेदकारी नहीं होता, वहाँ संस्कृति ही राष्ट्रभावना के अन्य 
आवश्यक तत्वों के साथ विशिष्ट राष्ट्रियता के निर्माण में एक निर्णायक वस्तु बन 
जाती है” ( पु० ३८-३९ ) । इन बातों से आपके धमं भोर संस्क्ृतिसम्बन्धी भावों 
पर प्रकाश पड़ता है। 

वस्तुतः जबतक प्रत्यक्ष, अनुमान तथा निश्चित आगम या शास्त्र के प्राम्ताण्प 


( १ ) जाति का संक्षिप्त विवेचल आगे किया गया है। विस्तृत अध्ययन के निए 
पढ़िये : “सिद्धान्त'', वषं २ के १७, १९-२०, ३१ ओर ३६ अंक । 
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का विचार न हो, तबतक ध्म एवं संस्कृतिसम्बन्धी सभी कल्पनाएं निराधार हो 
रहती हैं। कितने ही अन्धविश्वास, अन्धपरम्पराएँ तथा रूढ़ियाँ हैं, जिनका परित्याग 
करना अभीष्ट समझा जा रहा है। फिर केवल परम्पराओं एवं विश्वासों के आधार 
पर घमं या संस्कृति का निर्णय किस तरह किया जा सकता है? इतिहास भी सब 
ग्राह्म नहीं होते, क्योंकि इतिहास तो सम्पत्ति-बिपत्ति, पुण्य-पाप सभी तरह र होता 
है । किसी भी समाज में भली-बुरी सभी तरह की घटनाएँ घटती हैं। उनमें से न 
सभी उपादेय होती हैं और न सभी त्याज्य ही | 


संस्कृति को परिभाषाएं : 'थुगों से चले आये आचारों, परम्पराओं, ऐतिहासिक 
तथा अन्य अवस्थाओं एवं घामिक विश्वास तथा तदनुगामी दर्शन के सामाजिक 
मस्तिष्क पर बढ़ते हुए प्रभाव” को संस्कृति’ कहा गया है। एतावता सामाजिक 
मस्तिष्क पर बढ़ता हुआ प्रभाव स्वतन्त्र रूप से संस्कृति है। 'परम्पराप्राप्त आचार' 
स्वतन्त्र रूप से संस्कृति है, 'परम्पराएं तथा ऐतिहासिक एबं अन्य अवस्थाएं' स्वतन्त्र 
_ रूप से संस्कृति है। यहाँ 'युगों से चले आथे आचारों' से भिन्न 'परम्पराएं' क्या हैं ? 
एवं "ऐतिहासिक तथा अन्य अवस्थाएं' बया हैं इन सबका कुछ भी स्पऽ्टोकरण नहीं 
किया गया है । साथ ही यह सब 'संस्क्ृति” शब्द का अथं क्यों है, इस सम्बन्ध में भी 
किसी भी प्रकार के प्रमाण का उपन्यास नहीं किया गया है, जिससे सभी बातें निरा- 
घार एवं अप्रामाणिक सिद्ध हो जाती हैं। 


यद्यपि उक्त पुस्तक में अनेक स्थानों में वेद, रामायण, महाभारत तथा 
ऋषियों का नाम आदर से लिया गथा है, तथापि तदनुसार आचार-विचार, वर्णा- 
भम-च्यवस्था फा संघ? में कोई आदर नहीं है। “संध्या' तक में प्रवृत्ति नहीं है। 
बल्कि वर्णाश्रम-व्यवस्था के विरुद्ध शूद्र-अन्त्यजों का स्पृष्ट भोजन-पान आदि 'संघ'मे 
अत्यन्त प्रसिद्ध एवं आदत हू । 
आप लिखते हैं कि “हिन्दुस्थान में तो घमं एक सकंव्यापी सत्ता है। वह जीवन 
के सुहढ़ दर्शन की अटळ नींव पर स्थित है। अतएव जाति के जीवन में अनन्तकाल 
से एकाकार हो गया है |” परन्तु वह क्या है, इसे स्पष्ट नहीं किया गया । इतना ही 
नही, आप छिखते हैं कि “जीवन कां प्रत्येक कम॑, चाहे वह व्यक्तिगत हो अथवा 
जातिगत अथवा राजनीतिक, सब धामिक आदेश होता है ।” यदि युद्ध करना या 
शान्ति स्थापित करना, कला या उद्योग, धनसंग्रह या दान, मरना-जीना सब कुछ 
जिसके आदेश पर होता है, तो वह फिर अज्ञात क्यों ? क्या उस धर्म का स्वप सब 
2० अ हैं ओर सबका जीवन-मरण धर्मानुसार ही है? यदि हाँ, तो यह भीषण 


इतना ही नहीं, आप यह भी लिखते हैं कि “स्वभावतः हम वही बन गये, जो 
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हमारे धमं ने हमें बनाया ।” कया सचमुच हम जैसे बने हैं, घमं ने ही वेसा बनाया 
है ? यह धर्म का गोरखघन्धा विचित्र है। आगे आपका कहना है कि “हमारी जातीय 
भावना, हमारे घमं की सन्तान और इस प्रकार हमारी संस्कृति, हमारे सवंग्यापी 
धम की प्रसूति एवं उसके कलेवर का एक अविमेद्य अंगमात्र है।” बिना प्रमाण के 
मतमाना कुछ छिखना-कहुना आजकल का एक फेशन-सा हो गया है। इसीलिए 
निराधार कार्य-कारणभाव, जन्य-जनकभाव की भी कल्पना कर लो जाती है। ऐसी 
असम्बद्ध बातों पर कया विचार किया जाय ? 


यद्यपि 'धर्म व्यक्तिगत वस्तु है, उसका राजनीतिक जीवन में कोई स्थान नहीं 
होना चाहिए' इस पक्ष का हम भी खण्डन करते हैं। फिर भी वस्तुतः धर्मानुष्ठान में 
प्रवृत्ति तो व्यक्तिगत रूप से ही मान्य है। अतएव देश, काळ, नाम, गोत्रादि के 
च्चारणपूवंक ही धार्मिक कृत्यों का अनुष्ठान होता है । कहा जाता है कि “साररूप 
में धमं तो समाज के सारे कर्मो का उचित रूप से परिचालन करते हुए प्रत्येक व्यक्ति 
के स्त्रभाव के लिए अवकाश रखता है तथा प्रत्येक प्रकार का मानसिक ढाँचा ग्रहण 
करने के लिए उचित मार्ग प्रदान करता है । साथ ही वह सम्पूणं समाज को सदाचार 
द्वारा भोतिक से आध्यात्मिक स्तर पर उठाकर पहुँचा देता है ।” जान पड़ता है, 
आपका यह धमं वर्णाश्रमानुसारी श्रृति-स्मृतिबोधित घमं से कोई विलक्षण है। 
वस्तुतः व्यक्तियों का समुदाय ही समाज है। अतः व्यक्ति के उत्थान से ही समाज का 
उत्थान होना सम्भव है । व्यक्तिगत रूप से ही अनुष्ठित धर्म व्यक्ति का उत्पान 
करता है। यदि व्यक्तियों के समुदाय ने धमं का अनुष्ठान किया, तो समाज का भी 
उत्थान होता है। समाज में भी ब्राह्मणादि जातियों को ही उदिष्ट कर तत्तु घमं 
विहित हैं, अविशेषेण धमं का विधान नहीं है, अवश्य ही सामान्यघमं मनुष्यमात्र 
लिए विहित हैं। ४ 


आपका यह भी कहना है कि “जिस प्रकार अनेक मस्तिष्क होते हैं, उसी 
प्रकार अनेक मार्ग भी होते हैं। यही घ्म का आध्यात्मिक नियम है। यह सांसारिक 
अथवा भोतिक स्तर में भी प्रत्येक मनुष्य की मनुष्यता के पूणं आकारपर्यत्त विकसित 
होने के लिए अवसर प्रदान करने की क्षमता रखता है। साथ ही उस उच्चतम 
आध्यात्मिक जीवन तथा अनन्त आनन्द की प्राप्ति के पथप्रदर्शन एवं नेतृत्व के 
लिए अपने काय में क्षणभर के लिए विरत नहीं होता । ऐसा घमं उपेक्षित नहीं हो 
सकता ।” 

वस्तुतः शास्त्रों की इष्टि से कमं ही धमं है। घमं संस्कार या फछ द्वारा भले 
ही प्रेरक हो, स्वयं वह अनुष्ठेय ही है। घमं की उपयुक्त व्याख्या इस तरह निरिचित 
घसं के सम्बन्ध में दूर से परुननेवाले ही करते हें। व्यक्तियों का समुदाय झै समाज है, 
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पहले कहा जा चुका है। उसीके लिए राजनीति होती है। व्यक्तियों एवं समाज 
के लामार्थ ही घमं बोर राजनीति भी है। अतः जो धम व्यक्तियों एवं समुदाय को 
अपेक्षित है, उसकी विरोधिनी नीति कभी भी आदरणीय नहीं हो सकती | बल्कि घमं 
का ही नियंत्रण राजनीति पर होता है | 


आपका यह कहना सच है कि “राजनीति भी धमं का एक छोटा-सा अंशमात्र 
है | हम अपने राष्ट्रिय-जीवन में धर्म को नहीं छोड़ सकते ।” आइचय है कि आप वेद 
एवं रामायण तथा. महाभारत का नाम लेते हैँ, घमं का महत्त्व वर्णन क रते हैं, फिर 
भी धर्म नाम से प्रसिद्ध क्रियाओं के प्रति आपको कोई आदर नहीं । प्रत्युत उसके 
विपरीत ही चेश का प्रचार आपके यहाँ चलता है | शास्त्रानुसार उपनयनादि संस्कारों, 
ब्रह्मचर्यादि आश्रमों के नियमों की उपेक्षा तथा खान-पान, विवाहादि में शास्त्रीय 
व्यवस्थाओं की अतिक्रमण भी स्पष्ट लक्षित होता है वस्तुतः आजकल के लोग घमं 
को बहुत दुल्ह॒ बतलाकर 'धमं' नाम से प्रसिद्ध क्रियाओं की और दुळक्षय करना 
चाहते हैं | वे कहा करते हैं क्ति “खाने-पीने, विवाह-शादी से धमं का कया सम्बन्ध ? 
धमं कोई कच्चा धागा नहीं, जो खान-पान से टूट कर चष्ट हो जाय।' बस, इसी दृष्टि 
से घमं की बड़ी-बड़ो बातें करते हुए भी भंगी, चमार सबकी रोटी खाने में लोग घमं 
की हानि नहीं समझते | होटल की बनी चाय, बिस्कुट पीना-खाना, संसारभर के 
जठ चीनी-मिटटी के बतंनों में खाना अनुचित नहीं समझते । संध्या, सूर्यार्ध्यदान, वेइव- 
देव, श्राद्ध, तपंण, अग्निहोत्रादि तथा शास्त्रोबत आचारों की उपेक्षा करते हैं। 


` शास्त्रों में घमं का लक्षण करते हुए बतलाया गया है कि जिससे ऐहिक 
पारछो किक अभ्युदय तथा निःश्रेयस्‌ ( मोक्ष) का साधन हो और जो समाज एवं 
व्यक्तियों का धारण-पोषण करे, वही घमं है : यतोऽस्युदयनिःभ्चेयससिद्धिः स॒ धमः 
( बशे० सु० १.१.२)। इस प्रकार यद्यपि घमं का तटस्थळक्षण पुरा हो जाता है, 
तथापि जबतक स्वरूप-लक्षण प्रतिपादित नहीं होता, तबतक उसके संबंध में संदेह 
बना ही रहता है कि “वे अभ्युदय-निःशरेयस्‌ किससे मिलते हें?” इस प्रदन के समाधान 
के ही लिए महष जेमिनिं नें बतछाया कि 'प्रवंतक-निवर्तक वेदवाक्यों द्वारा लक्षित 
अर्थ ही घमं एवं अधम हैं: हब ऽथो घमं: ( मीमांसादर्शंन १.१.२. ) | अत- 
उन वस्तुतः शास्त्रगम्य कमं ही घर्म एवं शास्त्रनिषिद्ध कम ही अधमं है। 


वि यह भी कभी कहते हैं कि “यूरोप में एक ही घमं है। प्रकृत्या घमं वहाँ 
'वनेदकारी जातीयता का निर्माण नहीं करता | इसी कारण वहां राष्ट्रोःमें कलह, 


ह्रे किसी कायं में घामिक उत्साह कोई प्रेरणा नहीं करता। ऐसी. 


5 ४ स्थिति में जाति, संस्कृति भोर संभवतः भाषा की विभिन्नता. होने के कारण राष्ट्रियः 
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भेदभाव उत्पन्न होते है ।” यह कथन भी आंशिक सत्य है, क्योंकि हिन्दूधमं में भी 
ईश्वर की आराधना और पूजा को मुख्य-धर्म मा गया र 
स वे पुंसां परो घर्मो यतो भक्तिरघोक्षने। ` 
इज्याचारदमाऽहसा-दान-स्वाघ्यायकसंणाम्‌ । 
अयं तु परमो धर्मों यद्योगेनात्मदर्शनम्‌ ॥ ( याज्ञ० स्मु० १.८ ) 
अर्थात्‌ यज्ञ, आचार, दम, अहिमा, स्वाध्यायादि कर्मों में परम, सर्वश्रेष्ठ घमं हे 
योग ( चित्तवृत्ति-निरोघ ) द्वारा आत्मा के यथार्थ स्वरूप का साक्षात्कार करना । 
मुसलिम-घमं तथा ईसाई-धर्म में धमं के नाम पर जो संघटन है, वह हिन्दुधमं में 
परिलक्षित नहीं होता | उनमें अपने धमंग्रन्थ एवं घमं के प्रति जो इढ़ता है, वह 
आपके अनुयायियों में नहीं । स्वयं आप भी किसी भी एक ग्रन्थ को सांगोपांग मानने 
को तेयार नहीं । 
रूस का समाजवाद भी घमं है”” यह आपका नया 'इलहाम' मालम पड़ता 
है। जो प्रत्यक्ष ही धमोवरोधी हैं, उनके मत्थे भी उनके यथेष्टाचार को ही 'घमे' 
कहकर लादना कहाँतक उचित है? वह धमं तो वेसा ही है, जेसा कि 'मट्टिकाव्य' 
में किसी राक्षस का कथन है कि ब्राह्मणों, गोओं आदि को मारना, यज्ञविध्वस करना 
हमारा धमं हैः ` 
अद्यो हिजान्‌ देवयजान्षिहन्मः कुमंः पुरं प्रेतपुराधिवासम्‌ । 
धर्सा ह्ययं दाशरथे निजीनो नंवाध्यकारिष्महि वेदवृत्ते॥ 


( भट्टिकाव्य २.३४ ) 

इसपर भगवान्‌ राम ने उत्तर दिया: 
घर्मोऽस्ति सत्यं तव राक्षपायमन्यो व्यतिस्ते तु ममापि घसः । 
ब्रह्मद्विषस्ते प्रणिहन्मि येन राज्ञन्यवुत्तिधुतक्ामुंकेषुः। (वही २.३५ ) 
. हे राक्षस ! पूर्वोक्त ब्राह्मणघातादि तुम्हारा धमं है, यह ठीक है। किन्तु इसके विपः 
रीत हमारा भी यह धमं है कि तुम जसे ब्रह्मघातियों का वघ करें। इसीलिए क्षत्रिय- 
वृत्ति के मनुसार हमलोग धनु॒-बाण धारण करते हैं । 

आपका कहना है कि “यूरोप में राजनीतिक परिवतंनों से घामिक स्थिति में 
परिवतंन नहीं हुआ ।” किन्तु यह भी ठीक नहीं, क्योंकि जड़वादी, भोतिकवादी, 
माक्सवादी राजनीति से अवश्य ही घामिक भावनाओं का बाघ होता है। व्यक्तिगत 
भूमि, सम्पत्ति आदि न रहने से यज्ञ, दान, तप आदि सभी घमो पर प्रत्यक्ष भाक्रसण 
होता है । शास्त्र भी दण्डनीति में गड़बड़ी होने से त्रयी ( वेद ) एवं त्रयीभ्रोक् घमं का 
सवंथा संकट में पड़ जाना बतलाते हैं: मज्जेत्‌ त्रयी दण्डनीतो हुतायाम्‌ ( महसां 
शान्ति० ६३.२८ ) | | क 
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( भाग० १, २. ६. } 


३, राष्ट्रियता की कसौटी 


देश, जाति, धमं, संस्कृति ओर भाषा ये पाँचों वस्तुएं यद्य पि आदर की पात्र हैं, 
फिर भी ये ही राष्ट्रियता की मूल-वस्तु हों! यह आवश्यक नहीं | अल्पसंख्यकों की 
समस्या का विचार तभी उठता है, जब एक देश में किसी एक धमं के छोगों का 
बाहुलय हो तथा भिन्न धर्म के लोग अल्पसंख्यक हों। ब्राह्मण, क्षत्रियादि में भी बहु- 
संख्यक-अल्पसंख्यक हैं। शेवों-वेष्णवों, हिन्दुओं-जेनों के भेद में भी अल्पसंख्यक-बहुः 
` संख्यक होने का प्ररत उठता है । मुसलमानों में भी शिया- सुन्नियों न अल्पसंस्यक- 
बहुसंख्यक का प्ररन उठता है। माना कि किसी देश में जड़वादियों का ही बाहुल्य 
हो, तब भी वहाँ अल्पसंख्यकों का प्रन उठ सकता है। इंग्लेण्ड में प्रोटेस्टेण्ट सम्प्रदाय 
का ही राज्य होता है। सरकारी कोष से ईसाईयत का प्रचार होता है। अंग्रेजी भाषा 
को अन्ताराष्ट्रिय भाषा बनाने का निरन्तर प्रचार चलता है | जर्मनी ने अपनी भोगो- 
छिक राष्ट्रिय एकता का प्रयत्न किया | आस्ट्रिया ने (जो कि ज्मंनी का ही एक 
भानत था ) प्रशिया, बवेरिया तथा जेकोस्छोवाकिया आदि के नये राष्ट्र बनाकर 
जमंन जाति के पंतृक देश का अपहरण किया था । जमनी ने तीव्र प्रयत्न से अपने 
पेतुक देश पर पुनः अधिकार कर लिया, अपनी भाषा में दृढ़ता का प्रयत्न किया और 
यहुदियों का 'अनायं' कहकर अपने देश से निकाल बाहर किया । 


भाषा को भी मुख्यरूप से राष्ट्रियता का आधार कहा जाता है। किन्तु भारत 
में भाषा का भेद आपके मन्तव्य के स्पष्टरूप से विरुद्ध है। आपका यह भी कहना 
कि “हमारी भाषा में भेद का बोधक कोई शब्द ही नहीं है”, आइचयं की बात 
है। भारतीय दर्शनों के अनुसार धमं या लक्षण स्वयं ही भेदक होते हैं। वेशेषिक- 
दर्शन ने तो 'विशेष' नाम के अनंत व्या तंक पदाथं माने ही हैं । 
. वैसे बहिन्दुओं के सम्बन्ध में यद्यपि संघो कहा करते हैं कि 'हमारी नीति 
समता की है, किन्तु आप 'हमारी राष्ट्रिता' के पांचवें प्रकरण में कहते हैं कि “हमें 
पहले ही यह ध्यान रख लेना होगा क्रि जहाँतक राष्ट्र का सम्बन्ध है, जो देश, जाति 
धमं, ससक्त ओर भाषा, इन पाँच सीमाओं के बाहर हूँ वे राष्ट्रिय जीवन में तब- 
तक स्थान काव आप कर सकते, जबतक अपने भेदभावों की तिलाझलि देकर वे 


रूप से विलीन ह हो जाते। जबतक वे किसी झी प्रकार के अपने जातीय, घामिक 
तथा सांस्क्तिक भेदों को रखे र हुए हैं, वे विदेशी ही हें, चाहे वे राष्ट्र के मित्र हों या 
शनु। सभी प्राचीन राष्ट्रं में, जिनका राष्ट्रय जीवन महायुद्ध के पहले भी पूण 
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विकसित था, यही दृष्टिकोण स्त्रीकृत है। यद्यपि वे राष्ट्र घामिक सहनशीलता का 
व्यवहार करते हैँ, तो भी आगंतुकों को राजघमं के रूप में राष्ट्रिय धमे स्वीकार 
करना पड़ता है, राष्ट्रिय समाज में अभिन्न रूप से सम्मिलित हो जाना पड़ता है। 
राष्ट्र के साथ एकाकार हो जाना पड़ता है। आगन्तुकों को स्वभावतः ही मुख्य 
निवासियों के समूह में-राष्ट्रिय जाति में-उसकी संकृति एवं भाषा को स्वीकार कर, 
उसकी महत्त्वाकांक्षाओं में भाग बेटाकर, अपने विभिन्न अस्तित्व की सम्पर्ण चेतना 
को खोकर तथा अपने विदेशी मूल को भूलकर एकरूप हो जाना पड़ता है । अन्यथा 
उन्हें बाहरी जनों को भाति रहना पड़ता है तथा वे किसी भी प्रकार के विशेष 
संरक्षण के पात्र मी नहीं समझे जाते । 

किसी स्वत्व एवं अधिकारों की बात तो दुर रही। वहाँ विदेशी समूहों के 
लिए दो हो मागं खुळे हें: या तो राष्ट्रिय जाति में विलीन हो जाये तथा उसकी. 
संस्कृति ग्रहण कर छे अथवा जाति की इच्छा के अधीन बसते रहें। यहो है तकंयुक्त 
ठीक-ठोक हर । हिदुस्थान में यां तो विदेशी जातियों को अवश्य ही हिदू-संस्कृति और 
भाषा ग्रहण कर लेनी चाहिए, हिन्दू-घमं का सम्मान करना सीखना चाहिए, हिन्दू- 
जाति, संस्कृतिं एवं हिन्दू-राष्ट्र को गोरवान्वित करने के अतिरिक्त कोई भाव हृदय में 
नहीं रखना चाहिए । युगों से चली आयी परंपराओं के प्रति असहनश्षीलता एवं अंकृ- 
तञ्ञता का अपना भाव ही त्यागना आवश्यक नहीं, वरनु उसके प्रति प्रेम, श्रद्धा का 
निश्चित भाव भी धारण करें अर्थात्‌ या तो विदेशीयता त्याग करें अथवा पूर्णतया 
हिन्दू-राष्ट्र के अधीन होकर देश में ठहरें । किसी वस्तु पर उनका अधिकार न होगा, 
वे किसी विशिष्ट अधिकार के पात्र नहीं, अधिक श्रेष्ठ व्यवहार की बात तो द्र रहो, 
उन्हें नागरिक अधिकार भी नहीं मिलेंगे ।” 


आप भी हिन्दुस्थान के हिन्दुओं की एक ऐसी अवस्था पर विश्वास करते हैं, 
जिसने 'किसी अविज्ञात समय में हिन्दुस्थान में प्राकृत अवस्था छोड़ दी और एक 
सुव्यवस्थित सभ्य सजातीय सत्ता प्रारम्भ कर दी ।' इससे तो यह निष्कषं निकलता 
है कि कभी न कभी हिन्दुस्थान के हिन्दू प्राकृत अवस्था ( जंगलो अवस्था ) और 
असभ्य अवद्य थे। किन्तु वह बहुत चिरकाळ की बात है। आपके अनुसार 'वेदादिः 
साहित्य प्राचीनतम मात्र कहे जा सकते हैं, अनादि-अपोरुषेय नहीं । वे एक उन्नत 
भावोके संग्रहमात्र हैं । इससे इतना सिद्ध है फि वेद उन्नत भावों का संग्रह है; बहुत 
प्राचीन है ओर उनका गौरवपूणं अस्तित्व गवं का विषय है। परन्तु वेदों को अना- 
दिता, अपोरुषेयता या ईशवरनि्मितता आदि आपके मस्तिष्क में नहीं बठी । वेदों. के 
अतिरिक्त रामायण ओर महाभारत दोनों को आपने 'महाक्राव्य' £, रूप में स्मरण 
किया है | इसी प्रकार गीता को महाभारत का 'अनश्वर मुकुट-मणि' कहा है। आपने 
महाभार को पेंतालिस सौ या पाँच हजार वषं प्राचीन मानकर यह बताया है कि 
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“बह महाभारत जिस. एक अत्यंत सुसंघटित, परिष्कृत एवं सुसभ्य समाज का चित्रण 
करता है, जो शक्ति एवं कोति के उच्च शिखर पर था। उसे वह अवस्था प्राप्त करने 
में कितना समय छगा होगा ।” इससे हिन्दु-जाति की प्राचीनता तो सिद्ध की गयी, 
पर साथ ही यह भी मान लिया गया कि 'वह मूलतः असभ्य थी ।' 

आपने लोकमान्य की यह कल्पना कि 'नायों का स्थान उत्तरी ध्रुव था,” सही 
मानी है। परन्तु उत्तरी ध्रुव को अस्थिर मानकर बताया है कि “उत्तरी धृव बहुत 
समय पूवं पृथ्वी के उस भाग में था, जिसे आज 'बिहार एवं उड़ीसा' कहा जाता है। 
वहासि वह उत्तरःपुवं को चछा गया। ऐसी स्थिति में हिन्दू उत्तरी प्रदेश को छोड़कर 
हिन्दुस्थान में नहीं आये, किन्तु उत्तरी भ्रुव ही हिन्दुस्तान में हिन्दुओं को छोड़कर 
प्रवास कर गया ।” आधुनिक भू-गर्भशा स्त्रियों को उत्तरी ध्रुव का इतना पारवतंन 
कहाँ तक मान्य है, यह बात अळग है। किन्तु श्री सम्पुर्णानन्दजी ने तो आर्यो का 
आदिदेश' पुस्तक में लोकमान्य का पक्ष खण्डनकर यही सिद्ध किया है कि 'वेदों तथा 
अवेस्ता के आघार पर भारतवषं में सर्सासधु प्रदेश ही आर्यो का आदिदश है।' 
आपने हिन्दू-जाति के आदशंरूप में स्वामी दयानन्द, लोकमान्य तिलक, छाला लाज- 
पतराय, गांधीजी और अरविन्द को रखा है, जिनका रामायण-महाभारत की सभ्यता 
से मेळ नहीं खाता, जिनके सिद्धांतों का परस्पर कोई सामंजस्य नहीं है । 

उक्त पुस्तक में आपका कहना है कि “हमें एक ओर तो मुसलमानों से ओर 
दुसरी ओर अंग्रेजों से युद्ध करना पड़ेगा ।” आपके अनुसार “मुसलमान राष्ट्र के अंग 
नहीं हो सकते, उन्हें नागरिक अधिकार भी प्राप्त नहीं हो सकता । झात्रु-मित्र, चोर- 
स्वामियों की एक ऊटपटांग गठरी राष्ट्र नहीं ।” पुस्तक में फाउलर होळकोम्बे, वर्गेस 
आदि के आधार पर यह सिद्ध किया गया है कि “राष्ट्रियता से उस जनसमुदाय का 
बोघ होता है, जिसको जाति, भाषा, धमं, परंपरा और इतिहास के बन्धन समान हों ।” 
वगस के अनुसार *रष्ट्र' का अथं है जनसमुदाय, जिसकी भाषा एवं साहित्य, आचार 
तथा भलेबुरे का साम्य हो ओर जो भोगोलिक एकतायुक्त देश में रहता हो। 
गाल्पोविक' की परिभाषा है कि “सभ्यता की समानता ही राष्ट्र है।” तथा च भोगो- 
छिक एकतायुक्त देश, जाति, घमं, संस्कृति, भाषा यह राष्ट्र है, ( संस्कत में ही 
ऐतिहासिक परम्पराओं का अन्तर्भाव है )। भारतीय दृष्टिकोण से राष्ट्रभाव अगले 
अध्याय में स्पष्ट किया गया है। 


'विचारदशंन' में आप यह भी कहते हैं कि “मुसलमानों एवं ईसाइयों को 
चाहिए कि वे अपने आपको हिन्दू कहें और उन्हें हिन्दू-परम्परा का अभिमान हो । 
फिर भी वे प्रभु ईसा या मुहम्मद के उपासनामार्ग पर चलने के लिए स्वतंत्र हैं । 
किन्तु उपापना के साथ-साथ जीवन का संपूर्ण व्यवहार बदलने की आवश्यकता 
नहीं । च्यक्तिधमं, कुळघमं, समाजधर्म भी राष्ट्र-घमं होता है । उपासना-मागं का 
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परिवतंन होने से राष्ट्रधम या कुलधम में परिवतंन उचित नहीं। अतः मुसलमान, 
ईसाई अपने नाम राम, कुष्ण, अशोक, प्रताप आदि न रखकर जान, थामस, अली, 


हसन, इग्राहिम आदि क्यों रखते हैं ? चचं या मसजिद में जाने से खन विदेशी नहीं 
हो सकता ।” र 


वस्तुतः वाइबिळ', 'कुरान' आदि को मानते हुए ईसाइयत एवं इसलछाम के 
अनुसार चच या मसजिद में उपासना करते हुए भी अपने आपको हिंदू कहना, राम- 
रास, कृष्णदास आदि नाम रखना, क्या बृद्धिसंगत है? क्या इसी तरह इंग्लेण्ड, 
फ्रांस, ईरान ईराक आदि देश भी अपने यश रहनेवाले हिन्दुओं को नहीं कह सकते ? 
क्या वहके हिन्दू भी विष्णु, राम, कृष्ण, शिव की उपासना करते हुए अपने को 
ईसाई या मुसलमान कहें? क्या वे जान, हसन आदि अपना नाम रखें? 


आपके 'संघ' के नेता कहते हैं कि ' मुसलमान अपना नाम बदल दें, घमं बदल 
दें, देश की भाषा का आदर करें, त्योहार एवं छुटिथाँ राष्ट्रिय ही मनायें, तब वे 
राष्ट्र में रह सबते हैं।”” स्वाभिमान अवश्य आदरणीय है, फिर भी उसकी एक सीमा 
होती है। निस्सीम अभिमान के कारण ही हिटलर का विनाश हुआ। हिटलर की 
'आत्म-कहानी' पढ़ने पर मालूम पड़ता है कि इन नेताओं पर उसका पूर्ण प्रभाव 
पड़ा है। यदि देश के आधार पर जाति का प्रयोग होता है. तो इसमें आपत्ति नहीं 
होती। जसे हिन्दी मुगलमान, हिंदी सिल, हिदी ईसाई ऐसे व्यवहार सम्भव हैं। 
लेकिन जब धमं के आधार पर जाति का व्यवहार होता है, तो हिदू, मुसलमान, 
ईस।ई आदि अपने घर्मानुसार सर्वंथा स्वतंत्र जाति के ही रूप में रहेंगे । 


इस तरह जिस एक जाति की कल्पना की जाती है, वह असेद्धाम्तिक होने के. 
साथ अव्यावहारिक भी है। जर्मनी जेसी जातीय क्रांति केवल “अन्तार।्ट्रिय मानवा- 
घिकार घोषणापत्र” के विरुद्ध ही नहीं, प्रत्युत विश्व में फेले हिन्दुओं के विनाश का 
कारण भी होगी । साथ ही देश में एक जाति की सम्भावना भी नहीं हो सकती । 
लेनिन ने समस्त रूस को एक मार्क्सीय-स्तर पर संघटित करना चाहा। यूक्रेन को 
राष्ट्रियता का विनाश करना चाहा । लेकिन परिणाम यह हुआ कि “रूसी गणराज्य 
की प्रत्येक इकाई को राष्ट्रियता ( नेशनलिटी ) के रूप में माना गया ४” यूक्रेन को 
राष्ट्रियता के सम्मुख उसे घुटने टेक देने पड़े । अतएव राष्ट्रियता का तात्पयं एक- 
जाति से न समझना चाहिए । | 


राष्ट्का भाव 
हिन्दू महासभा”, 'राष्ट्रिय स्वयंसेवक संघ, 'जनसंच' आदि की दृष्टि में 
'समान घमं, समान भाषा, समान संस्कृति, संमान जाति एवं समान इतिहासवाले 
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लोग 'एकराष्ट्रि' कहे जा सकते हैं। ऐसे राष्ट्रिय लोगों का देश ही 'एक-राष्टर' है, 
जेसे भारतवर्ष । इसमें समान धर्मादिवाले हिन्दू बसते हैं, इसीलिए यह 'एकराष्ट्” 
' ओर 'हिन्दु-राष्ट्र' है।' उपयूक्त संस्थाओं के मतानुसार ' मुसलमान, ईसाई आद्‌ 
भारत-राष्टर के राष्ट्रिय या नागरिक नहीं हो सकते । हाँ, यदि वे हिन्दुधम में सम्मि- 
लित हो जायें, यहाँके धमं, संस्कृति, भाषा को अपना छे, हिन्दू हो जाये, तभी वे 

इष राष्ट्र के राष्ट्रिय हो सकते हैं |” | 


उक्त संस्थाओं को वेदादि-शास्त्रसम्मत 'जन्मना वरणव्यवस्था' पर विश्वास 
नहीं है । तभी तो वे किसीको भी, भले ही वह 'जन्मना' मुसलमान या ईसाई हो, शुद्ध 
कर हिन्दू, ब्राह्मणादि-बनाने की चेष्टा करते हैं। इन्हें शास्त्रोक्त आचार-विचार, 
विवाह आदि किंसीमें विश्वास नहीं । वस्तुतः इनका 'हिन्दुत्व”' "मुसलिम-विरुद्धत्व' 
ही है । 


श्री गोळवलकरजी तो अपनी पुस्तक 'हुमारी राष्ट्रियता' में यह भी कहते हैं कि 
“मुसलमान भले ही इस्छाम-मजहब मानता रहे: मसजिद और 'कुरान' का अनुसरण 
एवं अध्ययन करता रहे. यदि वह अपने को हिन्दू” कहता है, हिन्दू-ढंग का नाम 
रखता है, हिन्दू-ढंग को वेष-भूषा धारण करता है तो वह हिन्दु-राष्ट्र का राष्ट्रिय 
भो हो सकता है |” 


किन्तु एक शास्त्रविइवासी आस्तिक इन सब बातों को सर्वथा निराधार ही 
समझता है। वेदों, स्मृतियों एवं नीतिग्रन्थों में 'राष्ट्रशब्द के जो अथं ग्राह्महैं, 
उनसे उक्त बातों का कोई सम्बन्ध नहीं । वेदादि-शास्त्रों के अनुसार कोई भी जनपद, 
देश या राज्य 'राष्ट्र'शब्द का अर्थ होता है। वेदों में अनेक स्थलों पर 
राष्ट्र! शब्द आया है।' सायण, उव्वट, महीधर आदि भाष्यकार आचायों ने 





१. ऋणेद-संहिता के “यम द्विता राष्ट्रं क्षत्रियस्थ” ( ४, ४२. १ ), “युवो राष्ट्र 
बृहदिन्वति द्योः" (७, ८४, २), “भहं राष्ट्रो संगमनो वसुनाम्‌” ( १०, १२५. ३ ), “राजा 
राष्ट्राणां देशो नदीनाम्‌” ( ७. ३४. ११ ) तथा ऋष्वेद दशस मण्डल के १०९. ३ ; १२४, ४, 
१७३. १-२; १४३. ५; १७४, १ एवं ८. १००. १ ०, ६. ४. ५ में; यजुर्वेद वाजसनेयी 
it मं “वृष्ण ऊमिरसि राष्ट्रदा राष्ट्र मे” ( १०, २), "पृष्ठीमे राष्ट्रमुदर” ( २०. ८ ) 
आ लिलि रार ( २०, १० ) एवं १०, ३, ९. २३ और १२.११मे तथा अथवं- 
हाहा में ये देवा राष्ट्रभृतो” ( १३. १, ३५ ), “या ते राष्ट्रमह रोहितो” ( १३. १, ५ ), 
शा हाग्‌ रा सहचचंसो' ( ३, ४. १ ), “समहमेषां राष्ट्र स्यामि’ ( ३. १९, २ ), “तहे 
[ इना सबि (५,१९.८), “ऋतं सत्यं तपो राम्‌” ( ११. ७, १७), “उत्तरं राष्र 
धजपो (१२, ३. १० ), “ब्रहम च नरं च राष्ट्र च? ( १२, ५, ८ ) इत्यादि । 


\ 
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राष्ट्र शब्द का देश, जनपद एवं कहीं राज्य अर्थं किया है। मनु आदि ने 'सप्तांग' 
राज्य बतलाया है।* उन्त सप्तांगों में राष्ट्र को एक भंग माना है । यहाँ 'राष्ट्र' शब्द 
का 'जनपद' अर्थ किया है। मेधातिथि जनपद-समह” को राष्ट्र कहते हैं। इस त्तरह 
कहीं-कहीं राष्ट्र' शब्द सम्पूर्ण राज्य का भी वाचक माना गया है। मनु ने राष्ट्रका 
अथ देश किया है ।3 याज्ञवल्क्य ने भी कई वचनों में राष्ट्र का उल्लेख 'देश” अर्थ 
में किया है ।* महषि पराशर ने भी देश के अर्थ में ही 'राष्ट्र' शब्द का प्रयोग किया 
है ।* 'कामन्दकीय-नोतिसार' में भी मनु के अनुसार राज्य के सप्तांग का वर्णन आया , 


है। वहाँ भी "राष्ट्र' राज्य का एक अंग बतलाया गया है ओर उसका अथं 'जनपद' 
किया है ।१ 


राजू दीसो' इस दीस्ि अथंवाले 'राज' घातु से कमं में ष्ट्रन्‌’ प्रत्यय करने से 

राष्ट्र शब्द बनता है। अतः विविध सामग्रियों से दीप्त देश ही 'राष्ट्र है ।° करण- 

प्रत्यय करने से उस देश को 'राष्ट्र” कहा जाता है, जिस देश से राजा या राज्य 
४ 


१. ' द्विता-क्षितिस्वगंभेदेन द्वित्वापन्न॑ राष्टरमू” ( ऋ० ४, ४२. १ ) “राष्ट्र राज्यम्‌” 
( ऋ० ७. ८४. २ ), “रार स्वकोये देशे” ( महीधर, यजुः० ९. २३ ), “राष्ट्र जनपदः” 
( उब्वट-महीधर, यजु १०, २), “राष्ट्र जनपदसमूहुः?? ( उब्वट, यजु० १२. ११ ), “राष्ट्रदा 
देश्ञवात्रयः” ( महीधर, यजुः० १०, ३), राष्ट्र राज्यम्‌’ ( अथर्व ° ३. ४. १ ), “राष्ट्र 
जनपदम्‌ ' ( अथर्वं० ३. ३९ २ ), इत्यादि । 

२. “ स्वास्यमात्यो पुरं राष्ट्रं कोशदण्डौ सुहृत्तथा । सप्त प्रकृतयो ह्येताः सप्ताङ्गं राज्य- 
मुच्यते ॥' ( मनु० ९. २६४ ) । अत्र कुल्लूकभट्ट--'राष्ट्र देशः । सेघातियिः राष्ट 
जनपदाः ।' 

३. “'उपरुद्ष्यारिमासोत राष्ट्र चास्योपपीडयेत्‌ ।” ( ७. १६५. ) । अत्र टीका--'अस्य 
च देरामुत्सादयेदिति ।' 

४. “ये राष्ट्राधिक्षतास्तेषां चारेज्ञात्वा विचेष्टितम्‌ । साधून्‌ सम्मानयेद्राजा विपरीताइच 
घातयेत्‌ ॥' राजघमं० १. ३३८ ) “अन्यायेन नुपो राष्ट्रात्‌ स्वकोशं योऽभिवघंयेत्‌ । सोऽचिरा- 
द्विपतभ्रोको नाशमेति सबान्घब। | ( १. ३४० ) । 

५, “जारेण जनयेद्गभं मृते व्यक्ते गते पतो । तां त्यजेदपरे राष्ट्र पतितां पापकारिणोम्‌ ॥” 
( अ० १० ) | माघवटीका--अत एव पतितां तादृशीं स्वराष्ट्ादुस्सायं परराष्ट्र प्रेषयेत्‌ ।' 

६. “स्वाम्यमात्यञ्च राष्ट्र च दुर्ग कोशो बलं सुहृत्‌ । परस्परोपकारीदं सप्ताङ्गं राज्य- 
मुच्यते ॥'' ( कामन्दक्कीय० ४, १ )। pr से ५४ तक राष्ट्र का निरूपण किया 
गया 'राष्टर' शब्द का अर्थ जनपद लिया गया है । 

रा हर रस दोस्तो ( राष्ट्रन्‌। धिति शून्‌ । तितुभेति इण्‌-निषेषः” ) इति साषवोय 
त । ॒ 
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दीप हो |! देश की दीप्ति के सम्पादनाथ ही धार्मिक, सांस्कृतिक, उच्चजातीय, उच्च- 
भाषा-भाषी जनसमूह भी उपयुक्त हो सकता है। ऐसे जनसमूह से अलंकृत एवं दीप्त 
देश ही 'राष्ट्र है । 

: कहा जा सकता है कि “जसे रंग-बिरंगे फूलों एवं मणियों से माळा शोभित 
होती है, वेसे ही विविध जातियों, विविध धर्मों, विविध संस्कृतियों एवं विविध 
भाषाओं से अलक्त देश ही राष्ट्र माना ज़ाय ।” अन्य प्रमाणों के आधार पर भले हो 
इस प्रकार की खिचड़ी को हानिकर सिद्ध किया जाय, परन्तु केवल राष्ट्र! शब्द के 
आधार पर ऐसा करना असम्भव नहीं, क्योंकि आखिर परमेश्वर का विराट रूप तो 
अनन्त रंग-बिरंगे पदार्थों एवं देशों से राजमान है ही, तभी तो वह विविध रूपों से 
राजमान होने के कारण ही विराट” है। ॒ 

कोटल्य तथा कामन्दक के अनुसार घामिक जनता एवं बुद्धिमान्‌ स्वामी, राज 
आदि भी राष्ट्र के अन्तगंत मान्य हैं | कोटल्य के अनेक वचनों में “राष्ट्र! शब्द देश के 
अर्थं में ही उपयुक्त हुआ है।* राष्ट्र में जिन-जिन वस्तुओं का होना अनिवायं है, 
उनका उल्लेख करके कौटल्य ने उन्हें भी गोणी वृत्ति से 'राष्ट्र'शब्दवाच्य कहा है। 
उन वस्तुओं में कष, धान्य, उपहार, कर, वाणिज्य-लाभ, नदी-तीर्थादि-लाभ एवं 
पत्ततादिजन्य लाभ, सब राष्ट्र के लिए आवश्यक बतळाये गये हैं।3 राष्ट्र में जिन- 





१. ` धुत्प्रत्ययो 'घः कमणि छन्‌? तथा “दाम्नीशसयुयुजस्तुतुदसिसिचभिहपतदशनहः 
करणे' इति द्वाभ्या सूत्राभ्यां भवति । अतोऽन्यत्‌ छुन्‌-प्रत्ययविधायकं सुशं नारित । अतो 'रोजते 
शोभतेऽनेन' इति विग्रहे राजघातो. करणे श्टनि अनुबन्धलोपे सेटत्वात्‌ घ्रापस्येटः 'तितुत्रथसिसु- 
सरकसेषु च' इत्यनेन निषेधे 'व्रश्चञ्चस्ज०' इत्यादिना जस्य ष्टुत्वे छटरवेराष्ट्रमिति सिद्धम्‌ । स्त्रयां 
त्वात्‌ ङीपि राष्ट्रो स्वाभिनीत्यथं॥ । अन्न राजते दयोततेऽनेन देशेनेति राष्ट्रम्‌ । राजते शोभतेऽनया 
स्वामिन्या इति राष्ट्रो । अत्रोभयत्र छ्न्तिति योगविभागेन ष्टन्‌ त्ययः । 

२. ` ब्राह्मणकन्यामभिमत्यमानः सबन्घुराष्ट्रो विननाश ! 'सबन्धुराष्ट्रा राजानो विनेशु- 
रजितेन्दरियाः । कषंकोद। स्थिता राष्ट्र राष्ट्रान्ते व्रजवासिनः ।।' ( राष्ट्रान्ते राष्ट्सोमायाम्‌ ) । पुर- 
राट्रभुस्येश्च प्रतिसंसगं गच्छद्‌ । दुर्गराष्ट्परमाणम ( ुर्गरा््योरियत्ताम्‌ ) । चतुर्दण्डान्तरा रथ्या । 
अष्टदण्डो राष्ट्रय: । “न च बाहिरिकान्‌ कुर्ात्परराष्ट्रोपघातकान्‌ ।' . कितव-वञ्चक :नट-नर्तकादीत्‌ `` 
पोरान्‌ जानपर्दाश्च कापथ ्रवतंपन्‌ ) । पुरराष्मुस्यैशच प्रतिसंधर्ग गच्छेवनुग्रहार्थम्‌ । राषट्रविवीत- 
पच साहसः । सवज्ञरपापनं राज्ञः कारयन्‌ राष्ट्रवासिषु । दुर्गराष्ट्रण्डकोपकम्‌ । राष्ट्रपालमन्त- 
पाल वा स्यापयितुम्‌” ) (प्रकरण १६२) । 

| ३. सीता । कृषिः ), भागो ( घान्यषड्भागः ), बिः ( उपहारो भिक्षा दा ), करः 
(फलवक्षाविसम्बद्ध राजदेयम्‌), वणिक्‌ रिक स तरार) 
ररः ( नदोतरणवेतनम्‌ ॥ नाव। ( नावध्यक्षह्रारभ्यम्‌ ), पटुनम्‌ ( अल्पनगरलभ्यम्‌ ), विनीतं 
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जिन वस्तुओं का होना आवश्यक है, जिन विशेषणों से विशिष्ट होनेसे देश “राष्ट्र! हो 
सकता है, उनका निर्देश भी कोटिल्य ने किया है। जिस देश की रक्षा सीमावर्ती 
पर्वेत, अरण्य, नदी, समुद्र आदि भौगोलिक साधनों से सुगम हो, वह देश 'स्वारक्ष' 
होकर राष्ट्र है। जिस देश की सुखपूवंक जीविका या जीवनयात्रा चल सके, वह 
'स्वाजीव' है । शत्रुद्वेषी सामन्तवगं जिसके वशवर्ती हों, वेसे राजा तथा पजा से युक्त 
देश 'शक्यसामन्त' राष्ट्र है। इसी तरह वह देश राष्ट्र है, जो अनिष्ट पंक, पाषाण, 
ऊषर, विषम, कण्टक, श्रेणी, व्याल, मुगाटवी आदि से रहित हो, जो कमनीय हो। 
जो देश कृषि, खनिद्रव्य, हस्ती, अरण्य आदि से युक्त, गोवंश के लिए अनुकूल, पुरुषों 
को हितावह, सुरक्षित गोचरभूमियुक्त, विविध पशुओं से सम्पन्न हो, यथासमय जिसमें 
वर्षा हो एवं जो जल-स्थल के विविध मार्गों से युक्त हो, वह “राष्ट्र! है। सारभूत, 
आइचयंपूर्ण, अत्यन्त पवित्र तीर्थादि से युक्त, दण्ड एवं कर आदि को सहन कर 
सकनेवाछा, कमंशीळ शिल्पी एवं किसानों से युक्त, बुद्धिमान्‌ गम्भीर घामिक स्वामी 
से युक्त, वेश्‍्य-शूद्रादि वणो के लोग जिस देश में पर्याप्त हो, जहाँ राजभक्त, पवित्र, 
निष्कपट एवं घामिक जन निवास करते हों, ऐसी जनपद-सम्पत्‌ से युक्त देश राष्ट्र 
है।' कामन्दक आदि नीतिशास्त्रज्ञों ने भी इन्हीं बातों का वर्णन अपने ग्रन्थों 
में किया है।* 


( विनोताध्यक्षद्वारेणादेयम्‌ ), वर्तनी ( अन्तपाल-द्वारलभ्यम्‌ ), रज्जुः ( विषयपालादेयम्‌ ), 
चोररज्ज्‌श्च ( चोरप्राहकाय ग्रामदेयम्‌ ), राम्‌ । । पिण्डकरः, षड्भागः, सेनाभक्तम्‌ । बलिः, . 
करः, उत्सङ्गः, पाइवम्‌, पारिहोणकम्‌, ओपायनिकम्‌, को्ठ यकञ्च राष्ट्रमू” ( क्षण ३६ ) । 


१. “मध्ये चान्ते च स्थानवानातमधारण। परघारणइचापदि स्वारक्षः स्वाजीवः वात्रद्वेषी 
शक्यसामन्तः पड्पाषाणोषरविषमकण्टकश्ने णोव्यालमुगाटवीहीन। कान्तः सोता-खनिद्रव्यहस्ति- 
चनवान्‌ गव्यः पोरषेयो गुप्तगोचरः पशुमान्‌ अदेवमातुकः वारिस्यलपथाभ्यामुपेतः सारचित्रबहुपण्यः 
दण्डकरसहः कंशीलकषंकः अबालिशस्वामो अवरवणंप्रायो भक्तशुचि मनुष्य इति जनपदसम्पत्‌'' 
( कोटलीय अर्थशास्त्र, प्रकरण ६६ ) 


२, “भूगुणेबंधंते राष्ट्र तद्वृधिनृपवृदये । तस्माद्‌ गुणवतीं भूमि भूत्य नुपतिरावसेत्‌ | 
दास्याकरवती पण्यखनिद्रव्यसमन्बिता । गोहिता भूरिसलिला पुप्पेजनण्दैवुता | 
रम्या सकु्जरवना वारिस्यलपयान्विता । अदेवमातृका चेति शस्पते भूरिभूतये ॥। 
स्वाजीवो भूगुणेयु क्तः सानूपः पव॑ताअयः । शूत्रकारुवणिक्प्रायो महारस्भ कृषोवलः॥ 
स.नुरागो रिपुद्रेषो पोडाकरसह: पृथुः । नानादेश्येः समाकीर्णो घामिशः पशुमान्‌ घनो | 
ईदुग्जनपदः शस्तोऽमूलंव्यसनिनायकः। तं वेत्‌ भ्रयत्नेत तस्मात्सवं प्रवते ।। 

( कामस्दकोय नीतिसार ४. ४८-९०, ५२-४४ ) 
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: `` .इस विस्तृत विवेचन से स्पष्ट है कि सप्ताङ्ग राज्य ही राष्ट्र शब्द का अर्थ 
है। यों तो 'वाल्मीकीय-रामायण' में ग्रामादि के अथं में भी 'राष्ट्र शब्द आया है.।' 
कई स्थलों में 'उपावतं' या उपद्रव अर्थ में भी 'राष्ट्र' शब्द का प्रयोग किया गया 
है। 'अमरकोष' में राजा के साले को राष्ट्रिय कहा गया है।* फिर भी वेदों, उप- 
निषदों, पुराणों एवं स्मृतियों में “राष्ट्र' शब्द का जनपद देश एवं राज्य' अथ किया 
गया है। उसी राज्य आदि के विशेषण रूप से जनता, राजा आदि भी गृहीत 


होते हैं | 


किन्तु 'राष्ट्र' या 'जनपद' के नाम पर किसी जातिविशेष या धर्मविशेष का 
बहिष्कार अथवा निष्कासन सिद्ध नहीं होता । अतः “मुसलमान, ईसाई जब हिदू 
बनें या अपना हिन्दू-नाम घारण करें, तभी वे राष्ट्रिय हो सकते हैं, अन्यथा नहीं” 
आदि बातें सिद्ध नहीं होतीं । एकभाषाभाषी या समान-भाषाभाषी होने से यदि 
एकराष्ट्रियता का सिद्धान्त माना जायगा, तब तो बिहारी, बंगला, उड्या, तेलु, 
तमिल, कन्नड-माषाभाषी लोग भी एकराष्ट्रिय न हो सके गे, क्योंकि उनको भाषाएँ 
न तो समान हें ओर न एक ही । इसी तरह 'एक घमंवाले एकराष्ट्रिय हें, यह भी 
नहीं कहा जा सकता । जेन, बोद्ध, वेदिक आदि घम मार्ननेवालों में महान्‌ मतभेद 
स्पष्ट है । शास्त्रोक्त ब्राह्मणादि जातियों में भी भेद है, अतः एकजातीयता भो राष्ट्रि- 
यता नहीं कही जा सकती । ह 


. , शास्त्रों में इस देश का नाम 'मारतवषं', 'अजनाभवर्ष' आया है । इसके अन्त- 

गत, ब्रह्मावतं, आर्यावतं, काइमीर, कुरु, कोशल, पांचाल, भद्र, वाल्हीक, आततं 
आदि अनेक नामवाले प्रदेश आते हैं। भारतवर्ष का पुराणोक्त परिमाण ९ हजार 
योजन है। इस दृष्टि से इस समय उपलब्ध समस्त पृथ्वी ही 'भारतवषं' है । उसके 
अन्तगंत भरतखण्ड-प्रदेश हो आजकल 'भारत' नाम से प्रसिद्ध है | सुतरां इस देश में 
रहनेवाला कोई भी व्यक्ति 'भारतीय' या 'राष्ट्रिय' कहा जा सकता है । हाँ, प्राचीन- 
काळ से इस देश में वर्णाश्रमी ब्राह्मण आदि, जो आजकल 'हिन्दू' कहे जते हैं, यहाँ 
रहते थे; अतः यह देश उनका है। इस देश में उनका स्वत्व, उनके देवता तथा 
तीथंस्थल थे। उनके पृबंजों के ऐतिहासिक संस्कारों से ओतप्रोत यह देश उनकी 
` बपोती, मिल्कियत है। भले ही “वीरभोग्या बसुन्धरा” के सिद्धान्तानुसार जिसने युद्ध 
करके इस देश को अपने अधिकार में कर छिया, उनका भी इस देश पर कभी-कभी 
स्वत्व हो गया हो। 





१. राष्ट्राणि नगराणि च' ( वाहमौकि-रामायण ) । 


` ३, राजब्यालस्तु राष्ट्र” ( अमर० ) । 


राष्ट्रियता को कसोटो ` ४९१ 


भुक्तिप्रमाण के आधार पर भी १२ वषंपयंन्त जिस भूमि अथवा संपत्ति पर 
जका व अधिकार होता हे, वह उसकी हो जाती है i यह बात व्यक्ति- 
[त अधिकार में सम्बन्ध में ही हो सकती है। किसी बड़ी जाति के अधिकार का 
भरन उक्त सिद्धान्त से ऊँचा है, क्योंकि जातिगत संघर्ष तो प्रायः सदेव बना रहता . 
है। यद्यपि आज भी कितने ही ग्रामों के नाम पर महाराष्ट्र, सरयूपारीण, गुर्जर 
आदि ब्राह्मणों एवं मारवाड़ी आदि वेदयों की जातियाँ प्रसिद्ध हें। जसे : कोकणस्थ 
देशस्थ, कहाड़े, भोपटकर, पुणताम्वेकर, लोणकर, बड़नगरा, विसनगरा, डू'गरपुरा, 
आदि एवं करुआ, चमड़िया, डोडवाना, देसवाली, सेकसरिया, राजगढ़िया आदि 
फिर भी आज उनका अधिकार उन-उन गाँवों पर नहीं है और संघर्ष भी नहीं। 
परन्तु भारत पर तो भले ही कभी मुसलमानों का अधिकार हो गया हो, फिर भी 
संघर्ष सदव बना रहा | हिन्दू सदा ही अपनी मातृभूमि, अपनी देश की रक्षा के लिए 
संघष रत रहे हूँ । किसीके मकाज या संपत्ति पर भले ही लुटेरे कुछ समय तक बछात्‌ 
अधिकार कर ले ओर उस भूमि या. संपत्ति के स्वामी को हथकड़ी-बेड़ी से जकड़ 
कर, मुह बन्दकर ताला जकड़ दें; फिर भी एक अविकृत-मस्तिष्क, अलुप्त-स्मृति, 
पु स्त्वसम्पन्न व्यक्ति अवश्य सोचता है कि 'जब भी मुझे अवसर एवं सामथ्यं मिलेगा, 
डाकू को मार भगाकर अपनी मिल्कियत पर अधिकार कर ही लगा ४ 


इस दृष्टि से जिस प्रकार किसी साधारण जाति का स्वत्व किसी ग्राम या 
किसी गुह में होता है, उसी प्रकार किसी बड़ी जाति का स्वत्व किसी देश पर होता 
है। जेसे इरलेण्ड को भूमि पर अंग्रेजों का है, फ्रांस पर फ्रांसीसियों का, जमंनी पर 
जमंनों का, अरब पर अरबों का स्वत्व है, वसे ही हिन्दुस्थान पर हिन्दुओं का स्वत्व 
है, भारत में वर्णाश्चमियों का स्वत्व है। इसी अभिप्राय से यह देश हिन्दुओं का कहा 
जा सकता है। उनके तीथं, उनके देवमन्दिर, उनके पूव॑जों के ऐतिहासिक स्थान इस 
देश के कोने-कोने में विद्यमान हैं । अतः यह देश विशिष्ट रूप से हिन्दुओं का है । किन्तु 
इसका यह अर्थ नहीं कि “यहां अन्य देशों के लोग रह हो नहीं सकते या इस देश के 
नागरिक नहीं हो सकते ।' 


वस्तुतः आधुनिक राष्ट्रवाद एक अन्धविश्वास ओर प्रतिक्रियामात्र है। भूत- 
पूं अमेरिका के राष्ट्रपति विल्सन ने कहा था: “में स्वशासित राज्य पर वर्षो से 
व्याख्यान देता भा रहा हुँ, किन्तु वह क्या है, यह कह नहीं सकताः। इसी प्रकार 
पश्चिमी राष्ट्रवादियों की भी बात है। राष्ट्र के विषय में मुख्यतः पाँच विचार हैं : 
१. परम्परावादी, २. उदारवादी, ३. जनवादी, ४. साम्यवादी और ५. उग्नराष्ट्रवादी .। 

परंपरावादी 'बक” ने राष्ट्र की परंपराओं रो, जिनमें पृवंजों को बुद्धिमानी 
सन्निविष्ट हो, आदर की दृष्टि से देखा है। उदारवादी विचारको में 'वेत्यम' तथा ' 
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'मेजिनी' मुख्य हैं । वेन्थम ने कहा था: 'एक राष्ट्र के अंतगंत वयक्तिक स्वतंत्रता 
si । रह के प्रकृतिदत्त अधिकारों की सुरक्षा होनी चाहिए । 'विधि« 
शासन” अन्ताराष्ट्रियता की तरफ झुका हो। एक राष्ट्र में अनेक धमं, भाषा ओर 
` जाति के लोग रह सकते हैं।' आगे उसने कहा है कि देशभक्ति विश्वबन्धुत्व से मुझे 
शत्रु बनाती है, तो में देशभक्त नही हूँ ।' मेजिनी का भी कहना था : राष्ट्रवाद का 
अर्थ अन्ताराष्ट्रिय शत्रुता नहीं है।' जनवादी विचारधारा फ्रांसीसी राज्यक्रांति से 
प्रारंभ होती है, जब जनता का “देवी सिद्धान्त' उदित हुआ । 'ओटो वीवर' ने कहा 
` हैः 'वह राष्ट्र राष्ट्र नहीं, जहां जनता को आथिक, सामाजिक तथा राजनेतिक अधि- 
कार न हो ।' साम्यवादियों ने तो राष्ट्रवाद की भरपेट निन्दा की है । उनके अनु- 
सार यह एक 'पूजोवादी नारा' है। पाँचवाँ है, उग्र राष्ट्रवाद | इसके दो रूप हैं : 
राष्ट्रराज्य ( नेशन स्टेट ) तथा सांस्कृतिक राज्य। प्रथम का प्रचार ब्रिटेन, फ्रांस, 
स्पेन आदि में तो दूसरे का प्रचार मध्य-यूरोपीय देशों में हुआ। इसके प्रवतंक 
हिटलर ने कहा है कि 'एक जाति, एक राष्ट्र जहाँ-जहाँ जमन, वहाँ-वहाँ जमंन- 
राष्ट्र / मुसोलिनी और जिना ने भी इसी बात को दुहुराया । 'बाकर' ने 'लाडं 
ऐवटन' के बहुराष्ट्रिय विचार का खण्डन करते हुए लिखा था कि 'एक राज्य में एक 
ही राष्ट्र सम्भव है।' भारत के जनसंघो जसे राष्ट्रवादी भी इसी उम्र राष्ट्रवाद के 
अनुयायी हें। अन्तर यही है कि हिटळर रक्त की प्रधानता स्वीकार करता था ओर 
ये निराधार हैं। 


शास्त्रीय सिद्धान्त तो थह है कि समष्टिःहित का ध्यान रखते हुए व्यष्टि- 
अभिमान करना लाभदायक होता है । परन्तु समष्टि-हित-विरुद्ध होने पर वही व्यष्टि- 
अभिमान हानिकारक हो जाता है। जसे व्यक्तिवाद, जातिवाद समष्टिविरोधी होने 
पर खतरनाक हाते हैं, वेसे ही समष्टिविरुद्ध राष्ट्रवाद 'हिटलरी राष्ट्रवाद' की तरह 
ही भयानक होता है। वस्तुस्थिति यह है कि जेसे कोई ब्राह्मण होते हुए मानव भी 
है ओर मानव होते हुए परमेश्‍वर की सन्तान या उसका अंश जीव भी है, बसे ही 
उसी परमेरवर की संतान होने के नाते सभीके साथ समानता एवं श्रातुता का 
सम्बन्ध है। ७. 


३, संस्कृति का अर्थ ओर वण-व्यवस्था 


स्वतंत्रता-प्राप्ति के साथ भारतीय संस्कृति की रक्षा ओर उसके प्रचार की 
चर्चा चल पड़ी, यह बड़ी प्रसन्नता की बात है। वास्तव में किसी देश या राष्ट्र का 
प्राण उसकी संस्कृति ही है, क्योंकि यदि उसक्री कोई अपनी संस्क्रुत नहीं, तो संसार 
में उसका व्यक्तित्व हो क्या ? किन्तु संस्कृति का क्या अथं है ओर भारतीय संस्कृति 
बया है, यह नहीं बतलाया जाता। अंग्रेजो शब्द 'कलल्‍्चर' का अनुवाद 'संस्कृति' 
किया जाता है। परंतु 'संस्कृति' संस्कृत भाषा का शब्द है, अतः संस्कृत-व्याकरण 
के अनुसार ही उसका अथं होना चाहिए । 

तदनुसार 'सस्‌ उपसगंपुवक कृ धातु से भूषण अर्थं में सुद्‌' प्रत्यय होने पर 
‘संस्कृति’ शब्द सिद्ध होता है। इस तरह लौकिक, पारलोकिक, धामिक, आध्या- 
त्मिक, आथिक, राजनैतिक अभ्युदय के उपयुक्त देह, इ द्रिय, मन, बुद्धि अहंकारादि 
की भूषणभूत सम्यक चेष्टाएं एवं हळचलें ही संस्कत हैं । | 


संस्कृति और संस्कार ` . 


'संस्कार' या 'संस्करण' का भी संस्कृति से मिळता-जुलता अथ होता है। 
संस्कार दो प्रकार के होते हैं: 'मलापनयन' भोर 'अतिशयाघान'। किसी दर्पण पर 
कोई चूर्ण घिसकर उसका मल साफ करना 'मळापनयन संस्कार है। तेल, रंग द्वारा 
हस्ती के मस्तक या काष्ठ की किसो वस्तुको चमकीला तथा सुन्दर बनाना “अति- 
शयाधान संस्कार' है | नेयायिकों की दृष्टि से वेग, भावना ओर स्थातस्थापक ये ही 
तीन संस्कार हैं । अनुभवजन्य ओर स्मृति की हेतु 'भावना' है। अन्यत्र किसी भी 

शिल्पादि में बार-बार अभ्यास करने से उत्पन्न कोशल की अतिशयता को ही “मावना' 
माना गया है: 
तत्तज्जात्युचिते शिल्पे भुयोऽभ्यासेन वासना। 
कौशलातिशयाख्या या भावनेत्युच्यते हि सा ॥ 

सवाश्रयकी प्रागुद्भूत अवस्था के समान अवस्थान्तरोत्पादक अतीन्द्रिय घमं 

ही 'संस्कार' है: 
स्वा्यस्य ्रगुद्सुतावस्थासमानावस्थास्तरोत्पादकः अतीन्द्रियो घसं: संस्कारः । 

योगियों की दृष्टि में केवल मानस संकल्प. विचार आदि से ही, अपितु द 

इंद्रिय, मन, बुद्धि, अहंकार आदि की सभी हलचलों, चेष्टाओं ओर व्यापार से 
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संस्कार उत्पन्न होते हैं। अतएव 'कमंसंस्कार' या 'कमंवासना' शब्द से उनका व्यव- 
हार होता है। इस इष्टि से सम्यक्‌, असम्यक्‌ स भी प्रकार के कर्मा से संस्कार उत्पन्न 


होते हैं । 


संस्कारों का प्रभाव क्‍ 
संस्कारों से आत्मा या अन्तःकरण शुद्ध होता है। इसलिए उत्तम ओर निष्ृष्ट 
संस्कार इस रूप से संस्कारोंमें उत्कृष्टता या निकृष्टता का भी व्यवहार होता है। 
षोडरा एवं अष्ट्रचत्वारिशत्‌ संस्कारों द्वारा आत्मा अथवा अन्तःकरण को संस्कृत 
करना चाहिए, यह भी शास्त्र का आदेश है : ह 
यस्येते अष्टचत्वारिशत्‌ संस्कारा भवन्ति , 
स ब्राह्मणः सायुज्यं सलोकतां प्राप्नोति । 


यहाँ 'सस्‌' की आवृत्ति करके “सम्यक्‌ संस्कार' को ही 'संस्कृति’ कहा जाता 
है । इन सम्यक्‌ संस्कारों का पयंवसान भी मळायपनयन एवं अतिशयाधान में होता है। 
कुछ कर्मों द्वारा पाप, अज्ञानादि का अपनयन भोर कुछ द्वारा पवित्रता, विद्या आदि 
अतिशयता का आधान किया जाता है। साधारणतः दाशंनिकों के यहाँ यह सब 
आत्मा में होता है, पर वेदान्त की हृष्टि से अन्तःकरण में, आत्मा तो सवंथा असंग 
ही रहता है। मोटे तौर पर कह सकते हैं कि जसे खान से निकले हुए हीरक एवं 
मणि में संस्कार द्वारा चमक या शोभा बढ़ायी जाती है, बेसे हो अविद्या-तत्कार्यात्मक 
प्रपंचमर्न स्वभावशुद्ध अन्तरात्मा की शोभा संस्कारों द्वारा व्यक्त की जाती है। 
तथा च आत्मा को प्राक्त निम्नस्तरों से मुक्त करके क्रमेण ऊपरी स्तरों से सम्बद्ध 
करने या प्रकृति के सभी स्तरों से मक्त कर उसे स्वाभाविक अनन्त आनन्द-साम्राज्य 
सिहासन पर समासीन करना ही आतमा का संस्कार है। ऐसे संस्कारों के उपयुक्त 
कृतियाँ हो 'संस्कृति' शब्द से कही जा सकती हैं। जसे वेदोक्त कमं ओर कमं जन्य 
अदृष्ट दोनों हो 'घमं' शब्द से व्यवहृत होते हैं, वेसे हो संस्फार ओर संस्कारोपयुक्त 
कृतियाँ दोनों ही 'संस्कृति' शब्द से कही जा सकती हें। इस तरह सांसारिक निम्न- 
स्तर, सीमाओं में आबद्ध आत्मा के उत्थानानकूल सम्यक भषणभत कतया ही 
*संस्कृति’ हैं । र 82902 


विभिन्न संस्कृतियाँ 


` विभिन्न देशों ओर जातियों की विभिन्न संस्क्ृतियाँ प्रसिद्ध हैं । संस्कृतियों में प्रायः 
संघ भी चलता है । कहीं तो संस्कृतियों की खिचड़ी बन जाती है और कहीं एक 
सबळ संस्कृति निल संस्कृति का विनाश कर देती है। संस्कृति का भूमि के साथ 


संस्कृति का अथं ओर वण-व्यवस्या 


सम्बन्ध होने से हो उसमें विभिन्नता आती है। किसी देश के 
वहाँके निवासियों के आचार-विचार, वेश-भूषा, भाषा-साहित्य आदि पर पड़ता ही 
है । कुछ पारचात्य विद्वानों ने इसी प्रभाव को प्राधान्य दिया है। कुछ विद्वानों का 
मत है कि 'किसी राष्ट्र के किसो असाधारण बड्प्पन के गवं को हो संस्कृति कहना 
चाहिए । उदाहरणाथं इङ्गलण्ड के लोगों को सबसे बड़ा गर्व अपनी पार्लमेण्टरी 
शासनप्रणाली के आविष्कार के लिए है। अमेरिका को गर्व है कि उसने संसार में 
स्वतन्त्रता की पताका फहरायी ओर दो महायुद्धों में उसने विश्व को स्वतन्त्रता का 
वरदान दिया | हिटलर ने जमनी में आयंत्व के विशुद्ध रुधिर का गवं उत्पन्न किया । 
` अतः उनकी यह्‌ विशेषता हो उनकी संस्कृति का आधार है।” किसी अंश में ये सब 


भाव ठोक हैं, परन्तु संस्कृति को ऐवो परिमाषाएँ अम्धों द्वारा हाथी के वणंन 
जेसी हैं। 


४९५ 
जलवायु का प्रभाव 


संस्क्रति का आधार 


एक परिभाषा, लक्षण एवं आधार स्त्रोकृत किये बिना 'संस्कृति' बया है, यह 
समझ में नहीं भा सकता। ऊपर दिखलाया जा चुका है कि संस्कृति का लक्ष्य आत्मा 
का उत्थान है । जिसके द्वारा इसका साग बताया जाथ, वही संस्कृति का आधार हो 
सकता है | यह विभिन्‍न जातियों के धमंग्रन्थों द्वारा ही बतलाया जाता है। उनके 
अतिरिक्त किन्हीं भी चेष्टाओं को भषणता-दूषणता, सम्पक्ता या अपम्यक्ता का 
निर्णायक या कसोटी ओर हो ही क्या सकती है? अतः ईसाई-संस्कति का आधार 
उनकी पवित्र 'बाइबिरू' ओर मुमलिम संस्कृति का आधार 'कुरानशरीफ' है। इसी 
तरह हिच्दू-संस्क्ृति के आधार वेदादि-शास्त्र हैं । 


भारतीय संस्कृति 


[रतीय सं ? इसमें संदेह नहीं कि भारत 
ब प्ररत होता है कि भारतीय संस्कृति क्या है ! इस्‌ | 
में कई विदेशो उ आयीं और बस गयीं । ह के जाडा ह 
{कहा जा = 
दि पर उनका कुछ प्रभाव भी पड़ा । पर इससे यह न कह्‌ do 
तीय संस्कृति का दाबा ही बदल गया । भारत Fi किक 
'संस्कृति’ है, जिसके मुलख्नोत वेदादि-शास्त्र हं। अतए “पा रलोकिक, 
नस रात सामाजिक उन्तति का वेदादिशास्त्रसम्मत माग हो hs 
संस्कृति है । दर्शन भाषा, साहित्य, ज्ञान-विज्ञान, इतिहास, कला के संस्कृ स 
सभा अंगों पर वेदादिशास्त्रमूलक सिद्धान्तों की हो छाप है। बाहरी प्रभाव 
पृथक दीख पड़ता है। | 





ot विचार-पीयुष ॥ आधुनिक वादं 


इस सम्बन्ध में एक बात और विचारणीय है। संसार के प्रायः सभी देशों 
की प्राचीन संस्कृतियों में भारतीय संस्कृति को कितनो ही बाते विक्त रूप से 
पायी जाती हैं। उदाहरणार्थ, किसी न किसी रूप में वणब्यवस्था समी जगह 
मिळती है। विभिन्न देशों के प्राचीन ग्रन्थों में यज्ञ-यागादि को भी चर्चा आती है। 
दर्शनशास्त्र तो व्यापक रूप में फेला हुमा है। ये सब बातें वहाँ केसे पहुँची, यह 
दसरा प्रश्‍न है, पर इतना तो सिद्ध ही है कि इन सबका सम्बन्ध हिन्दू-सस्क्त से 
हे। भारत की भूमि से भी उसका सम्बन्ध है। जो बड्प्पन के गवं को बात कही 
जाती है, उसका भी अनुभव इसी संस्कृति में होता है। इस प्रकार सभी दृष्टियों से 
यही मानना पड़ता है कि हिंदू-संस्कृति ही भारतीय संस्कृति है। यह मान लिया जाय 
तो विवाद का अवसर ही नहीं रहता, क्योंकि हिन्दू-संस्कृति को सामा हिन्दू-धमं- 
शास्त्रों में निर्धारित है। उनके द्वारा हमें उसके आधारभूत सिद्धान्तों और उसके 
विकसित रूप का संपूर्ण चित्र मिल सकता है । 


खिचड़ी संस्कृति 


आजकल के कुछ नेता कई संस्कृतियों, विशेषतः हिन्दु-मुस्लिम-संस्कृति के 
मिश्चित रूप को ही "भारतीय संकृति' मानते हैं। इसीको "हिन्दुस्तानी संस्कृति का 
भी नाम दिया जाता है। किन्तु इसे भारतीय संस्क्रति कदापि नहीं कहा जा सकता । 
इसका न कोई आधार है ओर न कोई स्पष्ट रूप | प्रायः देखा तो यह गया है कि 
जहाँ-जहाँ भारतीय संस्कृति के किसी अंग पर विदेशो प्रभाव पड़ा, वहीं उसमें निकृ- 
ता आ गयी। दरशन, कला, साहित्य आदि सभीमें यह दिखलाया जा सकता है। 
देश के नेताओं ने 'इण्डियन यूनियन” ( भारत-संघ ) को 'सेक्युळर स्टेट” ( घमेनिरपेक्ष 
राज्य ) घोषित कर दिया है । अनेक बार यह आश्‍वासन भी दिया है कि 'सबकी 
संस्कृति की रक्षा को जायगी, किसी संस्क्रि पर हस्तक्षेप न किया जायगा ।' 


कई नेताओं ने यह भी कहा है कि 'रंग-बिरंगे पुष्पों या हीरों द्वारा जैसे माळा 
की शोभा बढ़ती है, वेसे ही अनेक धर्मो ओर संस्कृतियों का यदि एकसूत्र में संग्रथन 
हो तो उससे राष्ट्र को शोभा बढ़ेगी, घटेगी नहीं । अत! किसी पुष्प, हीरक या उसके 
रंग के बिगाइने को अपेक्षा नहीं ।' ऐसी स्थिति में संस्कृति की खिचड़ो कहाँतक ठोक 
दै? हिन्दू-जाति, हिंदू संस्कृति, हिद्‌-धमं, वेदादिशास्त्र, मंदिर और राम-कृष्ण आदि 
समझ में आ सकते हैं । उसी तरह कुरान, मसजिद, इस्लाम, अरबी-उद्‌' भाषा भी 

/ गर्छाहु-राम मा छाकर हिन्दुस्तानी संस्कृति, हिन्दुस्तानी 

भाषा आदि कथमपि समझ में नहीं आते । राम भी अच्छा, नल्‌ i परन्तु 


संस्कृति का अथं और चणं-व्यवस्था ४९७ 


रम-खुदेया खतरे से खाली नहीं । दीनदार, इमानदार हिन्दू या मुसलमान दोंनों हो 
ठीक, बे-दीन, बेईमान दोनों ही खतरनाक हो सकते हें। अपने-अपने मलघमों, 
संस्कृतियों एवं मूलशास्त्रों पर विश्वास न रहेगा, तो कृत्रिम संस्कृतियों ओर उनके 
कत्रिम आधारों पर विशवास होना कठिन हो नहीं, असम्भव है। 


एक संस्कृति - 


कुछ दिनों से 'एक संस्कृति! का नारा लगाया जा रहा है। यहाँ भी वही प्रश्‍न 
होता है कि 'कोन संस्कृति हिन्दुस्तानी खिचड़ी या विशुद्ध हिन्दू-संस्कृति ?? तथा- 
कथित हिन्दुस्तानी संस्कृति में कया सर्वसाधारण हिन्दू या मुशलमान को कभी पूरी 
श्रद्धा हो सकती है ? फिर यदि एक संस्कृति हिन्दू-संस्कृति ही मानी जाय, तो यह्‌ 
कसे आशा को जा सकती है कि मुसलमान उसे स्वोकार कर लेंगे ? 


कुछ लोग कहते हैं कि “मुसलमान कलमा-कुरान ओर मसनिद का आदर तथा 
अपनी भाषा, वेशभूषा रखते हुए भी भारतीय संस्कृति के रूप में हिन्दू संस्कृति का 
पालन कर सकते हूं।' फिर आचार-विचार, रहन-सहन, इतिहास, साहित्य, दर्शन, 
धर्म आदि से भिन्न संस्कृति कौन-सी. वस्तु होगी जिसे मानकर मुसलमान उसपर 
गवं करेगा? 


कुछ लोग तो यहाँतक कहते हें कि 'एक संस्कृति हिन्दुसंस्कृति ही है, वही 
सबको माननी पड़ेगो । जो ऐसा न करेंगे, उन्हें भारत छोड़ना होगा।' किन्तु ऐसा 
कहना सरकार द्वारा घोषित सेक्युलर ( घ्मनिरपेक्ष ) नीति के विरुद्ध ही नहीं, हिन्दू- 
घमं एवं हिन्दूसंस्कृति के मूलभूत सिद्धान्त के भी विपरोत है। . 

हिन्दू-घमं तो प्रत्येक जाति, प्रत्येक व्यक्ति को स्वधर्मानुसार चलते को स्वत: 
त्ता देता है । स्वध्रमें निधनं भयः उसका सिद्धान्त है। अतः उसे कभी भी अभीष्ट 
नहीं कि येन-केस-प्रकारेण सभी हिन्दू बना लिये जायें। हिन्दुसंस्क्ति ही भारतीय 
संस्कृति हैं, इस दृष्टि से एक संस्कृति का i ठोक है, पर इसका यह अभिप्राय 
कदापि नहीं कि देश में अल्पसंख्यकों की संस्कृतियों का संरक्षण न हो । यह भारत की 
हो विशेषता है कि वह मिन्नता में भी एकता देखता है। एकसूत्र में गुथे हुए मणियों 
. की माला का उदाहरण भी इसीमें घटता है । 


कमेणा वर्ण-व्यवस्था 


स्कतिः के प्रसंग में ही कमणा वर्ण- जी है । सोचा यह 
संस्कृतिः के प्रसंग में ही कमंणा वणं-व्यवस्था की बात उठतं 

जाता है कि 'कमंणा वणंब्यवस्था' मान लेने प्र अस्यधर्मावलंबियों को हिन्दरःसमाज्‌ 
६३ 





९८ विचार-पोयूष १ आधुनिक वाद 


` में लाने की सुविधा होगी। मौलवी, मुल्ला, अध्यापक आदि बुद्धिजीवी ब्राह्मण बन 
जायेंगे | सेनिक आदि बलजीवी क्षत्रिय, व्यापारो वेशय और सेवापरायण शुद्गकोटि में 
भा.जायंगे। बहुतों को इसका प्रलोभन रहेंगा।” यद्यपि यह ठीक है कि भारत में 
वेदिकों का बाहुल्य होने से वेदिक-संसक्ृति ही “बाहुल्येन व्यपदेशा भवन्ति' न्याय से 
भारतीय संसक्ति कहो जा सकती है । वेद ओर वेदानुसारी आष धमंग्रन्थों के अनुसार 
झाचार-विचार, उपासना, कमं आदि का हिन्दू-संस्कृति में समावेश है । उन धर्मों का 
पालन करनेवाला कोई भी हिन्दू कहला सकता है। तथापि ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेश्य 
आदि वणव्यवस्था जन्मना ही है। कमंणा वर्णों का उत्कष अवश्य होता है । 


जेसे बीज ओर क्षेत्र दोनों ही अंकुर के कारण होते हैं, वेसे ही जन्म और कमं 
दोनों वणं के मूल हैं। प्राक्तन गुण-कर्मानुरूप जन्म लेकर वर्ण ओर फिर समुचित 
गुण-क्रमं से उसका उत्कषे होता है। गुण-कमंविहीन अधम और गुण-क्रमंयुक्त उत्तम 
ब्राह्मणादि होते हैं। जन्मप्रासि में भी प्राक्तन कमं अपेक्षित होते ही हैं। जसे जन्म 
एवं शोयं, क्रोयं आदि गुण-कमं से युक्त मुख्य सिंह होता है ओर गुण-कमं के बिना 
जन्ममोत्र से जातिःसिह । जन्म के बिना गुण-करमं मात्र से मनुष्य को भी शौर्यादि गुण- 
कर्मसे सिंह कहा जाता है, पर वह गौण प्रयोग है । इसी तरह जन्म और कमं से मुख्य 
ब्राह्मणादि, गुण-कमं के बिना केवल जन्म से जाति-ब्राह्मणादि, जन्म के बिना गुण- 
कर्मादि से गोण ब्राह्मणादि का व्यवहार होता है। | 


जसे माता, भगिनी आदि को उद्दिष्ट करके उनके कतंय्यों का विधान है । इसी 

तरह व्यवस्था भी रह सकती है। अन्यथा पत्नी का कमं करने से दुहिता या भगिनी 
भी पत्नी हो जायगी । इसीलिए ब्राह्मणो यजेत आदि विधान है, यः ब्राह्मणो 
भवितुमिच्छेत्‌ स यजेत या यो यजेत स ब्राह्मणः ऐसा विधान. नहीं है। पत्नी एवं 
कुर्यात्‌ यही विधान है, या एवं कुर्यात्‌ सा पत्नी ऐसा विधान नहीं है। कर्मणा वणं- 
व्यवस्था मानने पर दिनभर में ही अनेक बार वर्ण बदलते रहेंगे, किर व्यवस्था क्या 
होगी ? अतः उपनयन, वेदाध्ययन, अग्निहोत्राहि कर्मानुष्ठान, भोजन, विवाहादि समी 
सांस्कृतिक कमं जन्मना ब्राह्मणादि के आपस में ही हो सकते हैं। जन्मना ब्राह्मण 
ओर कमंगा मुसळमान-त्राह्मण आदि में भोजन, विवाहादि सम्बन्ध तथा जन्मना 
आ छोगों का उपनयन, अग्निहोत्रादि कर्मो का अधिकार सवंथा शास्त्रः 
& 


५, 'जाति' और 'हिन्दुल' ¦ शास्त्रीय ह हिमें 
जाति क्या है ! 


साधारण रूप से नित्य और अनेक में समवेत धमं ही 'जाति' पद से ब्य 
होता है, ऐसे ही धमं को “जाति' कहा जाता है । अनेक र में hes 
नित्य घम 'गोत्व' जाति है। यहो धमं अपने धर्मवाछों का सजातीय ओर विजातीय 
से व्यावर्तन भो कर देता है। ,गोत्व-धमं विजातीय घटादि मौर सजातीय अदव- 
महिषादि से गो को व्यावतित कर देता है। बहुघा आक्ृतिभेद से जातिभेद की 
मान्यता चलती है, किन्तु शास्त्रीय हृष्टि से आकृतिभेद न रहने पर भी ब्राह्मण, 
क्षत्रियादि वर्णो में जातिमेद मान्य होता है। यहाँतक कि पाणिनीय व्याकरण की 
दृष्टि से जाति-अथ में हो ब्राह्मण? शब्द सिद्ध होता है, अज्ञाति में तो ब्राह्म’ शाब्द 
बनता है- ब्राह्मोऽजातो । ब्राह्मणी’ आदि में 'डोष्‌' प्रत्यय भो 'जाति' अर्थ में ही 
होता है। 
आक्ृतिग्रहणा जातिः लिङ्गातां च न सवभाक्‌। 
सकृदाख्यातनिर््राह्या गोत्रं च चरण: सह॥ 
अर्थात्‌ आकृति यानी अनुगत संस्थानविशेष से जाति की व्यंजना होती है । यहाँ 
आक्रृति को उपदेश का उपलक्षण माना गया है । 'ऐसी आकारवाळी वस्तु गो है' इस 
प्रकार के उपदेश से गोत्व नाति का परज्ञान होता है। 'अयं ब्राह्मण: इस प्रकार के 
प्रत्यक्ष उपदेश से ब्राह्मण आदि जातियों का परिज्ञान होता है। इसी अंश को व्याख्या 
शेष कारिका में की गयी है। 


जो असवंलिङ्गभागो हो ओर एकबार के उपदेश से अनुगतरूपेण ग्राह्य हो, 
बहो जाति है : अस्वंलिङ्गमागित्वे सति सकूदुपदेशग्राह्मत्वं जातित्वम्‌ । बराह्मणः, 
वुपल:' आदि शब्द पुल्लिङ्ग, स्त्रीरिङ्गवाछे होने पर भी नपु सकलिजवाले नहीं 
हें, अतः असर्वलिज्भ भागी हैं। साथ हो “अयं ब्राह्मणः' इस उपदेश से उसके पितू: 
पितामहादिकों में भो ब्राह्मणत्व का ज्ञान हो जाता है। “अयं वृषलः ऐसे उपदेश 
से वृषळ के पुत्र, पौत्र, सहोदरादि में वुषळत्व का ज्ञान हो जाता है। अतः इनमें 
अनुगत-संस्यानरूप आकृति अनुपलब्ध होने पर भी जाति का व्यवहार होता है। 

'संस्थानव्यंग्य' गोत्वादि जाति या 'उपदेशगम्य ब्राह्मणादि जाति जन्म से ही 
होती है साथ ही जाति यावद्द्व्यमावो, अस्लिङ् मागिनी तथा अनैकानुगत 
होती है । 





jas विचार-पीयूष । आधुनिक वादं 


आविर्मावविनाञाभ्यां सत्वस्य युगपद्गुणेः । 

असर्वालिड्भां बह्वार्था तां जात छवयो विदुः ॥ 

३. | ह ( महाभाष्य ४.१.६३ ) 

जेसे गुण के बिना द्रव्य नहीं रहता, वेसे ही जाति के बिना भी द्रव्य नहीं 

रहता । इसीलिए जैसे द्रव्य के रहते गुण का नाश नहीं होता, वसे ही जाति का भी 

नाश नहीं होता । इसीलिए मृत हरिण-शरीर को भी हरिण ही कहा जाता है। 

क्षत्रियगुण-कमंवाले द्रोण, कृप, अश्वत्थामा आदि को ब्राह्मण ही कहा गया ओर 

ब्रोह्मण-गुण-करमंवाले युषिष्ठिरादि को भी क्षत्रिय ही कहा गया है। ब्राह्मण-गुण- 

कर्मानुसार अजुन संन्यास में प्रवृत्त होना चाहता था, पर भगवान्‌ ने उसे रोका और 

कहा कि “यदि तुम धमंयुक्त संग्राम में प्रवृत्त न होंगे, तो निश्चय ही पाप के भागी 

होगे । जैसे शुभाशुभ कमों के अनुसार शूकरं, कू छर, देव, मनुष्पर आदि जन्म प्राप्त 
होते हैं, आकस्मिक नहीं, वेसे ही ब्राह्मणादि जन्म भी : 


ट 'तद्य इह्‌ रमणीयचरणास्ते ब्राह्मणयोनि क्षत्रिययोनि वेश्ययोनि वा आपसे रनु । 


अर्थात्‌ शुप्राचारबाले प्राणी ब्राह्मणादि योनियों को प्राप्त होते हैं, अशु भा चार- 
वाले चाण्डालादि ओर पश्वादि योनियों को प्राप्त होते हैं। कर्मों के अबुसार ही जेसे ` 
हरिणःहरिणी से हरिण उत्पन्न होते हैं, वेसे ही ब्रःह्मण-ब्राह्मणी से ब्राह्मण उत्पन्न 
होता है। असवणं विवाह आदि से संकरी सृष्टे ही होती है। जन्मना जाति के आधार 
पर ही फिर जात्यनुसारी कमं चलते हैं । इसीलिए ब्राह्मणकर्म, क्षत्रिककमं, वेशयेमं, 
शूद्रकमं, स्त्रीकमं, पुरुष-कमं की व्यवस्था होती. है। जन्ममूलक वणंव्प्रवस्था होती 
है ओर चर्गाश्नम॒व्थवस्था के अनुसार कमं-धम की व्यवस्था होती है। जन्मना वण 
ओरं कमंण। उत्कषं, यही व्यावहारिक स्थिति है। योनि, विद्या और तप ब्राह्मण का 
कारण होता है। विद्या, तप के बिना भी 'जातिःब्राह्मण' होता है। योनि के बिना 
विद्यान्तप से “किह माणवकः के समान गोण ब्राह्मण कहलाता है । सिह-िही से 
जन्म होने से शोयं न होने पर भी जातितिहत्व का व्यवहार होता हे । सिह-मिही से 


१ fj» 


जन्म न होने पर भी शोर्यादि-गुणयोग से गोर्णापहत्व का व्यवहार होता है। 

हि जन्मना प्राप्यते सा जातिः | जाति मुस्यरूप से जन्मना ही होती है, फिर भी 
कहा-कहीं देश के नाम से जाति का व्यवहार होता है। इसका कारण यह है कि देश 
के सम्बन्ध से जाति-व्यंजक संस्थिति में विशेषता आती है। विभिन्न देशों के जल, 
वायु आदि के प्र हा से रंग, रूप ओर बनावट में भेद पड़ता है। अमुक-अमुफ जंगल 
के हाथियों और शेरों में भी इसी दृष्टि से भेद दिखायो देता है। अतः उन-उत देशों 
धोर जंगडों के हे उन-उन हाथियों एवं शेरों की जाति का व्यवहार होता है। 
इसी तरह घोड़ों, गायों में भी देशादि-भेद से उनकी बनावट, रचना आदि में कुछ 


'जाति' और 'हिन्दुत्व' ¦ शास्त्रोय दृष्टि में ५०६- 


भेद प्रतोत होता है ब्रीहि, गोधूमादि अन्नों ओर अ|्रादि फछों पर भी इसका प्रमाव 
कुछ अंशों में पड़ता है। काल का भी प्रभाव कुछ अंशों में पड़ता है | अमुक महीने के 
व्रीहि की अमुक जाति, अमुक महीने के ब्रीहि, आम्रादि की अमुक़ जातियाँ होती हैं । 
इन सब बातों का प्रभाव मनुष्यों पर भी पड़ता है। इसीलिए चीनी, जापानी, बर्भी, 
इंग्लिश, अफ्रोकी मनुष्यों के भी रूप, रंग, ओर बनावट का भेद उपलब्ध होता है। 
इसी संस्थानभेद से व्यंग्य होने के कारण इनमें जातिभेद की कल्पना होती है । 


इतना ही क्यों, भारत में भी नेपाली, मैथिलू, पंजाबी, द्रविड़, बंगाली, 
उटकल, मराठा, मद्रासी मनुष्यों में भी बनावट का भेर उपलब्ध होता है। यावद्द्रव्य - 
भावी होने के कारण देशादिजन्य विशेषताओं के कारण जातिभेद की कल्पना चल 
सकती है। परन्तु ब्राह्मणत्वादि आति संस्थान-व्यंग्य नहीं है, वह साक्षात्‌ उपदेशव्यंग्य 
होती है.। यही कारण है कि भारत के विभिन्न भागों के मनुष्यों में बनावट का भेर. 
होने पर भी ब्राह्मणत्वादि मेथिल, पंजाबी, वंगाली आदि सब्रमें बराबर है | तन्मूलक 
धर्म भी समान ही है। इसी तरह” बनावट में एक से होने पर भी उनमें क्षत्रिय, 
ब्राह्मणादि भेइ होता है, तन्मूछक धर्म में भी भेद होता है। देशादिकृत विशेषताएं 
व्याप्य हैं, ब्राह्मणत्वादि उनकी अपेक्षा व्यापक है। शास्त्रों ने तो पशु, पक्षी, 
पाषाणादि में भी ब्राह्मगत्वाद भेद मान रखा है। 


_ उपदेशव्यंग्य जाति में भी विशेषताएं हैं ही, किन्तु उत्तका स्वल्प सूदम है, 
संस्थान ( बनावट ) आदि के समान वे सवंसाधारणगम्य नहीं होतीं । जसे : आञ्ज:व, 
निम्बत्व का भेद सवंग्राह्म है, फिर भी आमों के अवान्तर भेद दुगम हैं। जिनमें 
बनावट का भेर है, उनका भेर ग्रह्म होने पर भी जहाँ बनावट का भेद नहीं, चदा 
रसभेद से भेद ज्ञात होता है कहीं रसभेद भी नहीं ज्ञात होता, किन्तु वीर्यःविपाक़ादि 
परिणाममेद से भेद विज्ञात होता है। इप्ती तरह विराट्‌ पुरुष की मुख, बाहु, उरू, पाद 
की तत्तद्विशिष्ट शक्तियों से उसन्न ब्राह्मणादि की विशेषताएं भी प्रत्यक्षानुमानगम्य च 
होने पर भी आपषंज्ञानगम्थ हैं । उनके रकादि में बाह्मभेइ न होने पर भी तत्तच्छक्ति- 
विशेषविशिष्टत्व का बोध परम्परा के उपदेश से गम्म है | 


चीनी, जापानी, इग्लिश आदि जातिमेर भी केवल निवास के आधार पर 
` नहीं होते, अपितु परंपरा से निवाधियों में बहाँके जल-जायु से प्रभावित ह पर रूप, 
रंग, बनावट में प्रभाव के कारण हो तत्तत्‌ जाति-व्यवहार होता है। इसीलिए दूसरे 
देश का निवासी कुछ दिनों से दूसरे देश में रहने be जाये, तब भी उतको जाति 
उस देश से व्यवहृत नहीं होती | अंग्रेग भारत में रहें या चोन में, तब भी वे 
भारतीय या चोनी नहीं कहला सकते । इसी तरह जब कोई हिन्दू या भारत का 
परंपरा से निवासी हो, वहाँके जल, वायु के उसकी बनावट पर प्रभाव हो, तभी 
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(०३ विचार-पौयूष १ आधुनिके वांदे 
वह 'हिन्दो' या “भारतोय' कहा जा सकेगा । आजकल की नागरिकता की कथा 


इससे सबंथा भिन्न है । वह तो सरकारों को मान्यता के ऊपर निर्भर रहती है, उसमे 
किसो प्राकृतिक भेद की बात नहीं होती । 


प्राकृतिक आधार पर जो भेद होते हैं, वे मान्यता या विश्वास पर आधूत 
नहीं होते। जो चीन का परंपरया निवासी है और वहाँके ज ऊ-वायु से जिसकी 
रचना, रूप-रंग, बनावट प्रभावित है वह चीनी है, चाहे वह बौद्ध हो, मुसळमान 
हो, चाहे हिन्दु। वह चाहे चोन की भूमि को पितृभूमि, पुण्यभूमि मानता हो या 
चाहे देशद्रोही हो, सवंथा चोनी ही कहळायेपा । इसी तरह यदि क्रोई परंपरा से 
भारतनिवासो एवं भारत के जळ-वायु से प्रभावित एवं भारतीय रूप-रंग, बनावट 
वाला होगा तो उसे जो भी नाम दिया जाय, हिन्दो, हिन्दू या भारतीय, वह 
अनिवाय रूप से वही कहा जायगा | उसमें विश्‍वास और मान्यता के कारण कोई 
प्रभाव नहीं पड़ेगा | चाहे वह हिन्दू हो या मुलमान, देशद्रोही हो या देशभक्त, वह्‌ 
वहो कहलायेगा । कोई देश को पितृभूमि, पुण्यभूमि भाने अथवा न माने, उससे 
उपक देशकृत जाति में कोई अन्तर नहीं पड़ सकता | 


वतमान काळ में जो हिन्दू, मुधळमान, ईसाई आदि का व्यवहार चेछ रहा है, 
. वह घमंमेर के आधार पर है। इसी लिए देश की दृष्टि से वह किसी जाति का हो, 
जो घमं मानता है, उसी घमं का वह माचा जाता है। धीरे-धीरे उनःउन धर्मानुया- 
थियो में भी जाति का व्यवहार चछ पड़ा है। यहाँ भो अनेकसमवेत, एक, नित्य घमं 
में जातिश्यपदेश सम्भब है हो । कु रानादिप्रोक्तः-धर्मानुयायित्व मुपळमानत्व और वेददि- 
शास्त्रप्रोक्तःधर्मानुथायित् हिन्दुत्व आदि धमं एक ओर अनेक समवेत हैं ही। इसमें 
एक ही गड़बड़ी रहतो है और बह यह कि आजकल यह वित्य नहीं है। अन्य घर्मा: 
जुयायो कालान्तर में अन्यधर्मानुयायी भी बन सकता है। ईसाई से मुधलमान और 
मुळमान र ईसाई बनते रहते हैं । अतएव यावद्ट्रव्य-भावित्व भी इनमें नहीं है, 
इसीलिए इन्हें 'जाति' कहने में कठिनाई पड़ती है । किन्तु वेदिकों में अन्मानुसार वणं- 
व्यवस्था ओर तदनुसार ही घमंग्यरब्या होती है। अतः धर्मानुयायित्व भी यावद्‌- 
इन्यमावी है, इसछिए उसमें जातिव्यवहार हो सता है। भेद इतना ही है कि 
५ गम च्युत शौय॑-क्रोयंविहीन सिंह जसे भ्रष्ट या अधम्‌ सिंह कहलाता है, वैसे ही 
स्वधमविमु व हिन्दू भ्रष्ट या अधम हिन्दू कहळायेगा । 


. नदो में 'सिन्धव:” शब्द आता है, वह सिन्धुनदी के पाइवंवर्ती देशों एवं 
, पमिवातियों के.लिए भी प्रयुक्त हुआ है । वेदों में 6 के स्थान में 'हुकार' का 
भी प्रयोग हो SUT करता है। इस सम्बन्ध में 'सरस्वती' 'हरस्वतो' आदि वेदिक 
वापय है। केसरो' का केह्रो' आदि 'छोकिक् उदाहरण भी प्रसिद्ध हैं। तथाच 


जाति' और “हिन्दुत्व” । शास्त्रोय दृष्टि ६०३ 


'सिन्धु'-'सिन्घवः' » 'हिन्धुः~'हिन्घवः' व्यवहार चलने लगा | कालक्रम से 'घकार' का 
परिवर्तन 'दकाररूप' में हुआ ओर 'हिन्दू' नाम चल पड़ा | 'सिन्धु' शब्द का लक्षणा 
से सिन्धु-समीपस्थ देश अर्थ है। 'गंगायां घोषः? उदाहरण में प्रसिद्ध है कि गंगा- 
तट ही जहती लक्षणा से गंगा-शब्द का मर्थ है, वहीं घोष ( आमीरपल्ली ) सम्भव 
है। इसी तरह जहती रक्षणा से सिन्धुपाइवंवर्ती देश सिन्धु-शब्द का अर्थं हुआ | 
जसे मञ्चाः क्रोशन्ति” इस प्रयोग में अजहती लक्षणा से मंच का अथ मंचस्य पुरुष 
होता है वसे ही सिन्धुदेश निवासी भी सिन्धु-शब्द का अथ होता है। 


इस इष्टि से सिन्धुनदीके इस पार समुद्रतट तक और उस पार भी समुद्रतट 
तक के निवासी हिन्दू कहे जा सकते हें। यही भारतवषं हुआ। यहाँ अनादिकाल से 
जन्मना वर्णव्यवस्था एवं तदनुसारी वेदिक-घ्मं प्रचलित था, अतः वेदिक-धर्मानुयायी 
हिन्दू हुए । यही सृष्टिस्थल भी है। यहींसे अन्यान्य जातियों एवं धर्मों का अन्यान्य | 
देशों में प्रसार हुआ है। जो घमंविमुख हो गये, वे भ्र४-हिन्दू ही अन्य नामों से व्यव - 
हृत होने छग गये | उनके अलग-अलग घमं भी हो गये । उन्हीं हिन्दुओं के गुणों 
को लेकर हिन्दू की परिभाषा 'मेरुतन्त्र', 'मेदिनी-कोष' आदि में की गयी नः 

हीनं दृषयति, हिसकान्‌.दुनोति वा हिस्डुः, हिनस्ति दुष्टान्‌ वा । 

अर्थात्‌ हीन या अघम को जो दूषित करे, जाति-बहिष्कृत करे, वह हिन्दू है या हिंसक 
को जो दण्ड दे, वह हिन्दू है अथवा दुष्टों का जो हनन करे वह हिन्दू है। हीनता, 
हिसा, दोष आदि का ज्ञान अपोस्षेव वेदादि-शास्त्रों से ही होता है, अतः वेद।दि- 
शास्त्रानुसारी हिन्दू हुए । वेदादिशास्त्रश्रोक्त घमं ही -हिन्दू-घमं है। हिन्दू-घमं- 
प्रलोप्तकारो से 'मेरुतंत्र' में हिन्दु-धमं पद से वेदादिशास्त्रप्रोक्त घमं ही विवक्षित है । 


हिन्दू , हीनता, दोष अथवा हिसा को वेदादिशास्त्रानु्ार जानकर वेदादि- 
शास्त्रानुसार ही दण्ड देता है, दृष्ट का हनन करता है, क्योंकि वेद ही अपोरुषेय, 
अतएव समस्त पु दोषशंक्रा-कलंकशून्य ईश्वरीय ग्रन्थ है, अतः वेदिक घर्मानुयायित्व 
ही हिन्दुत्व है, यह निर्गेलित अर्थ हुआ। यहीं प्रथम सृष्टि हुई, अतः यहींके लोग 
अन्यत्र जाकर बसे, अतएव मूलतः सभी हिन्दू हैं। कालक्रम से अनेक कारणों से 
स्वधमं विमुख होने से भ्रष्ट-हिन्द्‌ ही अन्यान्य देशनिवासो, अन्यान्य घर्मानुयायी होकर. 
अन्यान्य जाति के कहे जाने लगे: 

वुषलत्वं गता लोके ब्राह्मणादर्शनेन च । --भनु० 
जैसे प्राण द्वारा शरीरस्थिति होती है, वेसे ही धर्म से विराट को स्थिति होती 


है: धर्मो बिइवस्य जातः प्रतिष्ठा । भारतवर्ष में ही उस धमं का सावंदिक्‌ रूप से 
मृत्रश्यान है, यहीं ्रनादिअगोस्थेय मन्त्रज्राह्मणात्मक वेदों का प्रादुर्भाव हुआ है। 
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मोहनजोदड़ो, हडप्पा आदि खंडहरों से यह सिद्ध हो गया है कि संसार को सब्रसे 
प्राचीन संस्कृति 'वेदिक-संस्कृति' है। मन्वादि धमंशास्त्रों से तो वेदों को अनादिता, 
अपीरषेयता सिद्ध है ही । संसार के सभी ग्रन्थ पोरुषेय हैं, केवल वेद ही अपौरुषेय है। 
दों की सबंप्राचीनता तो सिद्ध है ही। उन वेदों में भारत की सिन्धु आदि विभिन्न 
नदियों का वर्णन है। हिन्दू-घमं ही पारसी, यहूदी, ईसाई, मुसछमान आ दि में क्रमेण 
बिकृतरूप से उपलब्प्र हो रहा है। देशकृत जाति की दृष्टि से भी सभी जातियाँ मूलतः 
हिन्दू हैं, क्योंकि यहीं प्रथम सृष्टि हुई है, यहींपे अन्यत्र देशों के मनुष्यों का प्रसार 
हुआ है । वेद एवं तदनुसारी धमं भी मूलत. सबका ही है, क्योंकि ईश्वरीय शास्त्र 
एवं धर्मं वही है। जन्मता वणंव्यवस्था भारत में ही अवशिष्ट है, अतः वर्णाश्रमा- 
नुसार श्रीत-स्मा्तं धर्म भी यहीं अवशिष्ट हैं । 


वास्तविक जन्मना वणंव्यवस्था विदेशियों के यहाँ यद्यपि लुप्त हो गयी है, 
तथापि यह उचित है कि वे भी केवल व्यबहारोपयोगो ज्ञानप्रधान, बलप्रधान, 
घनःप्रधान, शिल्प-सेवादिप्रधान समूहों की एकबार गुण-कर्सानुसार ब्राह्मणादि-दणं 
व्यवस्था चलाकर उसे जन्मना सुस्थिर करें ओर आपस में ही भोजन, विवाहादि 
करते हुए त्रिशल्लक्षण सनातनधर्म का पालन करें। परंतु जन्मना वणव्यरवस्था के 
' लुप्त हो जाने तथा उपनयन-परंपरा के नष्ट होने के कारण वे वेदाध्ययन तथा तदुक्त 
श्रोत-कमों के अनुष्ठानाहं नहीं रहेंगे। तो भी त्रिशल्लक्षण घम-पालन से वे गति वही 
पा सकेंगे, जो वेदिकों को प्राप्त होगी | उनके कल्याण के लिए वेदों के ही सारभूत 
तत्ज्ों से रामायण, महाभारतादि आषग्रन्थ बने हैं। उनके श्रवण तथा विभिन्न 
भाषाओं में अनूदित ग्रन्थों का अध्ययन करके उन्हीं दिव्य सामाजिक, धार्मिक, आध्या- 
त्मिक, राजनीतिक तत्वों का ज्ञान उन्हें प्राप्त हो सकता है। इसी दुष्ष्ट-से भारत- 
वासी होने प्र भी, रूप-रंग, बनावट एक ढंग की होने पर भी, देशिक दुष्ट से नीची 
इंगलिश आदि के समान एक भारतीय या हिन्दी-जाति की दृष्टि से एक जाति के 
होते हुए भी धर्म को दु'ष्ट से उनमें हिन्दू, मुसलमान आदि भेद हो सकता है। 


हिन्दुत्व का वास्तविक आधार और लक्षण 


आचार-विचार, भाषा, कला, विश्वास आदि शिक्षा, संग, देशाटन आदि से 
बदलते रहते हुं। देश के आधार पर रूप-रंग, बनावट से होनेवाली जातियों पर 
इसका कोई प्रभाव नहीं पड़ता । घर्ममूलक जातियों पर हो इन बातों का प्रभाव 
पड़ता ह्‌ । 'बीजा ङ्ुरन्याय' से प्राणियों के जन्म-कर्म की परम्परा अनादि हे। स्वप्द- 


जागर, जन्मरण, सूष्टप्रळय की परम्परा भी अनादि हे। इस अनादि विश्‍व का 
नियामक अनादि परमेश्वर हे। उसके नि. स्वासभूत अकृत्रिम वेद एवं तदुसारो 


'बाति' थोर 'हिखुत्व” । शास्त्रोय वृष्टि में | ५०५ 


आष घमंग्रन्थ विद्व का विधान या कानून है। तद्विहित कर्मादि है = 
पाक जाति हिन्दुजाति हे। इस इष्टि से (हरति जो ad बे हिल 
हैं' यह परिभाषा भी इसो आधार पर ठीक हे; क्योंकि 'हिष्दू-छा' का भाषार 
मिताक्षरा, दायभाग, व्यवहारमयूख आदि निबन्धग्रन्थ हैं | उनका भी भाधार मत्बादि 
धमंशास्त्र और उनका भी आधार वेदादि-शास्त्र हैं। जात्या हिन्दु भी व्यावहारिक 
दृष्टि से तबतक “हिन्दू! माना जाता है, जबतक विरोधी घर्मान्तर ग्रहण नहीं कर 
उत्ता। इसी आशय से ईसाई, मुस्छिम| यहुदो, पारसी से भिन्न छोगों को हिन्दू मानते 
को रीति चछ रही है। सिख, जेन, बोद्ध ओर वेदादि-शास्त्र एवं तदनुसारी निबन्धा- 


नुयायी तो हिन्दू ही हैं । 


किन्तु आजकल देश में अळग होने का भी एक रोग चछ पड़ा हे ओर उसको 
मानने के लिए परिभाषा को शिथिल करने, रबड़-छन्द की तरह बढ़ाने-धटाने का 
भी रोग चल रहा है। यह सामात्य नियम है कि अव्यापि, अतिव्याप्ति, असम्भव दोषों 
से शून्य लक्षण या परिभाषाषाएं प्रत्यक्ष लक्षो मे प्रत्यक्षानुसारो बनायी जाती हैं। जेचे 
गो प्रत्यक्ष लक्ष्य है तो उसका सास्नादिमत्त्व छक्षण प्रत्यक्षानुसारी है। जिसमें सारता 
( गलकम्बल ) नहीं, वह गो नहीं। पर जहाँ लक्ष्य का ज्ञान ही आगमादिजन्य 
हो, वहाँ छक्षण भी आगमानुसारी ही होता है। जेसे शुद्ध-संस्क्ृत शब्द सबंज्ञकछ्प 
महषियों को भले ही प्रत्यक्ष हों, पर सवंसाधारण को तो लक्षणों, व्याकरणसूत्रों ले 
ही वे ज्ञात होते हें। अतः महर्षि लक्ष्पेकचक्षुष्क् ओर साधारण लोग छक्षणेकचक्षुषक 
होते हैं। आगमानुसारी लक्षण सुस्थिर होते हैं, मनमानी रबड़-छन्द के समान 
उनका घटाना-बढ़ाना सम्भव नहीं| उसका फळ भी प्रत्यक्ष है कि लाखों बषों के 
ग्रन्थों का उन्हीं लक्षणानुसारी स्थिर लक्ष्यों के आधार पर अर्थ-निणंय हो जाता है, 
कठिनाई नहीं पड़ती । अन्य भाषाओं में, जहां लक्षण स्थिर नहीं, हजार बबं फे भी 
ग्रन्थों का अथज्ञान दुळंभ हो जाता है | इसी तरह ब्राह्मणादि वणं एवं तदनुसारी धनं 
शास्त्रगम्य है, अतः धमंमूछक हिन्दू आदि जातियाँ भी शास्त्रमूलक ही होनी चाहिए, 
उनकी परिभाषा भी शास्त्रानुसारी ही होनी चाहिए | अधिक संग्रह के लोभ से रबड़- 
छन्द की तरह परिभाषाओं को घटाना-बढ़ाना सवथा अनुचित है । 


यद्यपि कहीं-कहीं देश के अनुसार जाति का नाम पड़ता है, जेसे कि 'मेथिल' 

आदि नाम मिथिला के सम्बन्ध से पड़ा है, किन्तु 'मिथिछा' नाम जाति के सम्बन्ध 

से नहीं हुआ है । कई स्थानों में जहाँ कोई भी नहीं रहता, उन प्रदेशों का भी कोई 

न कोई नाम कल्पित होता ही है। इस तरह देशनामों के आधार पर ऐकान्तिक 

जातिकल्यना नहीं को जातो । जब 'हिन्दू' ब्र धर्मविशिष्ट जाति का वाव हो, 
तुमी हिन्दुओं का नितास-स्थान होने से देश का नाम 'हिन्दुर धान होगा। प्रस्तु 


दृं 
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हिन्दनिवासी होने के कारण जाति का नाम हिन्दू माना जाय और हिन्दू-निवास- 
स्थान होने से देश का नाम ' हिन्दुस्थान' माना जाय, तब तो अन्योन्याश्रय दोष ध्रुव 
होगा। साथ ही हिन्दनिवासी अन्य लोगों को भी 'हिन्दू' कहना पड़ेगा । अतः हिच्दू- 
लक्षण अतिव्याप्त ही होगा । | 
कई लोग हिमालय के 'हि' ओर इन्दुसरोवर के 'न्दु' को जोड़कर प्रत्याहार- 

न्याय से "हिन्दू? शब्द बनाते हैं, अर्थात्‌ हिमालय से लेकर इन्दुमरोवर ( कुमारी 
अन्तरीपः) तक का देश हिन्दुस्थान है ! ` 

हिमालयं समारभ्य यावदिन्दुसरोवरम्‌ । 

तं देवनिमितं देशं हिन्दुस्थान प्रचक्षते ७ 


सारांश, 'सिन्धवः' इस वेदिक शब्द के आधार पर अथवा “हिनं दूषयते' आदि 
व्युत्पत्तियों के आधार पर हिन्दू-शब्द घमंविशिष्ट जाति का ही वाचक है । 


कुछ लोग हिन्दू-जाति की इस प्रामाणिक एवं निश्चित परिभाषा तथा उसके 
निश्चित नियम को ही उसके पतन या ह्लास का कारण बताते हैं। उनकी हृष्टि में 
जाति-बहिष्कार की प्रथा सवंथा बन्द होनी चाहिए। लक्षण अधिक्राधिक संग्राहक 
होने चाहिए, नियम सरल होने चाहिए, वे भी शिथिल होने चाहिए, नियमोल्लंघन 
करनेवाछों को क्षमा कर देनी चाहिए, अनुशासन को कार्यवाही नहीं करनी चाहिए । 
हिन्द्शास्त्रों ओर घमं में भी तये सुधार-परिष्कार होने चाहिए।' इसी आशथ से 
नयी स्मृतियों ओर 'हिन्दू-क्ोड' की आवश्यकता बतलायी जा रही है। विकाशवाद 
के अनुसार यह सब ठीक ही है, क्योंक्रि उसके अनुसार अभीतक ज्ञान-क्रियाशक्ति 
का पूणं विकाश हुआ ही नहीं है । अतः कोई भी संज्ञ हुआ ही नहीं है। फिर कोई 
भी शास्त्र, कोई भी धमं, कोई भी परिभाषा या कोई भी नियम पूर्ण कसे माना 
जाय ? फिर उत्तरोत्तर परिष्छार, सुधार आदि आवश्यक ही हैं। परंतु जो परमेश्वर 
को सवंज्ञ, सवंशक्तिमानु मानते हैं--रेळ, तार, रेडियो वायुयान, परमाणुबम, हाइड्ो- 
जनबम बनानवाले वेज्ञानिकों के मस्तिष्क्रों का भी निर्माता परमेश्वर को ही मानते 
हैं, उनकी इष्टि में तो उस परमेरवर के शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मो से ही प्राणियों को 
कर्मानुसार सीमित ज्ञान-क्रियादि शक्तियाँ मिळती हैं। पूर्ण ज्ञान-क्रियादि शक्तियाँ तो 
परमेद्वर, में हो हूं। उनकी दृष्टि में शास्त्र ओर घमं का स्थिर ही होना ठीक है, 
नियम भी स्थिर हों ठीक हें, अनुशासनहीनता ही पतन का मूल है। 
द हन्दु-हिमायती सुघारक हिन्दुओं के नाशक ही हैं। ईसाई, मुसलमान कहते 
हो" कि 'हिन्दूवमे कमोके लिए अतश छाम शयक था, परन्तु ले देश-काल 
- के जिए वह पुराना हो गया, अब समाज के सामने वे सड़ेगले निपत नहीं रखे जा 
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सकते ।' 'यही आधुनिक सुधारक भी कहते हैं कि 'दुनिया बहुत आ 

अब पुराने धर्म छामदायक नहीं होंगे । दुनिया के बदलने के साथ-साथ आस 
समाज को, धमं को बदलते चलना हो बुद्धमानी है। आज वायुयान के जमाने में 
बंछगाड़ी से चलना, हाईड्रोजनबम के जमाने में पत्थरों के ओजारों से छड़ना बुद्धि- 
मानी हीं है। भेद इतना ही है कि ईसाई, मुसलमान जहां ईसाई एवं इस्लामघमं 
तथा “बाइबिल ओर 'कुरान' को मानने का आग्रह करते हैं,. वहाँ ये सुधारक उन्हें 
भी मानने को तयार नहीं । वे शास्त्रों में सुधार या नया शास्त्र चाहते हैं । सामान्य 
जनता समझ लेती है कि ईसाई, मुसलप्रान ओर सुधारक हिन्दू एक ही बात कर 
रहे हैं। जब सुधारक भी नया शास्त्र बनाना आवश्यक समझते हैं, पुराने हिन्द्शास्त् 
को छामदायक नहीं समझते, तो फिर पुराने शास्त्रों को छोड़कर 'बाइबिल' / कुरान' 


क्यों न मान लिये जायें? इप्त तरह अन्ततः ये सुधारक ईधाइयों, मुसळमानों के साथी 
बन जाते हैं । | | 


किन्तु वया ईसाई-मुसडमान और क्या सुधारक, सभीको समझ लेना 
चाहिए कि सत्य सिद्धान्त में प्राचीनता ही भूषण है, नवीनता नहीं । यदि नबोनता 
. हो.मान्य होगी, तब तो आजके लिए 'बाइब्रिल', 'कुरान' भी पुराने हो गये, ईसाइयत 
ओर इस्लामियत भो पुरानी हो गयी। वह भो सड़ गयी होगो। अब उनकी अपेक्षा 
भी नया शास्त्र ओर नया सिद्धान्त बनाना ही आवश्यक होगा । इसी तरह विकाश- 
वादी का विकाशवाद भी तो अग्र पुराना हो गया । जब उत्तरोत्तर के छोग अधिका- 
धिक विज्ञानी ओर पृव॑-पूर्वे के लोग अल्पविज्ञानो या अञ्चानी हैं तब तो पुत्र, पोत्र, 
प्रपोत्र को अपेक्षा पिता, पितामह, प्रपितामह ओर शिष्त्र, प्रशिष्य को अपेक्षा गुरु, 
प्रमगुरु, परात्परगुरु आदि अज्ञानी ही होंगे। फिर उनकी बात भी केसे मान्य 
होगी ? 


सच तो यह है कि आध्यात्मिक, आधिदविक्क, आधिमोतिक सभो विषयों 
में ज्ञान सोघना पड़ता है। किर पिता ओर गुए को अपनी अपेक्षा अज्ञ कहना 
कितनी बड़ी अज्ञता है? जो विकाशवादों अगे पूर्वजां को बन्दर माते हूँ, उन्हें 
यंह समञ्च लेपा होगा कि यदि उनके पूर्वेम बम्इर थे तो वे भो बम्दर हो है, कर्यो 
बन्दर को मन्तान विह कहीं भा हष्टिगातरर नहों होतो । अगर चनह, सूय, अर, 
वायु, भूमि, आत्मा आदि अररिगणित प्राचोत वस्तुओं का सम्मात किया जाता है, 
क्षुघा-पिपाप्ता-निवृत्त्यथ॑ अन्न-जर ग्रहण किया जाता है, सत्तानसुत्राथ मायाधंप्रशlदि 
आज भी करना हो पड़ता है। नतरोत मा प्छेग, विभू आदि मामारिया से 
सभीको उद्वेग हाता है। अरः स विद्वांरों, शास्त्रा, तुक वर्ना को प्रावोनर। हा 
नहो, अनादिता एवं वित्ता मो मात्य हातो है। धर्म को परिमाष।, स्वम ओर 
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प्रमाण सुस्थिर हैं। उनमें रद्दोबदछ सर्वथा असंगत है। शास्त्रों ने देश, काळ,'पर- 
स्थिति के अनुसार जो परिवतंन बतळाये हैं, वे तो व्यवस्थित हैं। जेसे,हर ग्रीष्म, 
शीत और वर्षा के परिवतंन भी प्रवाहरूप से नित्य ही हैं। उनके पुथक्‌ विधान भी 
उसी छप में नित्य ही हैं। अत॥ परिवततंनवादी हिन्दू-हितकारी नहीं, अपितु मूलधाती 
ही हैं । 
कुछ लोग आधुनिक छोगों द्वारा प्रचारित 'साम्प्रदायिकता' से घबड़ाकर 
हिन्दुत्व और साम्प्रदायिकता, हिन्दू और साम्प्रदायिक का भेद सिद्ध करने के लिए 
आकाश-पाताळ का कुलाबा मिड़ते हैं। वे नहीं जानते कि आधुनिक छोग अनुचित 
दरअन्दो, ना ब्रायज गिरोहृग्रन्दो को हो 'सम्भ्रदाथ' कहते हैं। परन्तु 'सम्त्रदाथ' ; शब्द 
का अर्थ ऐसा नहों, अपितु ज्ञान, उपासना, कमाण्ड आदि को अवादि ५ अविच्छिन्न 
माचामंपरंपरा को 'सम्प्रदाय' कहा जांता है। हमारे यहाँ 'साम्प्रदायिकता' गोरव को 
चोज है, ळज्जा को बात नहीं । तुल्यं साम्प्रदायिकम्‌ ( जे० सू० ) के अनुसार साम्भ- 
दायिक होने से ही ब्राह्मणभाग की मन्त्रभागवत्‌ अपोरुषेयता, अनादिता सिद्ध को गयी 
है। शुद्ध वेदिक-सम्प्रदायनिष्ठ व्यक्ति ही 'हिन्दू' होता है। 
जो छोग कहते हैं कि सिंधु से लेकर सिन्धुपर्यन्त भारतभमि को जो पितुभू 
नोर पण्यभू मानता है, वही हिन्द हैं: 
मासिन्धोः सिन्धुपर्यन्ता यस्य भारतभुमिका । 
पितुभुः पुण्यभुइचंब स चे .हिन्दुरिति स्सृतः॥ 
किन्तु उनकी यह परिभाषा अव्याप्ति, अतिव्यासि दोषों से पुर्ण है। इसके अनुसार 
आचीनकाछ के वे हन्द, जो दूसरे द्वीपों में रहते थे, हिन्दू ही नहीं कहें जा सकते । 
हिल्दृशास्‍्त्रों के अनुसार तो वेदिक हो हिन्दू थे । वेदों के आधार पर परमेश्वर सृष्टि . 
रचता है। अतः वेद अनादि हैं । कहीं भी उत्पन्न होनेवाला किसी,भी देश,को पितृभ्‌ 
ओर पण्यभू माननेवाला हिन्दू हो सकता है, केवछ बह वेदिकधर्मानुयायी होना 
चाहिए। मुसलमान, ईसाइयों ने भो घमं के आधार पर हो जाति की कल्पना की है। 
इस्लाम एवं ईसाई धर्मेविशवासी कोई भी और कहीं भी हो, मुसलमान या ईसाई 
कहा जा सकता है। _ 
इसके अतिरिक्त देश को सीमाएँ अव्यवस्थित हैं । इस आधार पर यदि जाति- 
कल्पना कर तो जाति भी अव्यवस्थित ही रहेगी । आज सिन्धु की कोन कहे, विपाशा, 
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चंद्रभागा, वितस्ता, इरावती नदी भी भारत में नहीं है, वे पाकिस्तान में हैं। वहाँ- 
के निवासियों को व्यावहारिक रूप से कया कहेंगे ? किसी समय ईरान, अफगानिस्तान 
आदि भी भारत को ही सीमा में थे, जो सिन्धु से परे हैं। वहाँके निवासियों और 
उसी भूमि को पितुम्‌, पुण्यभू माननेवालों को इस परिभाषा के अनुसार हिन्दू केसे 
कही जायगा ? इसी तरह यदि कोई ठीक हिन्दू-धमं का विरोधी भारतभूमि में बाहर 
से आकर बस जाय ओर यहाँ अपना अभिमत धमंस्थान बना छे ओर इस भूमि को 
पितृभूमि और पुण्यभूमि मानने छग जाय, तो उसे भी “हिन्दू” कहना पड़ेगा | के 


इतना हो क्यों, मुसलमान भी इस देश को पितृभूमि ओर पुण्यभूमि मानते 
हैं। उनके अनेक धमंस्थान यहाँ हैं. ही, उन्हें वे पुण्यभूमि मानते ही हैं। फिर उनमें 
यह लक्षण अतिव्याप्त ही होगा । कुछ लोग कहते हैं कि पुण्यभूमि का अर्थं धमं की 
उत्पत्ति का स्थान है।' फिर भी यह परिभाषा अनुचित होगी । वेदिकों का सनातधमं 
नित्य है, वह कहीं भी उत्पन्न नहीं हुआ | अतः यह सनातनधमं की उत्पत्ति की भूमि 
नहीं है । इस दृष्टि से सनातनधर्मी ही हिन्दू न कहे जा सकेंगे। फिर प्रश्‍न यह होगा कि 
'पितृभूमि' पुण्यभूमि, दोनों जो माने वही हिन्दू है, अथवा दोनों में से एक भी मानने- 
वाळा हिन्दू है ? 'कुछ लोग चीनी, जापानी बोढों को 'हिन्दू' सिद्ध करने के लिए यही 
पर्याप्त मानते हैं कि उनकी पितृभूमि यद्यपि भारत नहीं है, तथापि उनका घमं भारत 
में ही उत्पन्न हुआ, अतः वे भी हिन्दू हैं) परन्तु पदि एक-एक भी लक्षण माना जाय 
तब तो पितुभूमिमात्र मानने से भी कोई हिन्दू हो सकेगा । मुसलमानों का घमं भले 
ही यहाँ न उत्पन्न हुआ हो, तथापि उनकी भो पितुभूमि भारत है ही। 
चस्तुतः ये सब्र निऽप्रमाण लक्षण हैं ओर केवल संख्या बढ़ाने की दृष्टि से हो 
गढ़े जाते हैं । कहा जाता है क्रि “भारत के वेदिक, चार्वाक, जेन सश्च हिन्दू कहे 
जायंगे ।' परन्तु यदि पुण्यभूमि माननेवाळा हिंदू है, तत्र चार्वाक केसे हिन्दू होगा, 
जब कि उसके यहाँ परलोक हो नहीं? धर्माधम को मान्यता नहीं, तब तीथं भोर घमं 
को चर्चा हो क्या ? इष दृष्टि से घामिरता को लेकर हो इस पक्ष में भी केसे हिन्दुत्व 
को कल्पना होगी ? फिर अधामिक चार्वाक हिन्दू कसे होगा ? 


इसके अतिरिक्त जब जेन, बोद्ध, चार्वाक भी हिन्दु इस नाते हैं कि वे मारत 
को पितृभूमि और पुण्यभूमि मानते हैं, तत्र मुळमान भी यदि मारत को पितुभूमि 
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और पुण्यभूमि मानें, तो निश्‍चय'ही वे भी हिन्दू कहे जा सकेंगे। जसे वेदिकों की पुण्ंय- 
भू_और तीर्थों को न मानते हुए भी जेन केवल अपने तीर्थां ओर पृण्यभू को मानने हिन्दू 
हैं, वेसे ही उपयुक्त दोनों के तीथों ओर पुण्यभू को न मानने पर भी स्वाभिमत पुण्पभू 
और तीर्थ 'मानने पर मुसलमान भी हिन्दू कहे जा सकेंगे । काशी आदि से भिन्न तीथं | 
मानने पर भी जेत हिन्दू हैं, तो काशी आदि से भिन्न, अपनी मसजिदों, बहराइंच आदि 
स्थानों को तीर्थे मानने से भी मुसलमान हिन्दू हो सकेंग्रे। इसलिए कई लोगों ने तो 
यहाँतक!भी कहा कि 'हिन्दुस्थान में रहनेवाल्ा हिन्दू है।' फिर तो स्पष्ट है कि 
प्रादेशिकता हिन्दुत्व ठहरेगा | यदि बीच में घामिकता भी छाना चाहेंगे, तो उसको 
परंपरा मो माननो पड़ेगी ओर तथाकथित साम्भ्रदायिकता भी आ ही जायगी । अतः 
ये सब क्षण असंगत हैं । 

वास्तव में 'वेदादि-घमंशास्त्र और तदाधारित निबन्धानुयायित्व' हिन्दुत्व 
है। यदि कोई सवंमान्य विशेषता और प्रमाण की अपेक्षा न हो तब तो वास्तविक 
संग्राहक लक्षण यही है कि 'गोमक्ति, प्रणवा दि-नामपुजा, पुनजंन्म-विश्‍्वास' हिन्दुत्व के 
प्रयोजक, हो सकते हैं। जेत, बोद्ध, सिख, हिन्दू सत्रमें यह लक्षण संगत हो 
जाता हैः: 

गोषु भक्तिभंवेद्यस्थ प्रगवादो दृढा सतिः । 
पुनजेत्मति विश्वास: स वे हिन्दुरिति रंप्रृतः ॥ 
किन्तु इससे भी प्रामाणिक हिन्दु-परिभाषा तो निम्मोक्त हो है। 
वेदशास्त्रोक्तधर्मषु वेदाद्यक्तधिकारवान्‌ । 
आस्थावान्‌ सुप्रतिष्ठश्च सोऽयं हिन्दुः प्रकोतितः ॥ 

अर्थात्‌ वेदशास्त्रोक्त धर्मों में वेदादिशास्त्रानुसार हो जो अधिक्रारी हो ओर 
अधिकारानुसार जो विश्वासवान्‌ एवं उस घर्म में प्रतिष्ठित हो, वहो प्रामाणिक 
हिन्दू है। | 

यों जसे जातीयता के कारण अनुचित दुराग्रह ओर पक्षपात को तथाकथित 
वास्प्रदाविकृता' कहा जा सकता है, वेसे हो प्रादेशिकता को छेफर अवित ढुपप्रई 
को भोग रोहबंदों कह जा सहता है। फिवो एह के ममेश के कारग दूउरों को 


जाति! और हिन्दुत्व! १ शास्त्रोय वृष्टि में ५११ 


मोत"के घाट उतारने के दुराग्रह को हो तथाकथित 'साम्प्रदायिकता' कहा जा सकता 
है। .समष्टि-हित्त का ध्यान रखते हुए व्यष्टि-हित का प्रयत्न अनुचित नहीं, परंतु 
समष्टि-.हित की विघातक व्यष्टि-प्रमुन्नति के प्रयत्न निश्‍चय हो हानिकारक हैं | व्यक्ति- 
वाद, ,तथाकथित सम्प्रदायवाद, प्रदेशवाद या राष्ट्रवाद भी उसी तरह खतरनाक हैं । 


हिटलर का राष्ट्रवाद विश्वशान्ति के लिए अहितकर था, इसीलिए उसका अन्त 
सभी चाहते थे । 


भब यहाँ विचारणोय विषय यह है कि घामिकता व्यापक है या प्रादेशिकता ? 
सपष्ट,है कि प्रादेशिकता बहुत'ही क्षुद्र है । पहले तो भारत कितना बड़ा है, कोन है ? 
इसका भी पूरा निर्णय नहीं हो रहा है। पुराणों में ९ हजार योजन उसका परिमाण 
लिखा है, जिसका अभिप्राय आजकल का सारा संसार ही भारत है। फिर तो समी 
व्यक्ति भारतीय या हिन्दू हें। ईरान, गान्धार आदि तो कलछतक भारत ही था । 
गान्धारो,का , खास सम्बन्ध गन्धार ही से था । यदि धार्मिकता हिन्दुत्व है, तब तो 
विभिन्न देशों मेंईउसक़ो व्याति हो सकेगी | यदि प्रादेशिकताके अभिप्राय से हिन्दुत्व 
को व्याख्या की.जाय,,तो अधिक से अधिक भारत के राष्ट्रभक्त मनुष्य हिन्दू हो 
सकते हैं | तथाच इसकी क्षुद्रता स्पष्ट हे। इस दृष्टि से विभिन्न द्वीपों ओर वर्षों के 
निवासीईराजषिगण,;कथमपि हिन्दू न कहे जा सकंगे। 


जो भारतीय राष्ट्रिय समाअवाद को ही हिन्दुत्व मानते हैं, उनके मत से 
हिन्दुत्व केवल मिट्टी के कुछ टुकड़ेमात्र से सम्बद्ध ह । किन्तुं अन्य देश, द्वीप या वषं 
का नागरिक वेदिकधर्मावलम्बी भारतीय राष्ट्रिय समाज से अळग ही रहेगा। फिर 
क्या वह हिन्दू न रह सकेगा ? | ह 





६. तीन राष्ट्रिय स्वतन्त्रताएँ 


महाराज ने स्पष्ट शब्दों में कहा है कि सब प्रकार की परवशताएँ दुःख भोर 

पूर्ण स्वतन्त्रता ही सुख है 
सर्वं परवशं दुःखं सर्वभात्मवर्श सुखम्‌ । समु ०, ४.१६० 

इतना ही नहीं, जेसे वेदान्त-सिद्धान्त के अनुसार अनन्त ज्ञान, अनन्त सत्ता 
और अनन्त आनन्द ईश्वर का स्वरूप है, बसे ही अनन्त स्वतन्त्रता भी ईश्‍वर का ही 
रूप है | इसीलिए प्रत्येक प्राणी जीवित रहने, अपनी सत्ता अक्षुण्ण रखने, सुखी रहने 
तथा दूसरों पर शासन करने की इच्छा के समान ही स्वतन्त्र रहना भी चाहता है। . 
किसी पक्षी को सोने के पिजड़े में रखें, शीतल-मधुर-सुगन्धित जळ पीने को दें, मधुर- 
मनोहर फछ खाने को दें, फिर भी वह सन्तुष्ट नहीं रहता। बह स्वतन्त्र ही रहना 
चाहेगा है। सोने का पिजड़ा भी उसे बन्धन प्रतीत होता है। वह खारा पानी पीकर 
ओर खट्टा फल खाकर भी स्वतन्त्रता के साथ वृक्षों की टहनियों पर बिचरण करना 
पसन्द करता है । 


थे पाँचों चीजें निःसीम रूप से ( अनन्त रूप से ) परमेश्वर में ही रहती हैं। 
अपनी सीमित सत्ता, सीमित ज्ञान, सीमित सुख, अपूर्ण शासनशक्ति तथा स्वाधीनता 
को पुणे निःसीम ( अनन्त ) बनाने के लिए ही जीव शिवपद की, नर नारायणपद 
को प्राप्ति चाहता है, क्योंकि पुर्णंता उसीमें है । 


किन्तु जब कहीं-कहीं यही स्वतन्त्रता उच्छ खलता का रूप धारण कर लेती है 
तो वह हा के बदले हानिकारक बन जाती है। यदि पुत्र माता-पिता की, शिष्य 
गुरुजनों को आज्ञा का उल्लंघन कर स्वाधीनता की कामना करें तो उन्नति के बजाय 
वे अवनति के कण्टकाकीणं गतं में ही गिरने के लिए बाध्य होंगे । 


व्यवहार में देखा जाता है कि जिस वस्तु की प्राप्ति अभीष्ट होती है, पहले 
उसका बलिदान करना पड़ता है, तभी वह प्रिय वस्तु मिल पाती है। जो व्यापारी 
व्यापार पर करोड़ों रुपये बलिदान करते हैं, वे ही अरबों का लाभ उठाते हैं। ऐसे | 
ही जो जितनी मात्रा में स्वतन्त्रता का बलिदान कर सकता है, वह उतनी ही मात्रा 
में उसे प्राप कर पाता है। माता-पिता, गुरुजनों के वश में रहकर ही पुत्र या शिष्य 
योग्य, विद्वान्‌ ओर गुण-सम्भन्न बन सकते हैं। इसी प्रकार वे कभी राष्ट्र के बड़े-से-बड़े 
उपनायक हो सकते हैं। अधिक नियच्त्रिल होकर स्वघर्मेनिष्ठा, इन्द्रियनिग्रह, प्राण 





तोन राष्ट्रिय स्वतसत्रताएं ५१३ 
निरोध, योगाभ्यास आदि द्वारा तो प्राणी कमंबन्धनों से मुक्त होकर पंचकोणातीत 
गर्मात्मस्वूप को प्राप्तकर निःसीम स्वाधीनता भी प्राप कर सकता है। जगत्‌ में जो 
व्यक्ति और जो भी राष्ट्र जितना अपने आपको नियन्त्रित करता है, वह उतना हो 
स्वाधीन माना जाता है। द 
अन्ततोगत्वा राष्ट्रिय संविधान एवं कानूनों का सम्मान सभीको करना ही 
पड़ता है। सेनिक-क्षेत्र में तो अनुशासन ही प्राण है। उसके बिना किसी भी सेना को 
कभी सफलता नहीं मिल पाती | अतः बन्बनों से छुटकारा पाने के लिए---अधिकाधिक 
शोक-सन्ताप, जरा-मरण, जन्मपराघीनता से मुक्ति पाने के लिए गुरुजनों और शास्त्रों 
के पराधीन रहना ही श्रेयस्कर है। उत्तम पुरुषों का संग एवं सद्ग्रन्थों का सेवन 
करके प्राणी स्वयं ही अपने भाग्य का विघाता बन सकता है । 
यादृशः सन्निविशते यादुञञांदचचोपसेवते । 
यादृगिच्छेच्च भवितुं तादुरभवति पुरुषः ॥ 

मनुष्य जसे लोगों की संगति एवं सेवन करता है और वेसा वनने की उत्कट 
इच्छा रखता है, वंसा ही बन जाता है। डाकुओं का संग करने, वेसा बनने को 
उत्कट कामना करने पर प्राणी डाकू तथा साधु का संग एवं सेवन फरने, साधु बनने 
को उत्कट कामना करने पर प्राणी पूर्णं साधु बन जाता है। प्राणी जिस वस्तु को 
निष्ठा के साथ चाहता और पुरी लगन के साथ उसके लिए अन्त तक : प्रयत्न करता 
रहता है, थककर बीच में ही उसे छोड़ हट नहीं जाता, वह अवश्य ही उंस वस्तु को 

प्राप्त कर लेता है, चाहे वह कितनी भो दुरम क्यों न हो : 

यो यमर्थं कामयते तदर्थं यततेऽपि च। 
स॒ तम्थंमवाप्नोति न चेच्छान्तो निष्रतंते ॥ 


गोस्वामी श्री तुझसीदासजो भी कहते हैं : 
जेहि कर जेहि पर सत्य सनेहू। सो तेहि मिलत न कछु सन्देह ॥ 
फिर भी लक्ष्यप्राप्ति के लिए पावती के समान अडिग एवं अखण्ड निष्ठा तथा सतत 


प्रयास अपेक्षित है। सक्षषियों द्वारा सवंगुणसम्पन्न विष्णु की प्राप्ति का प्रलोभन देने 
पर भी | 


महादेव अवगुंन भवन, दिंष्णु सकल गुणघाम। 
जाकर मन रम जाहि सन, ताहि ताहि सन काम ॥ ह 
कहकर अपनी अडिग दुढ़ता का परिचय देते हुए गिरिनन्दिवी ने बड़े ही स्पष्ट शब्दों 
में कहा है: 
जन्म कोटि लगि रगड़ हसारो। ब॒रों झम्भु न तु रहों कुमारी ॥ 
६५ 





विधार-पीयूष १ आधुनिक वाद 


इस तरह स्वतन्त्रता का परम महत्त्व होने पर भी सत्संग, सच्छास्त्र के द्वारा 
उसका सावधानी से ही उपाजन एवं उपयोग लाभदायक होता है। सच्छिक्षण, सन्नि- 
त्रण के बिना स्वतन्त्रता से लाभ के बदले हा्ि को ही अधिक सम्भावना होती 
है। 'जॉन छाक' ने कहा है कि “स्वतन्त्रता बड़ी अच्छी चीज हे, पर यदि उसके साथ 
उसकी सगी बहन 'सतकंता' भी रहे। सतकंता के बिना स्वतन्त्रता आत्महत्या से बढ़- 
कर और कुछ भी नहीं । 

तीन राष्ट्रिय स्दतनत्रताएँ राष्ट्र की दृष्टि से मुख्यरूप में तीन स्वतंत्रताएं 
अपेक्षित होतो हैं । उन्हींसे प्राणी पराधीनता से मुक्त होकर क्रमशः पुणं स्वतंत्रता 
की ओर अग्रसर होता हे | उनमें भी सवंप्रथम शिक्षा की स्वतंत्रता अत्यावश्यक हे । 
थे तीन स्वतन्त्रताएँ हैं: १. शिक्षा की स्वतन्त्रता, २. घामिक-स्वतन्त्रता और ३. धन 
को स्वतन्त्रता । 


५१४ 


शिक्षा को स्रतन्त्रता | 
सच्चछिक्षा से सद्बुद्धि, सद्बुद्धि से सदिच्छा, सदिच्छा से सर्म और उससे 


सत्फछ की प्राप्ति होती हे। जेसी शिक्षा होगी, वेसी ही बुद्धि का होना अत्यन्त प्रसिद्ध 
हे । बृद्धि के अनुसार ही इच्छा और उसके अनुसार ही कमं होते हैं। “जानाति, 
इच्छति, अथ करोति'--प्राणी पहले जानता है, फिर इच्छा करता हे, तभी कमं 
करता हूं। किसो भी कम के पूर्व तदनुकूल संकल्प, विचार या ज्ञान अनिवायं होता - 
हें । श्रुति स्पष्ट कहती हे कि प्राणो जसा संकल्प करता है; वेसा ही कम करता हे 
मोर फिर वेसा ही फल प्राप्त करता हे : 


यत्क्ृतुर्भबति तत्कम कुरते । यत्कमं कुर्ते तदभिसम्पद्यते । 


किसी भी पुरुष।थ को प्राप्त करने के लिए सम्यक्‌ ज्ञान अपेक्षित ह। सम्यक्‌ 
ज्ञान के प्रताप से कठितसे-कठिन कायं भी सरळ हो जाते हैं। 'अच्छी सूझ-वूझवाछा 
फील्ड-माशंळ अपनी छोटी-सी सेना से ड्योढ़ी-दुगुनी शत्रु-सेना को पराजित कर देता 
हे। अच्छा दाँव-पेंच जाननेवाला पहलवान अपने से अधिक बळ्शाळी मल्ल को भी 
पछाड़ देता हे। समझदार व्यापारी सूझ-बूझ के कारण अतिशीघ्र करोड़ों की सम्पत्ति 
संगहीत कर लेता हे। किस समय क्या खरीदना और कया बेचना, इसकी ठीक सुझ न 
होने पर व्यापार में सफलता नहीं मिळती । ठोक इसी तरह जानकारी ठीक होने पर 
ही धर्मानुष्ठान भी सांगोपांग सम्पन्न होता हे। मोक्ष का तो मुख्य कारण ही सम्यक्‌ 
ज्ञान हे। ऋते ज्ञानान्न मुक्ति:-ज्ञान के बिना मुक्ति होती हो नहीं। यही कारण है कि ' 
संसार के सभी देश सर्वप्रथम बाल्यावस्था में हो शिक्षण को व्यवस्था करते हैं। 
विक्षण द्वारा ज्ञान-विज्ञानससच्त व्यक्ति हो विविध पुरुषार्थो एवं कार्यों में सफ हो 
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सकता है। ज्ञान-होन, अशिक्षित शक्तिशाली भी £ रों में बे 
जाता और कठघरों में केद हो जाता है। हाँ, र्त भ 
i को प्रधानता अधिक है। अतः उनकी शिक्षाव्यवस्था उसी सम्बन्ध में होती है। 
उसमे उन्हें सफछता भी मिळती है । चिकित्सा ओर सजरी-विज्ञान में आज 
लान ने जो प्रगति की है, वह शिक्षा में उनके जागरूक रहने का ही परि- 

भारत में घमं गर मोक्ष की प्रधानता थी। अतः यहाँकी शिक्षा अर्थ और 
काम के साथ ड धम एवं मोक्ष के अनुकूळ भी होती थी । यही कारण है कि भारत 
में शिक्षा के विधानों में भी कुछ अन्तर रहता है। बालकों एवं बालिकाओं के अन्त!- 
करण बहुत कोमळ एवं निमंल होते हैं। जेसे द्रवीभूत ळाक्षा ( लाह) में मुहर के 
अक्षर या कोई रंग स्थिरता को प्राप्त हो जातां है, वेसे ही निमंळ-कोमछ अन्तःकरण 
में शिक्षण एवं सदाचार का प्रभाव शीघ्र पड़ता और स्थायी भी होतो है। इसी 
कारण शुद्ध-सरल, कोमळ बालकों के अन्तःकरण में अतिदुळंम धर्म-ब्रह्मतम्बन्धी 
सदाचार, सद्विचार के संस्कार डालने एवं कुःसंस्कारों से बचाने का पण प्रयतन किया 
जांता रहा है। शिक्षण के समय ब्रह्मचर्यब्रत-पालन, सन्ध्योपासन, जप, गुरु एवं 
अग्नि की आराधना में निरत रहते हुए ही बालक अध्ययन करते थे। 

यद्यपि ब्रह्मचर्थादि नियमों के बिना उच्छु खल रहकर भी गुरुःतिरस्कारपूर्वेक 
विद्या पढ़ी जा सकती है, तथापि वह विद्या संध्कृत एवं कल्याणकारी नहीं होती । 
जेसे अग्निहोत्र की संस्कृत अग्नि एवं इमशान की असंस्कृत अशुद्ध अग्नि में भी दाह- 
कत्व-प्रकारात्व रहता है, फिर भी भारतीय भावनाभावित कोई भी व्यक्ति इमशा- 
नाग्नि से पके भोजन में परहेज ही करता है। उसके धम एवं भस्म के स्पशं को 
बचाया जाता है। अरिनहोत्र को संस्कृत पवित्र अग्नि के धूम एवं अस्म को पवित्र 
समझा जाता है। वेसे हो नियमहीन अवेध ढंग से शिक्षण प्राप्त करने पर भी विद्या 
या ज्ञान-विज्ञान मिल सकता है, पर वह अशुद्ध एवं निर्वाय ही रहता है। सफल 
विद्या एवं ज्ञान-विज्ञान तो ईश्वर-भक्ति, गुरुभक्ति एवं ब्रह्मचर्यादि-पालन से ही प्राप्त 
होते हैं। इसीके लिए उपनिषदों के शांतिपाठों.में इस प्रकार प्रार्थना को जाती है कि 
“हमारा अघीत शास्त्र एवं ज्ञान-विज्ञान निर्वीयं न होकर तेजस्वी हो! : 


सह वीयं करवावहे, तेजस्वि नावधोतमस्तु भा विद्विषावहै । 


सेवा, दक्षिणा आदि द्वारा गुरु भी प्रसन्न होकर आशीवाद देते थे कि तुम्हारे 
अधीत वेदादिशास्त्र अयातयाम ( वोर्ययुक्त, तेजस्वी ) हों, निर्वीयं, निस्तेज, निःसार 
नहो: 
छत्दांस्यायातबाम्राति भवन्त्विह परत्र \ 
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परहृळवान कई बार ठीक अवसर पर जैसे दांव-पेंच भूछ जाता है, अस्त्र-शास्त 
विद्या विस्मृत हो जाती है, उसी तरह वेदभन्त्र या तज्जनित ज्ञान-विज्ञान योग्य 
अवसर पर उपस्थित न हों अथवा उपस्थित होने पर भी सफल न हों, ठीक काम न 
करें तो उन्हें निर्वीयं ही समझा जाना चाहिए । 


यद्यपि भारतीय परंपरा में भी अर्थं एवं काम की शिक्षा पर्याप्त रूप में दी 
जाती थी, पर उसकी प्रधानता नहीं होती थी । किसी न किसी रूप में छर्थे एवं काम 
के साथ घमं एवं भर्थ का सम्बन्ध जुड़ा ही रहता था। धमं का मोक्ष और अथं का 
धमं ही मुख्य फल समझा जाता था । घमं का अर्थ एवं अर्थ का कास या भोग तो 
गोण ही फल माना जाता था । काम का फछ भी जीवन-धारण एवं अंत में तत्त्व- 
जिज्ञासा ही मान्य था। वात्स्यायन का कामशास्त्र भी शीघ्र ही तृप्ति एवं वेराग्य 
दवारा ब्रह्मप्रा्ि में ही पर्यवसित होता है। कौटलीय आदि अर्थशास्त्रों का अंतिम 
तात्यय तो धर्म-मोक्ष में स्पष्ट ही कहा गया है। इसी लिए अर्थशास्त्र में हर जगह 
माय॑मर्यादा की रक्षा एवं वर्णाश्रम-व्यवस्था को अनिवार्य आवश्यकता मान्य हा 


व्यवस्थिताय॑सर्यादः कुतव्णाभमस्थितिः । 
त्रय्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीदति॥ 


( कोटलीय अर्थशास्त्र १. ३, ४ ) 


विद्या” की परिभाषा ही आरयंशास्त्रों में यह हैः सा विद्या तन्मतिथया 

अर्थात्‌ धमं-ब्रह्म सम्बन्धी सम्य क्‌ बुद्धि या ज्ञान ही विद्या है। सुतरां इस देश की 
शिक्षा-पद्धति सदेव अध्यात्मप्रधान और धर्ममूछक होती थी। इसीलिए यहाँ सदा 
शिक्षा-व्यवस्था शासन के पराघीन न होकर देश के ऋषियों, आचार्यो एवं 
शिक्षा-विशारदों के हाथ में रहती थो । भगवानु राम एवं भगवान्‌ कृष्ण भी गुरुओं 
के गाश्रमों में हो जाकर शिक्षा हण करते थे। सुदामा जेसा अत्यंत गरीब ब्राह्मण 
ओर इष्ण दोनों ही समानरूप से विद्योपा जेन और गुरु-सुश्रषा करते थे। .तभी एक 
गरीब ब्राह्मण एवं एक महान्‌ शासक में मेत्रो दढ़ रह सकती थी । वे जानते थे कि 
राज्यलक्ष्मी चपछा होती है, वह आज किसी देवता के हाथ में आ सकती है तो कल 
राक्षस के हाथ में जा सकती है। यदि शिक्षा शाइन के हाथ में होगी तो शासन 
बदलते के साथ शिक्षा भी बदल सकती है । फिर शिक्षा के साथ बुद्धि भो परिवर्तित 


होगी | परिवतित बुद्धि से धर्म-कर्म सभ्यता, सं स्थिरता एज 
एकरूपता कभी टिक नहीं सकती । ' संस्कृति तथा राष्ट्र की स्थिरता ए 


अनादि वेद तथा तदनुसारी आषग्रन्थों के अनुसार ही यहाँक़ी शिक्षा-व्यवस्था 
पवा राजनोतिक शासन-पद्धति निर्धारित हैं। वे ब्रह्मषियों, राजधियों द्वारा चिर- 
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परिचित तथा अनुभूत हैं। उन्हें किसी प्रयोगशाला में परखने की आवश्यकता 


नहीं । 
किन्ही नवसिखुओं द्वारा उसमें रहोबदल की बात 


सोचता खतरनाक ही होगा । 


इसी तरह अध्यात्मवादी राष्ट्र में भोतिकवाद पर आधृत घर्मनिरपेक्ष शासनतन्त्र 
सफल नहीं होता। अमेरिका, इंग्लेण्ड, स्विट्ञरळेण्ड आदि देश इस योग्य हो गये हैं 
कि उनमें लोकतन्त्रात्मक शासनप्रणाळी सफळ होती है। परन्तु अन्य कई देश अभी 
उस योग्य नहीं हुए हैं । उसके उन्नायक उंसे वेसा बनाने में गे हैं। जब उस ढांचे में 
राइट ढल जायगा, तब वहाँ भी वह सफछ हो सक्रेगा | | 

भारत में यहाँके नेता 'माक्संवाद', 'समाजवाद' या सेक्युछरवाद' के 
अनुसार शासनपद्धति चछाचे की बात सोच र हे हैं। ऐसे वाद सवथा भोतिकवादी 
राष्ट्रों में हो सफल होते हैं | इसीलिए मावस ने अभोतिक्ष ज्ञान, आत्मा आदि का 
जोरदार खण्डन किया है । इन वादों में व्यक्तियों की वेध भूमि, सम्पत्ति, बपौतो, 
मिळकियत आदि सभो उत्पादन साधनों का राष्ट्रोकरण अनिवाय समझा जाता है । 
उससे होन अवस्था को लेनिन ने समाजवाद का संक्रमणकाछ कहा हे । माक्संवाद के 
अंगीकार में भले ही आज कुछ मतभेद हो, पर माक्स द्वारा प्रतिपादित व्यक्तिगत 
सम्पत्तियों के राष्ट्रोकरण को सभी समाजवादी, साम्यवादी स्वीकार करते हैं । 
राष्ट्रोकरण के सिद्धान्त के साथ अध्यात्मवाद या ईस्वरवाद का मेल नहीं बेठ 
सकता । 

आत्मा या ईश्वर दिखावटी हुण्डी नहीं है। उसे मानने पर ईरवरीय नियमः 
रूप में किसी धमंशास्त्र को भी मानना हो पड़ता है। वेद, बाइबिळ, कुरान आदि 
कोई धर्मनियम च मानना और आत्मा, ईश्‍वर आदि मानना दोनों ही विरुद्ध बातें 
हैं। किसी कम्युनिस्ट ने ठीक ही कहा है 'मावसंवादी अर्थनीति-को मानने के साथ 
ईश्वर ओर घमं को स्वीकार करना या तो मक्कारी है अथवा मूर्खता ।' या तो बैसे 
लोग माक्सिंजम जानते ही नहीं या धोखा देने को इष्टि से वैसा करते हूँ द ईश्वर 
ओर धमं माननेवाछा अवश्य ही ईश्वरीय नियमों को घमंशास्त्र के रूप में मानता 
है। किसी घमंगास्त्र में किसी की वेध सम्पत्ति का अपहरण करना पाप माना जाता 
है । माल बचाकर परधन का अपहरण चोय॑ हैं, आँख के सामने दिन-दहाड़े परकीय 
वेध घन का हरण डाका माना जाता है। तदनुसार ही अदालतों में“दण्डविघान क्या 
जाता है। हमने परोपकार के लिए ऐका किया है, ऐसा कहने ८ भी अदालतों में 
उसकी सुनवाई नहीं होती, क्योंकि अपने वेघ धन से या दानादि वेधमागं द्वारा प्राप्त 
घन से ही परोपकार किया जाता है, डाका डालकर नहीं | इसका माकस के यहाँ 
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स्पष्ट उत्तर यही है कि जीता-जागता प्राणी ही आत्मा है। भौतिक देहादि से भिन्न 
कोई अलोकिक ज्ञान या आत्मा कुछ सिद्ध नहीं होता। जेसे आम को गुठली या 
गुलाब के डण्ठल से पत्ते आदि होते हैं और उसीसे सुन्दर फूछ फल उत्पन्न होते हैं, 
बह कहीं बाहर से नहीं आता, वेसे ही माता-पिता के खून या शुक्र-शोणित से देह, 
इन्द्रिय, दिल-दिमाग उतपन्न होता है ओर उसीसे चेतन या आत्मा की भी उत्पत्ति 
होतो है । अतः आत्मा या ईश्वर कुछ भी तत्त्व नहीं है। सुतर कोई ईरवरीय नियम 
या शास्त्र मान्य नहीं हो सकता । 

कहा जाता है कि 'देश-काल-परिस्थिति के अनुसार विभिन्न प्रकार के 
उत्पादन-साधनों का आविष्कार होता है। तदनुसार ही आथिक परिस्थिति ( मालो- 
हाळतों ) में परिवतंन होता है। तदनुसार हो नियमों, कानूनों में रद्दोबदरु होता 
रहता है। हाथ की चबक, पानी की चक्क आदि के समय की भी माळी हालत 
दूसरे ढंग की थी । अतः उस समय के कानून भी दूसरे ढंग के थे | अब बिजली को 
चवक का जमाना है, आजको माली हाछत दूसरे ढंग की है। आज बड़े-बड़े कळ- 
कारखानों के प्रभाव से कुछ लोगों के पास अरबों की सम्पत्ति इकट्ठा हो जाती है । 
अधिकांश लोगों के पास जीवन-निर्वाह के लिए भी कोई सामग्री नहीं रह पाती । 
अतः आज पुराने कानूनों से काम नहीं चल सकता । आज सभी उत्पादन-साधनों का 
राष्ट्रोकरण होने पर ही सबके लिए काम एवं दाम का वितरण सम्भव है। पूंजीपति 
मुनाफे के लिए उत्पादन करता है, किन्तु समाजवादी सरकारें राष्ट्र के उपयोग के 
लिए उत्पादनं करती हैं, मुनाफा कमाने के लिए नहीं। अतएव इसी पक्ष में बेकारी, 
बेरोज़ारी आदि दूर की जा सकती है । पूंजीवाद में तरह-तरह के गतिरोध खड़े ही 
होते रहते हैं| उत्तमोत्तम मशीनों द्वारा थोड़े व्यक्तियों के द्वारा थोड़े समय में ही 
बहुत अधिक माल का उत्पादन कर छिया जाता है। उत्तमोत्तम मशीनों के 
आविष्कार के साथ-साथ कामगारों को छंटनी चलती ही रहती है, बाजार में माळ 
पड़ा रहता है। विस्तृत बेकारी के कारण जनसमुदाय क्रयशक्तिहीन हो जाता है। 
बाजारों में माल को खपत न होने से देशान्तरों के बाजारों में माळ भेजना पड़ता 
है। सबंत्र कळ-कारखानों का विस्तार होने से उसका भी द्वार बन्द हो जाता है। 
फिर कारखानों की गति धीमी करनी पड़ती है और फिर' छंटनी पर ही बल दिया 
जाता है । इस तरह पूंजीवाद में अनेक गतिरोध अनिवार हैं। इसीलिए ईइवर, धमं 
या तत्सम्बन्धी शास्त्रों को छोड़कर राष्ट्र को शुद्ध भोतिकवादी बनाकर परिस्थिति 
के अनुसार नियमों, कानूनों में क्रान्तिकारी परिवतन अनिवाये है । इस दुष्ट से आज 
के राष्ट्रीक रण को चोरी या डाका नहीं कहा जा सकता ४ 


ठोक इसके विपरीत अध्यात्मवाद पर आधूत घमेनियन्त्रित शासनतन्त्र को 
मानकर रामराज्य, घमराज्य या ईइवरराज्य की अनिवायं आवश्यकता समझनेवाले 


तोन राष्टिय स्वतन्त्रता ५१९ 


शाम कर लें, फिर भी अन्त में उनका निर्माता या संयोजक चेतन मनुष्प ही है । 
भिन्न-भिन्न कलू-पुजों का आविष्कार, निर्माण, संयोजन चेतन के बिना सम्भव नहीं | 
चन्र, सूय, ग्रह, नक्षत्र, पृथ्वी आदि की नियन्त्रित गति, ऋतुओं का परिवतँन समद्र 
के ज्वारमाटे आदि की स्थिति किसी चेतन नि यन्ता के नियम का ही परिणाम हे | 
भळे हो पाथिव या जलीय तत्त्वों पर ही दाहकत्व, प्रकाशकत्व, विशिष्ट अग्नि का 
दशन होता हे, फिर भी अग्नि पार्थिव, जलीय तत्तो से भिन्न हे। उनसे उसकी 
उत्पत्ति नहीं, किन्तु अभिव्यक्ति होती है। इसी तरह भले ही भौतिक देह या मस्तिष्क 
से ही चेतना की प्रतीति हो, फिर भी वह उनसे उत्पन्न नहीं, किन्तु अभिव्यक्त होती 
हे और वह स्वतन्त्र हे । 


घमराज्य, ईश्वरराज्य के विश्वासी मानते हैं कि आत्मा, इश्वर और उसके 
नियमों को मानकर भी बेकारो, बेरोजगारी द्र की जा सकती है, आथिक असंतुलन 
मिटाया जा सकता है। जेसे तत्तत्‌ यंत्रों के आविष्कारक निर्मात [ओं की निर्दिष्ट 
पद्धति के अनुार ही उन-उन यंत्रों के संचालन एवं संरक्षण की व्यवस्था मान्य 
होती है, वेसे ही विश्वनिर्माता ईश्वर की निर्दिष्ट पद्धति से ही विश्व का संवर्धन, 
संचालन एवं रक्षण करना उचित है| उत्पादन एवं आय के अनुपात से टेक्स बढ़ा- 
कर चंदा एवं दान आदि द्वारा संगुहीत सम्पत्तियों एवं साधनों से बेक्रारों, बेरोज- 
गारों की रोजी एवं काम की व्यवस्था सुसम्पन्न की जा सकती है। फिर प्रत्येक 
उत्पादन-साधनवालेकी अतिरिक्त आय में धर्म, यश, अर्थ, काम, स्वजन एवं भोग 
के लिए पंचवा विभाजन की सास्त्रसिद्ध व्यवस्था पर चाल करने पर सरलता से 
आधिक असंतुलन दुर किया जा सकता है। असाधुओं का धन हरणकर साघु पुरुषों 
के रोजगार को व्यवस्था शास्त्रसम्मत है । यथा : 


घर्माय यहासेऽर्याय कामाय स्वजनाय च। 
पञ्चधा विभजन्‌ वित्तमिहामुत्र च सोदते ॥ 
भाग? ८. १९. ३७ 


योऽपाधुम्पोऽयंसादाय ` साघुभ्ः सम्प्रयच्छति । 
स॒ कृत्वा प्लवप्तात्मांनं सन्तारयति तावुभो ॥ 
¬ मनु ११. १९ 


काम के घों में कमो कर उत्पादनानुसार वेतन, बोनप में वृद्धि करके भी 
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समाधांन संभव है | अन्त में बेकारी बढ़ानेवाले महायंत्रों के निर्माण पर 

पित आवश्यक है। यद्यपि आधुनिक्त लोग च करते हैं कि हम इतने आगे 
बढ़ चुके हैं कि अब पीछे छोटना संभव नहीं, पर यह निणय बुद्धिमानों का नहीं है । 
सदा ही आगे बढ़ना श्रेयस्कर नहीं होता | यदि आपकी मोटर खन्दक़् या दर्दर के 
पास पहुँच जाय तो आपको पीछे हटना ही चाहिए, आगे बढ़ना बुद्धिमानी नहीं । 
तभी तो गत दिनों मार्को में संसार के विद्वानु अणुशक्ति के परीक्षण एवं विकास 
पर प्रतिबन्ध लगाने पर सहमत हो सके उन छोगों ने समझ छिया कि यद्यपि 
इस दिशा में हम लोग बढ़ चुके हैं, तो भी अब बढ़ना मानवता के लिए खतरा है। 
अतः पीछे हटना ही ठीक है। 

इस तरह आधुनिक शासन-पद्धतियों में पर्याप्त मतभेद को स्थान रहता हे। 
फिर भी शिक्षा के समान ही शासन-पद्धति भी शास्त्रीय धामिक-सिद्धान्तों से 
नियंत्रित एवं शास्त्रानुसारी ही होनी चाहिए । इसीलिए भारतीय हृष्टि से वेद एवं 
तदनुमारी धर्मशास्त्र, नीतिशास्त्र ही मुख्य शासन-विघान हे । अतएव यहाँ विघान- 
निर्मात्री-परिषदु की अपेक्षा न होकर विधाननिणत्रो-्परिंषद्‌ ही होती थी । शासनसत्ता 
हथियाने में सिद्धान्त की अपेक्षा अनेक छौकिक स्वाथों की ही प्रधानता रहती हे। 
ऐसे सभी लोगों से शास्त्रीय संविधान मनवाना सरल नहीं | इसी कारण समय-समय 
पर शासन में अनेक प्रकार के लोगों का प्रवेश होता रहता हे । 

यदि शासन-पद्धति को दृष्टि में रखकर शिक्षा-पद्धति, निर्धारित होगी तो 
शिक्षा बदलने से राष्ट्र को बुद्धि, इच्छा, भावना, संस्कृति सब. कुछ बदलकर अन्त 
में राष्ट्र ही बदल जायगा । अतः शासन भले ही बदल जाय तो भी धमं, संस्कृति, 
सभ्यता तथा राष्ट्र की एकरूपता के लिए शिक्षा-पद्धति का बदलना श्रेयस्कर नहीं । 
इस दृष्टि से कोई हुकूमत मांसमय देह पर ही शासन कर सकेगी ! आध्यात्मिक दृष्टि 
से हम स्वतंत्र रह सकेंगे ओर कभी भौतिक ' पराधीचता को उखाड़ फेंकने का भी 
अवसर मिल सकेगा है। किन्तु शिक्षा, संस्कार इतिहास के बदल जाने पर तो राष्ट्र 
आध्यात्मिक दृष्टि से भी सदा के लिए पंगु हो जाता है । 


धार्मिक स्वतन्त्रता 


इसी प्रकार घमं के सम्बन्ध में राष्ट्र को स्वाधीन रहना चाहिए। धमं पर 
कभी भी शासन का हस्तक्षेप क्षम्य न होना चाहिए । कई बार परिस्थिति के अनुसार 
विदेशी या स्वदेशी विधियों के हाथ में भी शासन जा सकता है। यदि शासन को 
धम पर हस्तक्षेप करने का अधिकार हो, तब तो धमं की भी स्थिरता न रह 
सकेगी । यदि ओरंगजेब जेसे शासक इस अधिकार का उपयोग करें तो किसी भी 
धर्म के लिए भीषण परिस्थिति उपस्थित हो सकती है। भारतीय परंपरा में तो 
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स्मृतियों में उल्लेख है कि कोई राजा यदि अन्य देश में शासन करने जाय तो वह 
वहकि घमंगुरुओं के अनुसार वहाँके आचारों को जानकर उनका पाळत करे, 
उनमें हस्तक्षेप न करे : 

_ यस्सित्‌ देशे य॒ आचारः पारम्पर्यक्रमागतः । 

` तथेव परिपाल्योऽसो यदा स बशमागतः॥ 


शुक्रनीति में भी बहुत से स्मृतिविरुद्ध परम्पराप्राप्त आचारों को दण्डक्षेत्र से 
बाह्य माना है। आज भी सुःक्षा-परिषद्‌ के 'मानवाधिकार-घोषणापत्न' के अनुसार 
किसी सरकार को किसी सी नागरिक के धा्िक-विद्वास में हस्तक्षेप करने का 
अधिकार नहीं है। ऐसो स्थिति में शिक्षा-स्वाधीनता के तुल्य ही धामिक-स्वाधीनता 
भी एणं स्वतंत्रता का एक अनिवायं मंग है । 


घन की स्वतन्त्रता 


इसी प्रकार वेध धन की स्वाधीनता भी प्रत्येक्र राष्ट्र के लिए अनिवार्य है । 
शिक्षा एवं धमं की स्वाधीनता भी धन की स्वाधीनता के बिना बेकार हो जाती है। 
धन रहने पर ही यज्ञ, दान, मंदिर-निर्माण, भोग-राग शिक्षा-संचाळन आदि संभव 
होता है। लोकतंत्र, जनतंत्र भी व्यक्तिगत वेध धन रहने पर ही चळ सकता है। 
जनतंत्र वहीं रह सकता है जहाँ जनता में नापसन्द सरकार बदछकर मनचाही 
सरकार बना सकने की शक्ति रहे। यह वहीं संभव है, जहाँ जनता स्वतंत्रता से 
निर्वाचन जोत सकती है । यह भी वहीं संभव है, जहाँ निर्वाचन निष्पक्ष एवं सस्ता 
हो और जनता के प्रत्येक व्यक्ति के पास निर्वाचन लड़ने का साधन रहे। निर्वा- 
चन-साघनों में घन फा प्रमुख स्थान रहता है। व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति आदि रहने 
पर ही पोस्टर, नोटिस अखबार, छाउडस्पीकर, जीप, कार्यकर्ता आदि का संग्रह हो 
सकता है। जहाँ निर्वाचन महँगा ओर जनता धनहीन हो, जहाँ जनता नापसंद सर- 
कार कभी बदल ही नहीं सकती | जहाँ पेट भरने फो रोटी, तन ढाँकने को कपड़ा 
तथा बीमार के लिए इलाज मिलना कठिन हो, जहाँ २५०, ५०० २० निर्वाचन की 
जमानत का भी रुपया जुटना कठिन होता है, वहाँ बहु ता निर्वाचन-विजय 
संमव कहाँ ?” फिर भी मक्कार घासक यही कहते रहते हैं कि यह पा सर- 
कार है, जो चाहे एम० पी०, एम० एड० ए० बने; राष्ट्रपति, प्रधानमन्त्री बचे} मन- 


९९ 
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चाही सरकार ब्रनाये ओर नापसन्द सरकार बदल दे।' यह कथन ठीक वैसा ही है, 
जेसे किसी पक्षी के पंख काटकर उसे उड़ने की मुकम्मिल आजादी दे दी जाय, अथवा 
किसी मनुष्य का पेर. काटकर उसे दौड़ने की खुली छूट दे दें। यह सब सिवा 
भक्कारी के कुछ नहीं । इस तरह स्पष्ट है कि धनहीन जनता किसी खूखार शासन 
को भी बदलने में समर्थ नहीं होती। सिर झुकाकर सब अत्याचार सहने के सिवा 
उसके सामने कोई चारा ही नहीं रहता। कोई भी आंदोलन बिना धन के संभव 


नहीं है| 

राष्ट्रिय उत्पादन की दृष्टि से भी नोकरशाही, व्यापार, उद्योग-धन्धों ओर 
'खेती की अपेक्षा छोटी-छोटी समितियाँ एवं व्यक्तिविशेष अधिक लाभदायक सिद्ध 
होते हैं । यद्यपि किन्हीं व्यापार आदि विषयों में "संभूय समुत्थान' ( कम्पनी आदि ) 
का शास्त्रों में समर्थन मिलता है, फिर भी खेती आदि के सम्बन्ध में व्यक्तिगत प्रयत्न 
. हो अधिक सफल होते हैं। आम तौर पर व्यक्तिगत वस्तुओं में छाभ के लोभ एवं 
हानि के डर से प्राणी सावधानी से प्रयत्न करता है। साझेदारी या नौकरशाही 
में वह सफलता कभी भी नहीं मिल सकती । 


सुना जाता है कि सोवियत रूस में सामूहिक कृषिप्रणाली समाप्त होने जा 
रही है । वहाँ व्यक्तिगत इकाइयों के रूप में खेत बॉट दिये जायेंगे । वहाँ किसानों को 
वचन दे दिया गया है कि खेतों के बड़े प्लाट नहीं बनाये जायेंगे और वे राजकीय : 
फामों के साथ ही मिलाये जायेगे । संसार के अन्य भागों के किसानों की भांति ही 
सोवियत किसान भी चाहते रहे हैं कि कृषि पर उनका अधिकाधिक नियंत्रण रहे । 
पम्‌ १९२८ में वहाँ सामूहिक खेती की योजना कार्यान्वित की गयी थी । कहा जाता 
दै कि उस समय डेढ़ करोड़ किसान- मौत के घाट उतार दिये गये । यह संख्या भी 
वास्तविकता से कम. ही है। इसमें. उन छाखों व्यक्तियों की गणना नहीं हैं, जिन्हे 
उस कार्यक्रम को छाग किये जाने के बाद दीघेकालीन दुर्भिक्ष में मौत का शिकार 
मनना पड़ा । तबसे बराबर कृषि में अवनति होती रही हैं । प्रायः इस कमजोरी से ' 
` सभी कम्युनिस्ट देश पीड़ित हैं | कोई भी कम्युनिस्ट देश अपनी जनता को खिछाने 
र तालमी नहीं। सबको भी विदेशो से मंगाये गये अन्न पर ही निर्भर रहना 

जा]: . 
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तीन राष्टिय स्वतंत्रताएँ ९१३ 

कहा जाता है कि ख इचेव के हटाये जाने का एक यह भी मुख्य कारण था 

कि उनको भी विदेशों से पर्याप्त अन्न मेंगाना पड़ा । इतने दिनों के बाद सामूहिक 

खेती रूसी नेताओं को अव्यावहारिक प्रतीत होने छगी। यह ठीक ही है, खेतों को 

व्यक्तिगत सम्पत्ति मानकर किसान जितना श्रम कर सकता है, उतना सामूहिक खेती 

में नहीं। चीनी 'कम्यूनों' में भी यही बात है। इन घटनाओं से उन देशों की आँखें 

खुलनी चाहिए जो व्यक्तिगत खेती को खत्म कर सहकारी एवं सामूहिक प्रणाली 
चलाने जा रहे हैं । 


बड़े उद्योग-पन्धों के लिए भी यही कहा जा सकता है कि वे भी सरकारी 
होने की अपेक्षा व्यक्तिगत रहकर ही अधिक लाभदायक हो सकते हैं। उसमें कुछ 
अंशों में संभूय समुत्यान (सामूहिक सिस्टम ) छाभदायक हो सकता है, पर वह 
सवंथा ऐच्छिक ओर अपेक्षाकृत सीमित. होना चाहिए । व्यक्तिगत लाभ का लोभ एवं 
हानि का डर हर क्षेत्र में प्रगति के लिए अनिवाय॑ अंग है । इस दृष्टि से पूर्वोक्त 
तीन प्रकार को स्वतंत्रताओं प्राप्ति से ही प्राणी छोकिक-पारंडौकिक, अभ्युदय-नि:श्रेयस 
प्राप्तकर वास्तविक स्वतंत्रता का सुख भोग सकता है। ° 





६, वेयक्तिक सम्पत्ति और आथिक सन्तुळन 


सम्पत्ति पर वेयक्तिक अधिकार रामराज्य में मान्य है, जब कि भौतिकवादी 
. राजनीतियों का विकास इससे विपरीत है। पश्चिम के राजतन्त्र ने अपने ऊपर 
नियामक घमं के विरुद्ध क्रान्ति को । इसो प्रकार पु जीपतियों ने अपने ऊपर निया- 
भक राज्यशाही के विरुद्ध क्रांति कर पालंमेण्टरी सरकार को स्थापना की ओर 
'जनतंत्र' का नारा लगाया । फलतः वयक्तिक स्वार्थमूळक शोषण का प्रादुर्भाव 
हुआ, क्योंकि इन दो क्रांतियों से व्यक्ति को उद्दाम प्रवृत्तियों पर नियंत्रण करनेवाले 
घमं तथा राज्य दोनों को समाप्ति हो गयी ओर प्रतियोगितामूलक, उपयोगितावादी 
जनतंत्र का विकास हुआ । वहाँके समाअशास्त्रयों, अर्थशास्त्रियों तथा वेज्ञानिकों 
ने अवसर-विशेष के कारण उस भ्रष्ट जनतंत्र का समथंच किया । 'बिन्थम' जेसे 
उदार विचारवाले व्यक्तिने अधिकतम छोगों के ही सुख की अभिकांक्षा की। 
प्रसिद्ध जीवशास्त्रो स्पेंसर' तथा 'डाविन! जसे विद्वानों ने भी “संघर्षं में योग्यतम ही 
बच सकता है ओर उसे ही बचना चाहिए' इस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया । 
'माल्यस' ने इस भ्रष्ट जनतंत्र से उत्पन्न अवस्था के असन्तुलन का उत्तरदायी जन- 
संख्या के सिद्धान्त से प्रकृति को बतलाया । 


निष्कर्ष यह क्रि घमं तथा राज्यशक्तियों के नियंत्रण से.विहीन वेयक्तिक 
सम्पत्तिमूलक जनतंत्रवाद के गर्भ में शोषण तथा उत्पीड़न का जन्म हुआ । एक ओर 
सन्तरे सड़ रहे थे, तो दसरी ओर वे लोगों को इछाज के लिए भी नहीं मिलते थे । 
एक ओर कड़ाके के जाडे में भी महलों के छोग गर्मी से पीड़ित थे तो दूसरी ओर 
छोग गर्मी के महीनों में भी भूख की ज्वाला से सड़कों पर ठण्डे हो रहे थे । तात्पयं 
यह कि इस परिस्थिति में ऐसे अव्यवस्थित समाज का जन्म हुआ, जिसमें एक ओर 
. छोग अतिसुख से दुःखो थे ओर दूसरी ओर मनुष्य जेसी अमूल्य ईश्वर की रचना- 
माद 'ककाळ को छाया' बनकर माँगपूर्ति का सन्तुलन-बिन्दु बनी थो । 
. प्रतिक्रियास्वरूप समाज ने वेयक्तिक सम्पत्ति के विरुद्ध नारा लगाया । 
सम्पत्ति _का समाजीकरण, केन्द्रीकरण, राष्ट्रीकरण, केन्द्रीकरण. आदि आथिक 
धारणाए समाज में उठने छगीं। सभाजवादी, साम्यवादी, फासिस्टवादी और नाजी- | 


AU 


वादी आदि प्रवृत्तियाँ ऐसे ही विचारों का प्रतिनिधित्व करती थीं । 'माक्सं' ने वेय- 
किक सम्पत्ति समाप्तकर सवहारा के अधिनायकत्व का समर्थन किया और 'लेनिन' 
` ने उसका यूरोप के बड़े भभाग रूस पर प्रयोग किया । उसका संघटन 'स्तालिन' ने 


वैयक्तिक सम्पत्ति और आथिक सन्तुलून ५३५ 
किया, जिसमें अधिनायकत्व-शासन ने वेयक्तिक सम्पत्ति नष्ट करने का प्रयत्न किया ! 
उसे कहाँतक सफलता मिली, वहाँक़ी जनता ने किस प्रकार विवशतापवंक र्‌क्त- 
र किया, यह स्वतंत्र विषय है। वहाँकी नागरिक स्थिति उस कुत्त से अच्छी 
नहीं, जिसे खाने-पीने, स्नान करने की तो पूर्ण व्यवस्था हो, किन्तु स्वतंत्रता पर्वक 
टहलने ओर भू कने पर पूणं प्रतिबन्ध है! साम्यवाद पूजी के केन्द्रोकरण का प्रति- 
जाद प्रस्तुत करता है, किन्तु आज विश्‍व की आथिक व्यवस्थाओं में पू जी का केन्द्री- 
करेण स्वय रूस में सर्वाधिक है। जनता के न्नाम पर लेनिन, स्ताछिन ओर ख इचेव 
ने वेसे ही किया और कर रहे हैं, जेसे १४बीं शताब्दी में 'ुई' ने भगवान्‌ के नाम 
पर फ्रांस पर शासन किया था | 


कहा जाता है कि रूस में वर्ग, जाति, शोषण के स्रोत तथा पूजीवादी सनो- 
वृत्ति का पूणं 'सफाया' हो गया है,. फिर भी शासन में खच का. सर्वाधिक अंश 
आन्तरिक खुफिया, पुःलस आदि पर खर्च किया जाता हे । मालेनकोब, मोलोतोव, 
बुस्गानिन, ख इचेव जसे माकसंवाद कं यशस्वी नेता गहार बन जाते हूँ | क्या मनुष्य 
पर विश्वास करनेवाले माक्सं के काल्पनिक “राज्यविहीन समाज” की ओर रस के 
जाने का यही मागं है ? कहने का तात्पर्यं यह है कि चेयक्तिक सम्पत्ति के उन्मूलन 
का प्रयास तो किया गया है, किन्तु समाज में व्याप्त वेयक्तिक आकांक्षाओं के उन्मू- 
छन के लिए सेन्य-शक्ति के अतिरिक्त अन्य किसी मागं का अवलम्बन नहीं किया 
गया | जो कोई अन्य मागं था, उसे मावसं ने 'अफीम की गोळी' समझा । वस्तुतः 
'अरस्तू' के शब्दों में वयक्तिक संपत्ति वह दपंण है, जिसमें मनुष्य अपना प्रतिबिब 
देखता है। आगे चलकर उसने कहा है कि “मनुष्य का जो कुछ अपना है, उसी पर 
वह गवं-करता है ।' 
रामराज्य में बेयक्तिक सम्पत्ति तो मान्य है, किन्तु उसका सन्तुलन किया 
जाता है। वयक्तिक सम्पत्ति को उत्पत्ति स्वत्व द्वारा होती है। स्वत्व सात प्रकार 
का हुआ करता हे: १. दाय, २. निध्यादि भोर पुरस्कार का छाभ, ३. क्रय द्वारा 
अजँ, ४. विजय, ५. सूद, ६. कमंयोग ( कृषि आदि ) ओर ७. सत्मतिग्रह : 
सप्त वित्तागमा घर्म्या दायो लाभः क्रयो जयः। 
प्रयोगः कमंयोगश्च सत्प्रतिग्रह एव च ॥ 
( सनु० १०.११५ ) 
भुत्व अचेतन 
हम देखते हैं कि चेतन से सा bs क ja ५ 
'पर होती हैं। लोक में भी अचेतन पर चैतन के 


धिकारी हुआ । इसलिए 
चेत |` इस अचेतन (प्रकृति ) का उत्तरा 
र हा र या इक्ष्वाकु में परम्परया उत्तराधिकार का विकास होता 
3 | 
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है । उससे भो आगे विजय, अजन, दान, पुरस्कार से स्वत्व का विकास हुआ । 
यहों पर धमं की भी बात आती है। जिसने जेसा धर्माचरण किया, उसे वेसा ही 
सुख-साधन ( स्वत्व ) प्राप्त हुआ। चूंकि शुभाशुभ कर्मों में विभिन्नता है, अतएव 
समष्टि जगत्‌ या व्यक्ति के असाधारण स्वत्व उत्पन्न होने मे भी विभिन्नता होगी । 
जिनके शुभाशुभ कर्मों का सन्तुलन पेट भरकर जीनेमांत्र तक है, उनको उतना ही 


स्वत्व प्राप्त होगा । 


उत्तराधिकार के साथ उत्तराधिकारी को अपने पूर्वजों के उत्तरदायित्व को 
वहन करना पड़ता है। उसको अवहेलना पर उर उसे उत्तराधिकार से भी वंचित 
रहना पड़ता है। मरने के समय पिता सम्प्रति कमं करता है। उस समय अपने पुत्रों 
से कहता है: त्वं ब्रह्म, त्वं यज्ञः, त्वं लोकः । पुत्र उत्तर देता है : अहं ब्रह्म, अहं यज्ञः, - 
भहं लोकः ( बुह० उ० १.५.१७ ) । अर्थात्‌ पिता पुत्र से कहता है कि अनधीत वेदों 
का अध्ययन करना, अकृत यज्ञों को सम्पल्त करना, अपुण लोकसम्पादन को पुणं 
करना, यह तुम्हारा कतंव्य है ओर पुत्र उसे स्वीकार करता है । ध्यान देने की बात है 
कि यदि पुत्र पिता को आज्ञाओं का पालन नहीं करता तो वह असाधु है। असाधु से 
सम्पत्ति छीनी जा सकती है। इस प्रकार हम देखते हैं कि दाय का आधार धमं है। 
` घमंहीन होना पशु का लक्षण है और उत्तराधिकारहीन व्यवस्था भी पशुता का 
छक्षण है ; क्योंकि उत्तराधिकार वेयक्तिक सम्पत्ति में ही सम्भव है। मनुष्य में ही यह 
पाया जाता है। पशु में न वैयक्तिक सम्पत्ति है, न उत्तराधिकार । उत्तराधिकार के 
लिए अपने पिता का पुत्र बनना पड़ता है जिसमें प्रत्यक्ष तथा अनुमान के स्थान पर 
शब्द ( आगम ) प्रमाण को आवश्यकता पड़ती है। यही कारण है कि मनुष्य में शब्द- 
भ्रमाण पाया जाता है। अतएव शब्द-प्रमाण मानना मनुष्य का असाधारण लक्षण. 
है । अनुमान तथा प्रत्यक्ष प्रमाण तो पशु भी मानता है। चूँकि मनुष्य आगम-प्रमाण 
मानता है, इसलिए माता तथा भगिनो आदि का व्यवहार भो कर पाता है। किन्तु 
पशु में न आगम-प्रमाण है, न माता-भगिनी का व्यवहार । इस प्रकार कह सकते हैं 
कि आगम-प्रमाण के मिटने.पर पशुता का विकास होगा । इसी प्रकार यह भी कह 
सकते हैं कि व्यक्तिगत सम्पत्ति होने पर ही हानि का डर और छाभ का लोभ है। 
फछत। सभ्यता के विकास की सम्भावना भी हो सकती है। ` 


के वयक्तिक सम्पत्ति के मानने पर विषमता का विक्रास होता है। पूंजीवादी 
देशों में इस असन्तुळन को सन्तुछित करने का प्रयास नहीं किया गया । फलतः उसकी 
सारी अच्छाइयाँ बुराइयों में परिणत हो गयीं । किन्तु रामराज्य में आथिक सन्तुळन 
स्थापित करने के लिए धमं तथा राज्यशक्ति द्वारा प्रयास किया जाता है। जहाँ धर्म 
थोर राज्यशक्ति दोनों को अवददेछना होती है, उसे हम 'अराजकतन्त्र' कहते हैं। 
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सवंप्रथम हम देखते हैं कि किस प्रकार से धम | थि 
ल में के आधार पर आथिक सन्तुछन स्थापित 


भोग के साथ दान, परोपकार, अतिथि-सत्कार, यज्ञादि के दारा घामिकता 
पथा सन्तुळन दोनों का विकास होता है । संपूर्ण प्रकृति को ईश्वरमय समझकर तथा 
संपूण जीवमात्र को ईश्वरांश समझकर उससे बचे हुए अंश का हषं से स्वीकार करना 
ही रामराज्य की अर्थनीति का मलमन्त्र है। 
ईशावास्यमिदं सवं यत्किंच जगत्यां जगत्‌ । 
तेन त्यक्तेन भुंजोथाः मा गुधः कस्य स्विद्वनम्‌ ॥ 
t ( ईशोप० १. १) 
हमारा यही आदशं है । यही कारण है कि कोई शुद्ध भारतीय एक घूट जल भी 
पीने लगता है तो उसे भगवान्‌ के चरणों में अपित ओर प्रसाद समझकर पान करता 
है । यद्यपि समाज में व्यष्टि के शुभाशुभ कर्मों के अनुसार विषमता का निर्माण होता 
रहता है, फिर भी प्रत्येक आस्तिक जीव मात्र को बन्धु समझकर ( बम्न॒तस्य पुत्राः ) 
र समता को ओर अग्रसर होता रहता है। परोपकार एक व्यापक घमं माना 
गया हं। 
आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ । 


जब यह उदार भाव आता है, व्यष्टि अपने को समष्टि का प्रतिबिम्ब अर्थात्‌ विराट के 
रूप में समझने छगता है । नेत्र सूयं, उदर आकाश, कुक्षि समुद्र, अस्थि पंत, रोमा- 
वछियों वृक्ष इस प्रकार के भाव होने पर अपने-पराये का प्रश्‍न ही विलीन हो जाता 
है। उस समय समष्टि-दुःख में दुखो तथा समक्टि-सुख में सुखी होना पड़ता है। आत्म- 
वतु समस्त ब्रह्माण्ड मे सुख-दुःल के भाव का विकास हीने पर अपने दुःख ओर सुख 
का भाव ही नष्ट हो जाता है। इस अवस्था में शोषण ओर उत्पीड़न का प्ररन ही 
कहां उठ सकता है? यह भाव जहाँतक विकसित होगा, उतने अंश में कल्याण 
अवश्य होगा । 


उपनिषदों में 'मधुविद्या' का उपदेश दिया गया है, जिसका तात्पर्यं यह है कि 
प्रत्येक व्यक्ति एक दूसरे का सुखसाधन बने | कुटुम्ब, ग्राम, शान्त, राष्ट्र, विर्व, 
पितुलोक, देवलोक, आदिको के प्रति क्रमशः व्यक्ति में समाज के कल्याण-भावना का 
उदय होना. आवस्यक है। एक साधक सोचता है कि हे भगवन्‌! जगत्‌ आपने 
खेलने के लिए खिलोना बनाया | कुछ दुबुंद्धि उसमें ममता करते हैं। वस्तुतः आप ही 
रचयिता तथा स्स्व हैं | संपूर्ण वस्तु ईश्वरीय है । इस प्रकार सम्पत्ति का आ 
केन्द्रीकरण तथा समाजीकरण न होकर उसका 'ईदवरी-करण' होता है । उससे निर- 
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न्तर चिन्ता लगी रहती है कि वस्तु समष्टि-कल्याण में ही उपयुक्त हो । इस कतंव्य- 
पालन में उसे शरीर तक का मोह नहीं रहता । 


यहाँ एक बात ओर ध्यान देने की है । जहाँ एक तरफ त्याग, दान, परोपकार, 
आतिथ्य, सेवा आदि द्वारा समष्टिसेवा का भाव बढ़ाने का प्रयत्न किया गया, वहीं 
दसरी तरफ व्यष्टि को प्रतिग्रह से बचनेके लिए भी उपदेश दिया गया । क्योंकि घर्मा- 
घारित समाजव्यवस्था में निष्क्रियता आकाशकुसुमवत्‌ है। उसमें पुरुषाथं को 
प्रोत्साहित किया. जाता है। उञ्छ तथा शिल-वृत्ति को श्रेष्ठ बतलाया गया है। 
कुसुलघान्यज्ञःओर कुम्भीवान्यक, त्र्यहिक, झश्वस्तनिक को उत्तरोत्तर श्रेष्ठ बताया 
गया है। कोपीनवन्तः खलु भाग्यवन्तः यह एक साधारण-सी कहावत थी । स्थिति यह 
होती है कि देनेवालों में त्याग ओर लेनेवालों में लेने से सर्वथा टूर रहने का प्रयत्न 
होता था | इस घमं के प्रभाव से आथिक सन्तुलन बना रहता था | आध्यात्मिक तथा 
भोतिक अर्थनीति में यही अन्तर है कि एक में देनेवालों में देने की होड़ लगती थी, 
किन्तु कोई लेनेवाला नहीं । दूसरे में देनेवाले देने से जान बचाते हैं, किन्तु लेने- 
वाले नारा लगाते हुं 'लड़कर लेंगे, मरकर लेंगे” ओर 'मारकर लेगें।' ऐसे शब्द भी 
धमंशासित राष्ट्र में सुनायी नहीं पड़ते । 


यह तो हुई घर्माधारित समाज की व्यवस्था । व्यष्टि इन सिद्धान्तों को मानने 

में असमर्थता दिखाता है, तो राज्यशक्ति द्वारा इन सिड्डान्तों के पालन के लिए 

बाध्य किया जाता है। राज्य इस बात की चेश्ठा करता है कि प्रत्येक व्यक्ति निर्धारित 

सामान्य जीवनस्तर के सुखसाधन प्राप्त कर सकें । इसके अतिरिक्त न तो वह मोटे 
को छोळ सकता है, न पतले को मोटा बना सकता है । समाजवादी भी समानता से 
विकास के भवसर की ही समानता की बात स्वीकार करते हैं । बात भी ऐसी ही है, 

क्योंकि अतिविषमता मिटायो जा सकती है, लेकिन पुणं समानता कभी स्थापित नहीं 

की जा सकती | विषमता के अतिरेक का प्रश्‍न अतिरेक ( सरप्छस ) से आरम्भ होता 

है। पूँजीवादी राष्ट्रों में लाम अर्थात्‌ अतिरेक का बँटवारा नहीं होता । रामराज्य में 

आग सम्पत्ति के होते हुए भी अतिरिक्त का बॅटवारा मान्य है ओर वह भी पाँच ' 
भाँगों में । 
घर्माय यशसेऽर्थाय कामाय स्वजनाय च। 

पञ्चाधा विभजन्‌ वित्तमिहामुत्र च भोदते ॥ 

क ( भाग० ८.६९.२७ ) 

बजतों धर्म, यश, मूलसम्पत्ति की रक्षा, स्वजीवनयापन के लिए, उद्योग में लगे 

सजनो के लिए थे पाँच भाग हैं। यह विदव की अर्थनीति के छिए धर्माधिष्ठित राम- 

राज्य को अ्थंनीति को अपूव देते हैं । | 


rn ET SSS 


. व्यक्ति अतिविषमता की ओर उन 


. दिया जाय : 
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पाँच विभागों में बँटवारा करते समय एक अंश घनाध्यक्ष के पास स्वतन्त्र हो 
जाता है, अतएव अनावइयक विषमता का बीजारोपण होता है । उसके लिए व्यवस्था 
यह है कि प्रत्येक ऐसा व्यक्ति जिसके पास ३ वषं के लिए पर्याप्त सामग्री हो जाय 
ज्योतिष्टोम यज्ञ करे : | 


यस्य त्रेवाषिकं भक्तं पर्याप्तं 
अधिकं बापि विद्येत स सोतन पावन h 

( मनु० ११.७ ) 
इस भ्रकार पुनः सम्पत्ति का वितरण 
पहुँच जाता है। इतने पर भी यदि 
र मुख हुआ ओर उसके पास सम्पत्ति इकट्ठी होने 
लगी, तो उसका अर्थ यही समझा जायगा कि उसने समाज के साथ चोरी की है। 
अतएव वह चोर है, उसे चोर की तरह दण्ड देकर पेटभर अन्न के मागं पर पुनः छा 


यह नित्यकमं माना है, अर्थात्‌ अनिवायं । 
होकर व्यक्ति राष्ट्र के सामान्य जीवनस्तर पर 


यावद्‌ {श्चयेत जठरं तावत्‌ स्तत्वं हि देहिनाम्‌ । 
अधिक योऽभिमन्येत स स्तेनो दण्डमहंति ॥ 
( भाग० ७.१४८) 
जेसा कि बतलाया है, उत्तराधिकार के नियम में यह वात है कि उत्तरा- 
धिकारी सम्टि-कल्याणमूलक् परम्पराओं का अवद्य पालन करे। अन्यथा उसे 
उत्तराधिकार से भी बंचित कर दिया जा सकता हे; क्योंकि उस स्थिति में व्यक्ति 
असाधु माना जाता है ओर उससे राज्य द्वारा सम्पत्ति छोनी जा सकती है । लेकिन 
राज्य के लिए यह आवश्यक है कि वह॒ उस सम्पत्ति को अपने हाथ में न लेकर 
साधु व्यक्ति के हाथ में दे दे। मनु ने कहा है: 
योऽसाधुभ्योऽथंमादाय साधुभ्यः सम्प्रयच्छति । 
स कृत्वा प्लवमात्मानं सन्तारयति ताबुभौ ॥ 
( मनु ११. १९) 
राज्य आथिक-सन्तुलत को सदा चेष्टा किया करता है | जो व्यक्ति निन हो 
गया है, उद्योग में जिसे सफछता नहीं मिली, फिर भी योग्य हो तो राज्य का कतव्य 
होता है कि उसे बिना व्याज का धन दिलाये । इस प्रकार वह सहायता देकर, दिछा- 
कर व्यक्ति का उत्थान करता है। हां, वह इस बात की चेष्टा करता रहता है कि 
सहायता देनेवाला कहों स्व्यं सहायता पाने की हालत में ना जाय | अर्थात्‌ 
'एक वगं के व्यक्ति की उन्नति का तात्पर्य सम्पूर्ण समाज को उन्नति है।' यह भाव 


` रामराज्य में ही सम्भव है। शस्त्र और शास्त्र दोनों के उचित प्रयोग से राज्य-शक्ति 


ओर वेयक्तिक सम्पत्ति में ऐसा सम्बन्ध बनता है कि आ्थिक़-संतुळत बना रहे। ७० 
६७ 





७, घर्म्तापेक्ष पक्षपात-विहीन राज्य 


जब हम आथिक-सन्तुलन पर विचार करते हैं, तो घमंसापेक्ष राज्य पर 
विचार आवश्यक हो जाता है। किन्तु थाज वह पश्चिम की प्रयोगशाळा का एक 
बहिष्कृत-सा विषय बन गया है। उस पर विचार करना विश्‍व को पीछे, विनाश के 
गतं में ले जाना माना जाता है। भारतवर्ष में जब धमंसापेक्ष राज्य की बात कही 
जाती है तो तत्काल पश्चिम का दुदय सामने आता है और भारतीय आधार पर 
बिना विचार किये उसकी इस रूप में उपेक्षा होने लगती है कि रोग इस विषय पर 
बात भी सुनना नहीं चाहते । इस अवस्था में बड़ कठिनाई उपस्थित हो जाती है। 
बस्तुतः भारतीय और पश्चिमी घमंसापेक्ष राज्य में महान्‌ ओर भोलिक अन्तर है, 
इसे आँखों से ओझळ नहीं किया जाना चाहिए | 


परचम में जब यूरोप पर यूनानी-राज्य की प्रतिक्रिया हो रही थी ओर 
उसका पयंवसान मध्ययुगीन राजनीति में हो रहा था, तो उस सभय राज्य-पुरोहितों 
. ओर राजाओं का राज्य और धमंसम्बन्धो एक विलक्षण रूप सामने आया । ईसाई- 
घमं के मभ्युदय के बाद समाज में ईसाई-पुरोहितों का शक्ति-विकास इस रूप में हुमा 
कि वे केवळ राज्याभिषेक को.घामिक क्रियाओं का सम्पादन ही नहीं करते थे, 
बल्कि राजाओं के अधिकार का भी निर्णय करते थे। 'पुरोहितों की संस्था' का 
संघटन होने लगा, जिसके प्रधान 'पोप' ब हे जाते थे। इनका शासन राज्य से परे 
भोर स्वतंत्र होता था, कहीं तो राज्य से ऊपर भी | आगे चलकर राजाओं ओर 
पोपों में संघर्ष भी हुआ । परिचिम में पोपों द्वारा संचालित और नियंत्रित राज्य- 
व्यवस्था को 'धमंसापेक्ष-राज्य' कहा गया । जब राजाओं ने पोपों की शक्ति समाप्त 
कर दी ओर उन पर राजशक्ति का प्राधान्य स्थापित किया, तो राज्यपक्ष से भी दो 
प्रकार के विचारक सामने आये | एक वे जो राज्य-संचालन में धमं के हस्तक्षेप को 
मान्यता देना चाहते थे ओर दूसरे बे, जो राज्य की शक्ति को चचं या पोप की शक्ति 
के ऊपर ही नहीं, उसमें संशोधन, पेरिवधेन और नियंत्रण की पूर्ण अधिकारिणी भी 
मानते थे। राज्यशक्ति की इस व्याख्या ने धर्मनिरपेक्ष और सर्वाधिकारवादी राज" 


नीति को जन्म दिया जिसकी दोनों धाराएँ आज भी विइव की राजनीति में कार्य 
कर रही हैं। | 


परिचम में धर्म के प्रति एक और विद्रोह हुआ, जिसका भी राजनीतिक | 
महत्व है। पश्चिम में व्यवहृत जितने 'घमं' या “सम्प्रदाय! थे, वे परिस्थिति-विशेष | 
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में व्यक्ति-विशेष से व्याख्यात या उपदिष्ट थे । उनमें 

Rs । उससे मानवकल्याण के पर्याप्त त 
थे, i दशन का रूप धा रण करने में असमं रहे। फलतः उनकी उरा हो 
शारवत सत्य का रूप लेने छगीं | अनुयायियों में उन उच्तयों के प्रति शाएत्रतिक 


विश्वास भी हो गया, जब कि उनका सम्प्रन्ध शाइवतिक शक्ति की उस चिरन्तन- 
धारा के साथ कभी भी नहीं हो पाया था, जिसके साक्षात्कार के माध्यम से श्रेय और 
प्रेय दोनों का त्रिकालत्व हस्तामलकवत्‌ स्पष्ट 


के र कर सके । परिणाम यह हुआ क़ि इतचे 
अंश में पश्चिमी घर्म अन्व-श्रद्धा का विषय बनने लगा, जब कि ततके वा 
सावंकालिक और सावंजनिक मानने का हठ न छोड़ पाये । प्रकृति के रहस्प्रों के 


प्रति सह जिज्ञासा जब वहाँ नया रूप घारण करने छगी 
मान्यताओं से विरोध होने छगा। प्रमाण के लिए वहाँकी मि त श्ना 
सार पृथ्वी को आयु ७००० वषं को थी । बहुत दिनों तंक वैज्ञानिक भी यहो रट 
लगाते रहे और समग्र इतिहास इतने ही काल में पर्यवसित करते रहे। खेद है कि 
भारतीय विद्वान्‌ आज भी उतने काल के पूवं के इतिहास को 'प्रावक्षालिक इतिहासः 
कहते हैं, जब कि परिचमो विचारको ने इस मत में परिवर्तन कर लिया है। हाँ, तो 
गेलोळियों ने कहा कि 'पृथ्बी गोल है और सूयं के चारों तरफ घूपतो है।' यह 
मान्यता ईसा को उक्ति के विपरीत थो, अतएव उसे 'नास्तिक' कहकर उसका. 
धामिक वध किया गया । लेकिन विज्ञान का चरंण आगे बढ़ा। प्रकृति के रहस्य 
जिस रूप में सामने आने लगे, वे “बाबावाक्यं प्रमाणं स्यात” के विपरीत पड़ने 
लगे । विज्ञान को मान्यता को धामिक घोषणाओं से समाप्त किया जाने ळगा। 
यद्यपि सत्य के विपक्ष में घोषणाएं तो समाप्त हो गयीं, किन्तु एक गम्भीर प्रभाव 
प्रवाहित हो गया कि विज्ञान पश्‍चिम में घमंविरोधी हो गया। फछतः वेज्ञानिक 
क्षमताओं पर विकसित राजनीति में धमं अपांक्तेय बन गया । 
एक तीसरी बात भी महत्त्वपूर्ण हुई, जिसका धर्म का राजनीतिक सम्बन्ध 

निश्चित करने में प्रमुख हाथ रहा | धमं वहीं भी मात्र उपासना या धार्मिक कृत्य के 
रूप में नहीं रहा, उसका सामाजिक प्रयोग में भी हाथ रहा | पश्चिम में जब उसकी 
मान्यता समाप्त होने लगी तो उसने कुछ क्षेत्रों में स्थिर रहने का प्रयास किया, कुछ 
स्थानों में समझोता । जहाँ स्थिर रहने का प्रयास किया, वहाँ शक्तिधरों के पृष्ठपोषक 
के रूप में अपने को स्थिर रखना चाहा । अतएव शक्तिधरों ने शोषण और उत्पीडन 
की वास्तविकता घामिक व्याख्याओं द्वारा सिद्ध की | फलतः धर्म शोषकों का दाळ 
या एजेंट बन गया । जहाँ समझोता किया, हु वहाँ इसने समाज के क्षेत्र से अपने ख 
हटाकर मात्र उपासना और कृत्यों के ह में Ra न ।. अप र 
सामारि प्त हो गयो ओर वह केवछ वथ (वधारकों 

मार्ग घमं की बात की जातो है, तो आधुनिक विचारकों के सामने 
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तत्काल यही परिचमी इश्‍्य और विशेषता सामने आमे लगती है। वे तुरन्त कह देते 
हें कि “बेज्ञानिक युग में धमं की वया आवद्यकता ? धमं वयक्तिक चीज है, उसका 
राजनीति से कया प्रयोजन? धमं सदा शोषण ओर उत्पीड़न की दाशनिक व्याख्या 
करता रहा | आज समाज के विकसित चरण में धमं का कोई महत्त्व नहीं”, आदि- 
आदि। खेद के साथ कहना पड़ता है किं तथाकथित भारतीय विद्वानों ने कभी भी 
भारतीय ढंग से यदि भारतीय धमं-परंपरा फा अध्ययन किया होता तो सम्भव है, 
आजकी भारतीय स्थिति में भारतीयत्ता का प्रयोग विश्‍व को नया सन्देश दे सकता | 
जिस सन्दर्भ को हमने ऊपर प्रस्तुत किया है, वास्तव में भारत की परम्परा में 
उसका कोई स्थान नहीं। न तो भारत में कभी पोपों-ज॑सी संस्था रही और न 
वैज्ञानिक सत्य के साथ कभी “बाबावाकयं प्रमाणं स्यात्‌” का हठ ही। भारतीय 
घमंशास्त्रों ने कमी शोषण-उत्पीड़न का समर्थन नहीं किया । जब हम विश्व में अन्य 
धर्मों की स्थिति देखते हैं, तो 'धामिक अर्थशास्त्र' नामक कोई वस्तु ही नहीं, जब कि 
"भारतीय धमं-विज्ञान' ने जीवन के प्रत्येक क्षेत्र का व्यावहारिक और वेज्ञानिक 
अध्ययन और प्रयोग किया है । | 
फलतः घमंसापेक्ष राज्य का तात्पर्यं यह हुआ कि “राजनीति, अर्थशास्त्र, समांज- 
शास्त्र, कला, इतिहास आदि का प्रयोग और व्याख्या धमे के आधार पर की जाय 
ओर उसे जीवन में व्यावहारिक रूप दिया जाय ।' राज्य इस व्यवस्था का कार्यान्वयन 
मात्र करे, न कि संशोधन, परिवर्तन या परिवधंन | धमंसापेक्ष राज्य का कथमपि यह 
तात्पर्यं नहीं कि किसी धर्म या ससम्प्रदायविशेष का शासन हो और अन्य धम या 
सम्प्रदाय शासन से दूर ओर उपेक्षित रहें । समाज का जो झंग जिस धमं में विश्वास 
रखता हो, उसे उसके अनुकूल जीवन बिताने की पृणं स्वतन्त्रता और व्यवस्था होची 
चाहिए । 'कल्पाणकारी-राज्य' समाज के कल्याण ओर लक्ष्य की स्वयं व्याख्या करने 
छगता है। इसका फल यह होता है कि बह सामाजिक मान्यताओं में सामाजिक 
संघटनों की मर्यादा के विपरीत परिवर्तत और संशोधन करने लगता है। यहीं हमारा 
उससे विरोध उत्पन्न हो जाता है। क 
वस्तुत! समाज में कोन-सा अंश उपेक्षित और कोन-सा आवश्यक है, इसका 
य॑ समाज के घटक स्वयं करें| राज्य केवल वातावरण प्रस्तुत करे कि समाज में 
स्वय-संचाछन को शक्ति आये। उसके स्वयं-संचाळन में जहाँ बाधा हो, उसे दूर करना 
राज्य का कतव्य है । इस अवस्था में घमं, परंपरा की रक्षा तो होती ही है, साथ 
ही समाज राज्य की अपेक्षा न कर स्वयं अपनी व्यवस्था करने की शक्ति रखता है | 
नोकरशाही के स्थान पर सहकारिता और सहयोग सहज रूप में सामने आते हैं | 
आज समाज के कार्यों को राज्य ने जितने अंश में अपने हाथों में लिया, उतने अंश 
में समाज निष्क्रिय हो गया है। 
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घमं सापेक्ष राज्य में सबसे बड़ी 
एवं सम्प्रदायों के लोग रहते हैं । यदि 
सापेक्ष स्थिति केसे चल सकती है ? 
ही यूरोप में घमं के नाम पर संघर्ष 
स्थिति को पुनः यहाँ भी लाया जाय 
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बाघा यह्‌ पड़ती है कि राज्य में विभिन्न घमों 
उनकी मान्यता में परस्पर विरोध है, तो घमे- 
दसरी बात यह कि धर्मसापेक्ष राज्य के कारण 
मर लज्जाजनक रक्तपात हुआ है। क्‍या उस 


य ¦ वस्तुतः पश्चिम में धमराज्य नहीं, अपितु 
घामिकों का सत्ता पर अधिकार प्राप्त करने के लिए संघर्ष था। जिस सम्प्रदाय ने 


राज्य-शक्ति को प्रभावित कर लिया, उसने अन्य सम्प्रदायों के उत्थान में वाघा पहुं- 
चायी । इसमें संघर्ष हुआ । भारतीय धारणा के अनुसार राज्यशक्ति किसी सम्प्रदाय 
के हित का साधन नहीं, उसे तो धर्मानुकूल प्रतिष्ठित करने का प्रदन है। 


इस प्रश्‍न को व्यावहारिक रूप में समझ लेना आवद्यक है । देश में एक घमं- 
विभाग हो, उसमें सभी धर्मों के मान्य आचार्य प्रतिनिधि रूप में हों! जिस घमं की 
व्यवस्था का प्रश्‍न हो, वे अपना निर्णय दें और राज्य उस निर्णय को कायंख्प में 
परिणत करे । कहीं-कहीं धर्मों में परस्पर विरोध भी आता है। जेसे मुसलमान 
गोहत्या का सम्बन्ध धामिक कृत्य के साथ जोडते हैं और हिन्दू गोरक्षा अपना पवित्र 
कतंव्य मानते हुं। ऐसे स्थलों पर यह बात ध्यान में रखनी पड़ेगी कि ऐसे अंश नित्य- 
घमं हैँ या काम्य ? नित्य-कमं वयक्तिक होते हुए भी सामाजिक हो जाते हैं । काम्य-घमं 
सवथा वयक्तिक होते हैं समाज के निमित्त से किये कृत्य भी सामाजिक होते हैं। 
यदि व्यक्ति काम्य-कमो वारा अपना कल्याण करता है ओर समाज को हानि पहुँचाता 
है तो आवश्यक है कि ऐसे कृत्यों भोर घामिक मान्यताओं पर प्रतिबन्ध लगाया 
जाय । जहाँतक ज्ञात है, गो-बछि इस्छाम में विहित नहीं है । हो भी तो वह नित्य- 
कमं के रूप में नहीं | विश्व के किसी घमं में नित्य-कर्म समष्टि-विरोध में नहीं है ओर 
न उसमें परस्पर संघष है । इस प्रकार की ही राज्य-व्यवस्था को हम 'घमंसापेक्ष 
पक्षपात-विहीन राज्य” कहते हैं। इसीमें अल्पसंख्यकों की माध्यताओं का भी रक्षण 
होगा और वे राष्ट्र के साथ विएवासघात भी नहीं कर सकते | 


'जनसंघ' के समान ही 'स्वतन्त्रःपार्टी' भी धमं का त्ताम लेती है, फिर भी 'राम- 
उता से उसका पर्यास भेद है । स्वतन्व्र-पाटीं कांग्रेस की कुर्षी का विरोध कर 
रही है और परिषद्‌ कांग्रेस के सिद्धान्त का | पार्टी का विचार है कि कांग्रेस अपने 
संविधान का पालन करे, तो उसका कोई विरोध नहीं | स ह न i 

जेने की जल्दीबाजी में लोग इस बात पर 
रही है? इस पर रामराज्यःपरिषद्‌ के अध्यक्ष ने वा के कक र 
इ ओर ध्यात आंकृष्ट कराया उके कुछ अंश को हम ज्यों-क्ा-त्यों यह 


रहे हूँ; 
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'्वतन्त्र-पा्टी कांग्रेस-संविघान को अपना आधार मानती है जिसका परिषद्‌ 
ने विरोध किया | यदि अपने संविधान का पालन कांग्रेस ने किया, जसा कि असस्भव 
नहीं, तो स्वतन्त्र-पार्टी का अस्तित्व कहाँ रह जाता है? स्वतन्त्र पार्टी के कणंधार 
कांग्रेस का विरोध जिन अंशों में आज कर रहे हैं, उनका बीजारोपण जब हो रहा था 
तो वे मी कांग्रेस एवं कांग्रेसी सरकार में प्रतिष्ठित पदों से उनका समथत कर रहे थे। 
पार्टी व्यक्तिगत सम्पत्ति की वक्रालत करती है, साथ ही गांधीवादी ट्रस्टीशिप भी 
` मानती है, जो व्यक्ति के पक्ष में नहीं है। इतना अवश्य है कि पार्टी उद्योगपतियों' 
द्वारा शोषण के लिए “स्वतन्त्र व्यापार और स्वतन्त्र ' उद्योग' चाहती है, इसीलिए 
उसका नाम “स्वतन्त्र-पार्टी' रखा गया। अन्यथा नियम ओर लक्ष्य में बंधे संघटन को 

स्वतन्त्र केसे कहा जा सकता है ?' 

देश के विभाजन के मूलपुरुष राजाजी आज खण्डित भारत को भी खण्ड- 
खण्ड करना चाहते हैं। देश की राष्ट्रभाषा के प्रश्न पर उत्तर-दक्षिण के विषश्रीज का 
आरोपण आपने ही किया | राजनीतिक सत्ता को प्राप्ति के समय आप अपने को समग्र 
राष्ट्र का नेता मानते हैं, किन्तु हिन्दी के प्रश्‍न पर अपने को दक्षिणी समझने 
लगते हैं । पटना में उन्होंने कहा था कि 'हम उस क्षेत्र से आते हैं, जिस पर हिन्दी 
नहीं छादी जा सकती ।' यहाँ राजाजी क्षेत्रविशेष के व्यक्ति हो गये | 

वस्तुतः पूंजी पतियों ओर राजाओं के चंगुल में फंसे राजाजी समग्र राष्ट्र की 
मूत का साक्षात्कार नहीं कर पाते हैं । पंजात्र के दौरे के समय अङ्ालियों की 
खुशामद में उन्होंने पंजाबी सूबे का समर्थन क्रिया, यद्यपि वे सिख ओर हिन्दू दोनों 
में किसी एक को सन्तुष्ट करने में असमर्थ रहे। जाळंघर में उन्होंने कहा : 'यदि तुम 
हमारा साथ दोगे तो तुम्हें पंजाबी सुबा मिलेगा ।' अमृतसर की सावंजनिक सभा में 
अपने को सम्भाछते हुए उन्होंने कहा : 'जो उनका साथ 'स्वतन्त्रता' के संघर्ष में देगा, 
वह किसी स्थानीय माँग को पुरा करने में समर्थ हो सकेगा ।' इसका स्पष्टीकरण उन्होंने 
वहीं प्रेस-कास्फ्र स में किया : 'कोई चीज जिसे समाज चाह रहा है, उसे अवश्य 
मिलनी चाहिए । मेरा विश्‍वास है कि पंजाबी सूबा आ रहा है।' यहाँ राजाजो ने 
पंजाबी सूबे के साथ उस आधार को स्पष्ट किया, जिससे भारत के पूर्वी और पश्चिमी 
समाज ने जो चाहा था, उसे राजाजी ने दिलाया था अर्थात्‌ पाकिस्तान | आज भी 
, कैरछ में मुस्ठिम-छीग के नेतृत्व का खयाल राजाजो को है, क्योंकि उसकी भी माँग 

हणी दै। तब इंसाइस्तान का प्रस्न आयेगा और राजाजी उसका भी नेतृत्व 
करेगे | 
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राजाजीका 'धर्मराज्य' द 
अपने मनोरथ के छिए राजाजोने उन उद्रो को प्रहग किया, जिससे जनता 
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अपना अस्तित्व जमा सकें । उन्होंने कहा : 'स्वतन्त्रःपार्टी' धर्मराज्य चाहती है।” 
'धमराज्य केसा होगा ? इसको व्याख्या करते हुए आफ्ते “संविधान से सभी धर्मों 
को समानाधिकार की गारण्टी दी है, किन्तु समानाधिकार की पूर्ति न होने से घामिक 
अल्पसंख्यक वग चिल्छ-पों मचाते हैं | हम प्रतिज्ञा करते हैँ कि संविधान की सभी 
व्यवस्थाओं को कार्यरूप में परिगत करेंगे।” राजाजी का धर्मराज्य केवल अल्पः 
संख्यकों की सुरक्षा के लिए है, जिसमें पाकिस्तान ईसाइरतान, सिखिस्तान आदि के 
बीज हें, जिसकी स्थापना राजाजी जैसे मानवतावादी के लिए आवश्यक है| अन्यथा 
जिस संविधान की ब्यवस्थाओं के लिए राजाजी प्रतिज्ञा करते हैं वह देश के ४ करोड़ 
हिन्दू, हिन्दुओं की घामिक मान्यता, जसे उपासना, विवाह, उत्तरा चिकार, अन्त- 
जातीय सम्बन्ध आदि में प्रत्यक्ष हस्तक्षेप करता है। अभी जो कुछ शेष है, उसे 
कार्यरूप में परिणत करने के लिए वे प्रतिज्ञा कर रहे हैं । 


धर्मराज्य के लिए मूल-प्रइन है कि क्या राज्य घमं में हस्तक्षेप कर सकता है । 

यदि राज्य जनकल्याण के नाम पर घमं में सुधार कर सकता है, तो वह घमं राज्य 
नहीं हो सकता । राजाजी के शिष्य प्रो० रंगा ने पटना में ही कहा कि 'हम कल्याण- 
कारो राज्य का समर्थन करते हैं।' इस अवस्था में घमंराज्य की बात केवल उप- 
हासास्पद ही है । सबबे बड़ी बात है कि स्वतंत्र-पार्टी गांधीजी की शिक्षा और सिद्धान्त 
को अपना मागंदशंक मानती है । इधर एक शिष्प कल्याणकारी राज्य का स्वप्न 
देख रहे हैं ओर दूसरी ओर गांधीजी के आध्यात्मिक उत्तराधिकारी विनोबाजी ने 
'स्वराज्य-शास्त्र' नामक पुस्तक में 'कल्याणकारी-राज्य' का खण्डन किया है | 

इस प्रकार रामराज्य-परिषद्‌ ओर स्वतंत्र-पार्टी के तुलनात्मक विवेचन से हम 
देखते हैं कि दोनों में मुलभूत भेद है। सेद्धान्तिक मतमेद के साथ व्यावहारिक अन्तर 
भो कम नहीं । पार्टी पंजाबी सूबा तथा इस प्रकार को अन्य क्षेत्रीय स्वतंत्रता, भाषा- 
वार विभाजन द्वारा देश को एकता समाप्त करने पर तुछी है। राष्ट्रभाषा के विषय में 
उसका दृष्टिकोण असमीचोन ही नहीं, ३पेक्षणीय भी है। फछतः पार्टी की वर्तमान 
स्थिति के साथ परिषद का सम्बन्ध होना असंभव है। 


परिषद्‌ के सिद्धांत अत्यंत स्पष्ट और शाइवतिक हैँ । उसको मान्यता कभी न्‌ 
कभी अवश्य स्वीकार की जायगी । आवशयकता है धरय, त्याग ओर छगन से कायं 
करने को । सफलता तो ध्रुव ही है। | 

पार्टो के २१ सूत्रों में से मूलभूत कुछ सूत्रों को विवेचना से पार्टी भोर परिषद्‌ 
का भेद स्पष्ट हो जाता है : | 

१ वाति न्याय की उपलब्धि में स्त्रतंत्रःपर्टी, जाति, घम, व्यवसाय, 
राजनीतिक मेद नहीं करना चाहता ।' “सामाजिक न्याय एक ऐसा शब्द है जिसकी 
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व्याख्या निश्चित नहीं। सभी राजनीतिक विचार के लोग उसकी व्याख्या अपने 
आधार पर करते हैं। मावसंवादी भी सामाजिक न्याय मानते हैं, किन्तु उनकी धारणा 
` स्वतंत्र-पार्टी के छोगों को मान्य होगो, ऐसा विश्वास नहीं होता । अठएवं सामाजिक 

न्याय के रूप और आधार के विषय में स्पष्टीकरण आवश्यक हो जाता है | सामाजिक 
न्याय के साथ ही अवसर की समानता भी लगा दिया गया है | इससे यह भी ध्वनित 
हो रहा है कि सामाजिक न्याय की स्वतंत्र-पार्टी ऐसी व्यवस्था करता है, जिप्तमें अव- 
सर की समानता अलग से समझी जा सकती है, यदि उसका सम्बन्ध राजनीतिक 
स्वत्वों से है तो सम्भव है, उसमें जाति, व्यवसाय आदि का प्रश्‍न च आये. । किन्तु जब 
उसका सम्बन्ध समाज से होगा तो इस प्रशत को राजनीतिक संघटन सुलझा दे, यह, 
एक ऐसा प्रश्‍न है जिस पर विचार अपेक्षित है । स्वतंत्र-पार्टो राज्य के हस्तक्षेप को 
कम से कम मानता है! किन्तु समाज के विषय में वह राजनीतिक दल अर्थात्‌ राज्य 
के अधिकार को मानता है। इस अवस्था में उसका समाजवादी सवंग्राही राज्य के 
साथ सामाजिक प्रइन पर मूलभूत अंश में वप्रा भेद रहा ? स्वतंत्र-पार्टी ने सामाजिक. 
न्याय की जब कोई परिभाषा नहीं दी और उसमें राज्य का हस्तक्षेप मान रहो है तो 
स्पष्ट है कि विवाह, उपासना आदि को यह मानकर उसमें राज्य हस्तक्षेप को 
प्रश्नय देगी । 


इसमें आकर स्वतन्त्र-पा्टी ने वही रख अपनाया जो हमने ऊपर कहा है। 
वह जनता के कल्याण ओर प्रगति के लिए वैयक्तिक प्रेरणा और क्षमता को मुख्य 
आधार मानती है। यदि वह व्यूनतम राज्य-हस्तक्षेप की नीति को मान्यता दे रहा 
है तो सामाजिक कार्यो में वह्‌ राज्य या राजनीतिक संघटनों को क्यों महत्त्व दे रहा 
है ? वस्तुतः वयक्तिक क्षमता और प्रेरणा के आधार पर व्यक्ति के सुख, प्रगति और 
कल्माण, उद्योग को नहीं छोड़ा जा सकता | अतिव्यक्तिवाद और अतिसमाजवाद 
ओर मतिसमाजवादी मनोवृत्ति से बचकर हमें व्यक्ति, समाज और राज्य के 
सम्बन्धों में प्राचीन भारतीय व्यवस्था के अध्ययन ओर प्रयोग पर ध्यान देना 
आवश्यक होगा । इस सूत्र से भीष्म, मनु, याज्ञवल्क्य और कौटल्य की अपेक्ष सवतंत: 


पार्टी मिल के अधिक निकट । जि र So : 
पातो नहीं । है, जिसकी निर्बाध वेयक्तिक स्वतन्त्रता के हम पक्ष 


र न "इस सून में दो पक्ष हो गये हैं। प्रथम में कहा गया है कि “कानून तथा - 
के किम उपायों का अवलम्बन करने के स्थान पर राज्य को जप पर 
लिन मे व प्राप्त ड सेवा-वृत्तियों का उपयोग करना चाहिए जिनके 
प्रतिबन्धक उपायों का 2... सन्तोष और आत्मपू्ति का अनुभव होता है । 
रा तात्पय है, जनता की सद्वृत्तियों पर अविश्वास करना तथा 


PNET ~ ASME SY FIC FS 


i i ,्र फदककण हुद छत [५3 CH 3. अकमआकक > > 
= RT गाआत>>+>3 नीली नल लकी लक की 


धमंसापेक्ष पक्षपात-विहीन राज्य 


उसे एक रांजनीतिक पार्टी का दास बनाना |” 
सें कहा गया है कि “इसलिए पार्टी गांधीजी दा 
में विश्वास करती है । 

_भथम पक्ष क Fs ने लिहित भाबना ओ 
है । याद इन दोर में विरोध उत्पन्न हो गया तो उप्त आधार पर सेवातृत्तियों का 
उपयाग करना चाहिए, इस पर ध्यान घहीं दिया गया । वस्तुतः मनुष्य के मन में 
निहित भाव तथा परस्परा इसके औचित्य डा भिर्णय किसी लक्ष्यण आधार पर 
किया जाना चाहिए । ये स्वयं में आधार नहीं हैं। यदि आधार नहीं तो मनुष्य के 
मन में निहित भाव तथा परम्परा दोनों अनिदिष्ट दिशा में भी जा सते हैं जिसका 
सम्मन्ध जीवन के लक्ष्यहीच स्वरूप भे पहुंच सकता है । फलत: उसको नेतिक एकता, 
गौरव, सन्तोष ओर आत्मपू्ति का अनुभव नहीं भी हो सकता । वस्तुतः इस धारणा 
से पश्चिम की १९वीं शतो की 'यज्भाव्यं नीति' का समर्थन होता है। परिषद्‌ 
परम्परा और मानवो स्वभाव दोनों का निश्‍चित संबिधान के आधार पर आदर 
करती है। यदि वे दोनों शाश्‍वत संबिधान फी धारणा के विपरीत हैं तो उनमें 
संशोधन भी किया जा सकता है। फळतः एक जोवन का लक्ष्य निरिचित होता है 
ओर उसकी उपलब्धि में ही परम्परा ओर मानवीय स्वभाव का उपयोग हो पाता 
है । इस भादरांवादो धारणा में ही वास्तविक वेयक्तिक क्षमता का निवास ओर 
स्वतन्त्रता का प्रयोग सम्भव हो सकता है। मन्यथा व्यक्ति के मनोभाव परस्पर 
विरुद्ध होकर समष्िःव्प्रचहार का रूप ही नहीं ले सकते | 

ट्स्टी-हिप : अपने प्रथम पक्ष की पुति के लिए स्वतन्त्र-पार्टी ने गांघीजो के 
टस्टो-सिद्धाच्त को आधार बनाया है। पहली बात तो यह है कि टृस्टी-शिप का 
विचार गांत्रीजी के समय हो अव्ग्रावहारिक सिद्ध हो चुका था ओर उसका स्पष्टी- 
करण उस समय भी नहीं हो पाया। जत्र सिद्धान्त व्याख्यासापेक्ष हो जाते हैं तो 
व्याख्याओं में म भेद हो जाने पर सलक्ष-ग्रहण करने में असम्थंता होती है। ट्स्टी- 
सिप के सिद्धान्त भी यहो हालत है। दूसरी बात यह है कि बया प्रथम पक्ष म 
उपस्थित धारणा का मेळ गांधीजी के टूस्टो-शिप के साथ ता है? स्पष्टीकरण के 
लिए गांत्रीजी द्वारा प्रस्तुत टूस्टो-शिप के सू रों को ज्यो-ार्यो यहाँ उद्धृत कर 
देना आवश्यक है : र 
(१) । वतं गान पूजोवादो व्यवस्था पर आधा र्त समाज को कल्याण 
र में पंजीवाद का कोई स्थान 
रारी समाज भें परिवर्तित करने का एक साधव है। इसमे पू ; 
हीं हूं कि वह वतमान स्वामित्वश्राप्त वर्ग को सुधरने का मव 
नहीं होता | इतना अवर्य है कि वह वतं र्‌ नवीय स्वभाव में सुधार 
व्‌ र्‌ ; 
सर अवश्य देता है। यह इस आस्था पर आधारित है कि मा 


किया जानता अप्ृश्त्र नहों है ,। 
पथ 


५३७ 


इसके समाधान के लिए द्वितीय पक्ष 
रा प्रतिपादित 'टस्टी-शिप' के सिद्धांत 


र परम्परा को महत्त्व दिया गया 
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( २) इससे सम्पत्ति के निजी स्वामित्व के आधार को समाज के हित में 
उपयोगी ( अधिकारों ) के अतिरिक्त मान्यता नहीं दी जा सकती । 

(३ ) इसमें सम्पत्ति के स्वामित्व ओर उपयोग के नियमनं की वात भी 
असंस्मिछित नहीं है। 

( ४) अतः राज्य द्वारा नियमित ट्रस्टी-शिप में कोई भी व्यक्ति अपने स्वार्थं 
की तृप्ति के लिए अथवा समाज के हित के विरुद्ध सम्प त्ति अपने पास नहीं रख सकता 
और न उसका उपयोग ही कर सकता है। 

(५) जिस प्रकार जीवंन-यापन के उचित न्यूनतम वेतन निर्धारित करने का 
सुझाव दिया गया है, उसी प्रकार समाज में किसी भी व्यक्ति द्वारा उपाजित की जाने- 
डानेवाली आय की उच्चतम सीमा भी निश्‍चित की जानी चाहिए । ऐसी न्यूनतम 
और उच्चतम आय में जो अन्तर हो, वह उचित हो ओर समता पर आधूत हो। 
साथ ही समय-समय पर उसमें परिवतंन होता रहे जिसमें इस अन्तर को पृणंतः 
समाप्त करने का झुकाव हो । | 

३. इस सूत्र के अधीन समाज की आवश्यकताओं के अनुसार उत्पाद 
कार्यक्रम निश्‍चित होगा, न कि निजी सबक या छोभःलालच के आधार पर। उक्त 
छः सूत्रों के लिखने का यहाँ मात्र इतना ही तात्पय है कि कया स्वतंत्र-पार्टी के 
व्यक्तिगत उद्योग के लिए इसमें स्थान है? कया इसमें परम्परा या मानव के मन में 
निहित भाव को स्थान दिया गया है? यहाँतक कि राज्य के न्यूनतम हस्तक्षेप के 
विपरीत स्पष्ट ही राज्य द्वारा नियमित टूस्टी-शिप की बात कहो गयी है । इसमें जहाँ 
तक वेयक्तिक सम्पत्ति का प्रश्‍न है, उसका स्वत्व समाज से बाहर कुछ नहीं है | व्यक्ति ` 
को केवल सुधरने का अवसर दिया गथा है, वह भी केवळ उस समय तक जबतक 
राज्यशक्ति हाथ में न आ जाय। राज्यशक्ति हाथ में आने पर राज्य-नियंत्रित दूस्टी- 
य का | शुद्ध समाजवादी हो जाता है जिसका विरोध करने के लिए स्वतंत्रःपार्टी 
कटिबद्ध है । 


टरस्टीशिप का सिद्धान्त एक प्रकार से स्वतंत्र-पार्टी का मूलाधार है। लेकिन 

उसके लिए पार्टी ने अपने अन्य सूत्रों को पुरक नहीं बनाया, प्रत्युत उसके प्रत्येक 
सूत्र इसका विरोध करते हूँ। विशेषकर ६,१०,११ सूत्र ऐसे हैं जो ट्रस्टो-शिप- 
' सिद्धान्त के विपरीत भाथिक आयोजन प्रस्तुत करते हें और वे ही मुख्यरूप से 

आथिक-समस्या के समाधानरूप में प्रस्तुत किये गये हैं। 

_ जहाँतक हमारा टरस्टी-शिप के साथ सम्बन्ध है, हम मानते हैं कि टूस्टी-शिप 

द्वारा वयक्तिक सम्पत्ति का सुरक्षा सम्भव नहीं । 'दस्टी सम्पत्ति के विक्रय, दान, 
उत्तराबिकार आदि के अंश में स्तब नहों रखता, जब कि वेयक्तिक सम्पत्ति के ये ही 
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मुख्य अंग हैं। सबसे बड़ी बात तो यह है कि स्वतंत्र-पार्टी विकेन्द्रीकरण मा 

2४ स्थिति में ग्रामों से लेकर नगरों तक, छोटे उद्योगों से लेकर बड़े गोग र 
र स्ट की नियुक्ति का 'चुनाव' होगा या वे 'वंशानुगत' होंगे? 'बंशानुगत टूस्टी' ये 
शब्द ही परस्पर विरुद्ध हैं। वंशानुगत टूस्टी होता ही नहीं । यदि वह वंशानुगत है 
तो दूस्टीशिप का सिद्धान्त न होकर केवल भाव है। अतएव व्यवहार में उसका कोई 
मूल्य नहीं । चुनाव या नियुक्ति के आधार पर आये हुए ट्रस्टो कुटुम्ब कुटुम्ब में होंगे 
था समाज को इकाइयों में । यदि कुटुम्ब कुटुम्ब में टस्टियों का चुनाव प्रारम्भ हुआ 
तो बह उपहास से अधिक कुछ नहीं होगा | यदि समूह या समाज की इकाइयों के 
ट्रस्टी की बात सोची जाती है, तो 'कम्यूनों' की वही व्यवस्था है जिसका प्रयोग 
कम्यनिस्ट करना चाहते हैँ और स्वतंत्र-पारी उनका शत्रु नम्वर १ है। स्वतंत्र-पार्टी 
के विधायक चाहे जो सोचें, किन्तु सिद्धान्तों के व्यवहार और विकास-परंपरा से यही 
निष्कं प्रस्तुत होता है। 


परिषद्‌ ट्रस्टीशिप के सिद्धान्त के स्थान पर 'व्यक्ति-स्वामित्व' और 'स्वत्व' के 
सिद्धान्त को मानती है जिसमें उसे सम्पत्ति के वेघ संरक्षण, संवर्धन, दान, विक्रय, 
उत्तराधिक्रार आदि को पूणं स्वतंत्रता रहती है। वेधता के तातं में ही छाभ पर 


` नियंत्रण, उसके वितरण तथा उत्पादन की दिशा का निर्धारण इस खूप में होता है कि 


व्यष्टि एवं समष्टि दोनों के हित का समन्वय सम्भव हो जाता है । 


४, पार्टी की मान्यता है कि “जनता में विश्‍वास के आधार पर ही शास- 
कोय नीतियों का निर्माण किया जाना चाहिए । राजकीय प्रतिबंध, वर्ग ओर जाति- 
विद्वेष, कतंव्यों की अवहेलना तथा नागरिक स्वतंत्रता के मूल्य पर शासनाधिकारियों 
के अधिकार बढ़ाकर शासन को सफल बनाने को नोति अनुचित है।' लेकिन जनता 
में विश्वास का आधार हो कया हो? यदि जनता में जाति ओर वर्गविशेष हो 
आघार हो जाय, तो वया शासन को उसी आधार पर चलता पड़ेगा ? 

पार्टी के प्रत्येक सूत्र से ध्वनित होता है कि उसके पास जीवन का लक्ष्य ओर 
आधार नहीं है। फलतः वह “जनता के विश्वास ओर मनोभाव' आदि दाब्दों की 
माड में जनतंत्र को अनोपचारिक स्वतंत्रता का समर्थन करती है। वस्तुतः "जनता 
के विश्वास और मतोभाव' बुरे ओर भले दोनों हो सकते हैं। उनका किस आधार 
पर ही प्रयोग किया जाना चाहिए, पार्टी इसके स्पष्टीकरण क्री ओर ध्यान हो नहीं 
दे रही है। 

५, पार्टी आध्यात्मिक मूल्यों को स्थिर रखने, बढ़ाने तथा अपनी संस्क्रुत 
एवं परंपरा में जो कुछ अच्छा है, उसे सुरक्षित रखने में विश्वास रखती है । इसीलिए 
वह जड़वादो द्शव को राकता चाहतो है | यहाँ दो बातें विचारणोय हैँ, पहलो तो 
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यह कि आध्यात्मिक मूल्यों को स्थिर रखने तथा बढ़ाने के लिए अपनी संस्कृति में 
जो कुछ 'अच्छा” का कया तात्प है? कितना अंश भला है ओर कितना अंश बुरा, 
इसका आधार क्‍या होगा ? यदि वेद-शास्त्रों के अतिरिक्त किसा अन्य प्रकार के मन- 
मानी आधार को माना गया तो वह परिषद्‌ की धारणा के विपरीत होगा । आगे 
चलकर पार्टी ने गांधोजी तथा उनके विचारों को अपना मागंदश$ माना है । फलतः 
अपनी संस्कृति में जो कुछ अच्छा का भी आधार गांधीजी की शिक्षाएँ ही होंगी । 
स्पष्ट है कि इस प्रकार के आधार से किसी भी संस्कृति की अच्छाई और बुराई का 
वास्तविक निर्णय नहीं हो सकता । जो कुछ होगा, वह अआंतिमूलक ही होगा । 

दुसरी बात, आध्यात्मिक मूल्यों के स्थिर करने और जड़वादी दशन के रोकने 
के लिए है। आध्यात्मिक मूल्यों से तथा घामिक भावों से पार्टी छा बया अभिश्राथ है, 
स्पष्ट नही होता । बथा विद्यालयों में प्रातःकाल प्रार्थना करा देने तथा कुछ भहात्माओं 
के, जा गांधोजी की शिक्षा के अनुरूप हों, जीवम-चरित्र पढ़ा देने से इं आध्यात्मिक 
मूल्यों की स्थिरता सम्भव हैं? पार्टी एक ओर आध्यात्मिक मूलों की आवद्यक्रता 
स्वाकार करती है और दूसरो ओर गोवधबन्दो योजना को अस्वोकार करती है। 
फिर भी भारत में गोबघबन्दी को घामिक प्रन मानने में असभर्थं स्वतंत्रःपार्टी 
अपने को धार्मिक प्ररनों के लिए प्रतिनिधि संस्था बनाने की घोषणा करे, यह कम 
आश्चयं की बात नहीं ! 

वस्तुतः आध्यात्मिक मूल्यों की अस्थिरता के लिए आवश्यक है कि राजनीति, 
अचशास्त्र, समाजशास्त्र, कला आदि सभीको धर्म के आधार पर स्थिर करना होगा | 
उनके संघटन ओर विचार इसी रूप सें डालने पड़ेंगे । इसके छिए पार्टी के कोई सूत्र 
क्रियाशील नहीं, न तो उनका घामिक भावों के साथ का तारतम्य है। परिषद्‌ और 
स्वत्तंत्र-पार्टी में यही मूलभूत भेद है जिससे सभी भेद उत्पन्न हो गये। परिषद्‌ घमं- 
िर्यात्रत व्यक्ति, समाज और राज्य को मातती है, तभी आध्यात्मिक मूल्यों की 
स्थिरता ओर जड़बादी दशंन का प्रतिरोध सम्भव होगा । 

६. पार्टी वेयक्तिक उद्योगों पर बल देते हुए मानती है कि “संविधान के 
मूछभूत अधिकारों तथा सुरक्षाओं का, जो सम्पत्ति, व्यापार और नौकरी तथा राज्य 
दारा सावजनिक कार्यों मे किसीकी सम्पत्ति छी जाने छी दशा में उसे समुचित 
मुआविजा प्रदान करने के सम्बन्ध में स्वीकृत की जा चुङ है, पृर्णपेण पालन किया 
जाय। यदि स्वतंत्र-पार्टी वेयक्तिक उद्योग को मानती है तो छात के प्रश्‍न पर 
उसका कया अभिप्राय है ? यदि छाभ पर ध्यान नहीं दिया जाता तो यह पूँजीवादी 
शोषण का तोक होगा जिसे हम भारतीय संस्कृति ओर परंपरा से अनुकूल मानने में 
असमर्थं हं । यदि उसका सम्बन्ध टूस्टो-शिप के साथ लगाया गया तो उसमें वेयक्तिक 
उद्योगों की वेसी अवस्था का, जिसमें स्वत्व हो, कोई सम्बन्ध नहीं। संविधान में 
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ससित मुझ विज्ञः नहीं हर 
समुचित wn नहीं, देवर 'मुआदिजा' शब्द है। यदि मुआबिजा द्वारा ही 
सम्पत्ति लेने का अधिकार राज्य का बना रहा तो संविधान के माध्यम से वेयक्तिक 
सम्पत्ति की सुरक्षा कथभपि सम्भव नहीं । पार्टी संविधान को मानने के लिए तेयार 
हैं, लेकिन संविधान सें यह्‌ स्थिति बची है कि संद जो चाहे कर सक्तो SIN 
उसमें परिवतंन सम्भव है और हुआ भी है। थत एः पार्टी फी LSE 
| ५ i स्यताओं के 
IA मानती है कि वयक्तिक उद्योगों की स्थापना के साथ उनके लाभ 
का धर्म, यश, अथ, ( मूळ सम्पत्ति-रक्षा ) स्वजन तथा पूंजो छपानेवाले के लिए 
पाँच बिशाग कर उसका वितरण किया जाय । संविधान के आआर पर नहीं, मनु, 
याज्ञवल्क्य तथा अपने घा मिक आधारों पर वयक्तिक स्वत्व की रक्षा की जाय । 
७. पार्टी प्रतियोगी उद्योग द्वारा उत्पादन बढ़ाने तथा विकास करने में विशवास 
न है । व्यापार के क्षेत्र में राज्य के प्रवेश का विरोध करती है। उत्पादन के क्षेत्र 
में उत्पादन शोर उपभोक्ता को स्वतंत्र चयन का मूलभूत अधिक्रार मानती है । लेकिन 
इनसे उत्पन्त होनेवाखे शोषण के अवसरों पर प्रतिबन्ध की धात नहीं सोचती । 
इसके विपरीत परिषद्‌ व्यापार ओर उद्योग तथा मूल्यनिर्धारण में भी राज्य के हुस्त- 
क्षेप को मानही हे। यदि नियमों तथा सामाजिक कल्याण को भावना से परे उद्योग, 
व्यापार की चीति हो तो राज्य हस्तक्षेप कर उन्हें सम्तुछित करे । कुछ अवसरों पर 
जब निजी पूंजी के प्रयोक्ता लाभ के छिए बाजार में, जस्रा कि उत्पादक थर उप- 
भोक्ता के स्वतंत्र च्यत में अधिक सम्भव है, शोषण के कारण बचने छगे तो राज्य का 
हस्क्षेप अनिबायं है। इतना अबदय है कि राज्य उत्पादनःक्षेत्र में स्वयं प्रतियोगी न 
बने और च इस दृष्टि से इच क्षेत्रों में प्रवेश करे । 
परिषद्‌ की दृष्टि से जहाँ साधनों तथा अन्य सुविधाओं के अभाव में निजी 
उद्योग के स्थापन में बाधा और कठिवाई हो, राज्य स्वयं उद्योगों की स्थापना कर 
सङ्गता है। साथ ही यदि निजी उद्योग तथा ब्यापार सामाजिक सन्तुळन को हानि 
तथा स्वयं को छाभ पहुँचा रहे हैं, तो उनमें भी राज्य के उद्योग तथा व्यापार स्थापित 
कर सकता है। लेकिध जब उक्त स्थितियाँ न हों या समाप्त ही जाय तो राज्य को 
उद्योग, व्यापार, कृषि में प्रतियोगी के इप में भाग नहीं लेना चाहिए | 
८, करों के विषय में पार्टी ने व्तमाद सरकार की हाली तो की, कितु 
विकल्प में अपना कोई रूप महीं रखा । परिषद्‌ कंग सपष भासण हे कराया 
बे अनुपात और आधार पर छगाय आग । कर बस्तु को उताादमक्षमता तना उससे 
होनेवाले छाम पर लगाना आवश्यक है। कुछ वस्तुएँ ऐसी ह क अयत 
त ही कुछ व्यक्ति या समाज ऐसे हैं, जिन पर कर 
क कर छगाया जा सकता है। पाथ है 5 तेसे उत्वादन में संछग्त नहीं जिनसे 
लगाया हो महीं जा सता | बयो वे किस ऐसे ३० ९ 
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' लाभ हो । फलतः बुद्धिजीवी तथा श्रमजीवियों से राष्ट्र के लिए बुद्धि तथा श्रम संबंधी 

सेवा ले ली जाय ओर उनको करभार से मुक्त किया जाय। साथ ही जो उत्पादन के 
साधनों से छाभ अजित कर रहे हैं, उनपर उत्पादन-क्षमत्ता के आधार पर ही कर की 
व्यवस्था की जाय । 

९, पार्टी सभी विषयों में अपने समक्ष गांधीजी की शिक्षाओं से मागंदरांन 
प्राप्त करेगी । इसका तात्पय है कि गांधीजी के सिद्धान्त ही स्वतंत्र-पार्टी के बतंमान 
तथा भविष्य की नीतियों के निर्धारक हैं। लेकिन गांधीजी के सिद्धान्त स्वयं में कभी 
स्पष्ट हो सके हैं ? नेहरूजी गांधीजी के राजनीतिक उत्तराधिकारी माने जाते रहे | 
स्वतंत्र-पार्टी नेहरू की कांग्रेस को गांधीजी की कांग्रेस नहीं सान रही है। नेहरूजी 
स्वतंत्रःपार्टी को गांधीजी से असम्बद्ध मानते थे | इख प्रकार स्वतंत्र-पार्टी और नेहरू- 
जी को कांग्रेस में कोन गांधीजी के सिद्धान्तों पर है ओर बीग नहीं, इसका निर्णय केसे 
किया जा सकता है ? जब भाज ही ऐसी स्थिति है तो भविष्य में कया होगा, इसका 
अनुमान लगाना अत्यंत सरछ है | 

वस्तुतः किसी व्यक्ति के सिद्धान्त तात्कालिक होते हैं। उचके आधार पर किसी 
भविष्य की वार्ता सोचना कठिन होता है। अतएव परिए द किसी व्यक्ति के सिद्धान्तो 
के आधार को न स्वीकार कर त्रिकालाबाधित वेदादि-शास्त्रों के आधार को ही 
मानती है । गांधीजी के विचार जितने अंशों में उनके अनुकूछ हों, उनका ग्रहण स्वयं 
हो जायगा | यदि बे प्रतिकूल हैं तो उनको स्वीकार करने की आवश्यकता ही क्या ? 

यही कारण है कि परिषद्‌ घमंनियन्त्रित ऐसे राज्य की स्थापना करना 
चाहती है जिसमें आध्यात्मिक, सांस्कृतिक, राजनीतिक एवं आथिक सिद्धान्तों का 
पूणं संरक्षण एवं सक्रिय प्रवर्तन सम्भव हो। फलतः वतमान संविधान में संशोधन 
कर उसे शास्त्रों के आघार पर घर्म-नियन्त्रित बनाना आवश्यक है। राज्य धमं में 
हस्तक्षेप न करे। अतएव धमं में हस्तक्षेप करनेवाले हिन्दू-विवाह, तलाक, उत्तरा- 
घिकार, मन्दिरप्रवेश आदि कानूनों को रह किया झाय। गोवघ वेधानिक रूप से बन्द 
हो। भारतीय घमंशास्त्रों एवं राजनीतिक शास्त्रों के अनुसार व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति 
का सक्षरण ओर शास्त्रीय मागं से वितरण करके आथिक असन्तुलन दूर किया जाय | 

इस प्रकार हम देखते हैं कि पार्टी सभी प्रकार की संगतियों, आधार तथा 

5 से स्वतन्त्र ह । सम्भवतः इसीलिए उसका नाम 'ख्बत्तच्त्र' रखा गया । अन्यथा 
४ आमाला राम का कोई तात्पर्य ही स्पष्ठ नहीं होता । पार्टी के कुछ अपने. तो 

£ नियम होंगे । वह उनमें तो परतन्त्र अवश्य होगी । लेकिन स्वतन्त्र-पार्टी उससे भी 
स्वतभ्त्र दिखायी पड़ती है। तभी तो हिन “महासभा के भूतपुवं अध्यक्ष और मुस्छिम- 

छीग के कार्यकर्ता एक साथ कन्धे से कन्धा भिड़ाकर कायं करेंगे, परिणाम तो 
भविष्य पर है। ड 





<. झावसंवाद और स्शेतलाना 


वसे सिद्धान्त की दृष्टि से विचार करने में घटनाओं का अधिक महत्त्व नहीं 

हुआ करता | यदि माक्संवादी दृष्टिकोण ठीक है, तो उनके अनुयायी रूस या चीन में 

माबसंवाद के गुण एवं सुख-समुद्धि न हों तब भी उसके लिए माक्संवाद को दोषी नहीं 

ठहराया बा सकता | आज गीतम वुद्ध एवं ईसा के अनुयायी देशों सें भी उनके गुण 

कहां परिलक्षित होते हैं ? मनु, शुक्र, बृहस्पति, चाणक्य के देश भारत में भी कहाँ 

उनकी नीति सफल हो रही है? अतः यही समझना चाहिए कि ये दोष उन देशों एवं 

समाज के छोगों के हैं, उन सिद्धान्तो के नहीं । इसलिए मैंने प्रमाणों के आधार पर ही 
भाकसं के सिद्धान्तों की 'मावसंवाद एवं रामराज्य' में समालोचना की है। तथापि 
प्रायः कम्युनिस्ट, सोशलिस्ट सज्जन रूसी स्वगं का अधिकाधिक माहात्म्य वर्णन 
करके भी मासं के सिद्धान्त को सर्वोत्कृष्ट सिद्ध करने का प्रयत्न किया करते हैं। 
साथ ही माक्सं के सिद्धान्त का नाम भी जहाँ 'भौतिक दन्द्रवाद! है, वहीं उसका 
ताम 'ऐतिहासिक इन्द्रबाद' भी है। कम्युनिस्ट इतिहास का सर्वाधिक महत्त्व मानते 
हें। अतएव इतिहास को कभी उस वाद में दृष्टिसे ओझल नहीं किया जा सकता | 
यद्यपि इतिहास में सत्य की अपेक्षा स्वाथ-विशेष-सिद्धि के लिए गसत्यांश अधिक 
होता है, यह मैंने 'मावसंवाद और रामराज्य' में तथा अन्यत्र विस्तार से बतलाया 
है; फिर भी इतिहास उपेक्षणीय नहीं है । 


हाँ, तो रूसी स्वगं केसा है, यह जितना स्पष्ट सत्य रूसी तानाशाह, 
कम्युनिस्टों की दृष्टि से मानवता का उद्धारक ओर देवीःशक्ति का विशेष प्रतिनिधि 
स्टालिन की पुत्रो जितना आँखों देखा स्पष्ट वणन कर सकती है, उतना और कोई 
नहों । इसी इष्टि से क्रेमलित की राजकुमारी स्टालिन की पुत्री 'स्वेतलाना' को 
अपनी कलम से लिखी अपनी ही बीती-कहानी, आंखों-देखी घटवा या अपनी जीवती 
'स्वेतलाना' पुस्तक से रूसी शासकों के विचारों एवं रूस की कुछ घटनाओं का यहाँ 


उल्लेख किया गया है। 


एकबार लेनिन से कुछ लोगों ते रूस में दूसरी राजनेतिक पार्टी के न होने 
का कारण पूछा, तो उसने सा कि “विभिन्न वर्गों का प्रतिनिधित्व करने के लिए 
ही विभिन्न पार्टियों की आवद्यक्रता होती है। रूसमें वर्गभेद समाप्त हो चुका है, सभी 
शुद्ध साम्प्रवादो विचारधारा के हो छोग हैं। अतः यहाँ अन्य वर्गो के प्रतिनिधित्व की 
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आवश्यकता ही नहों। इसीलिए यहाँ अभ्य पार्टी का न होना भूषण हो है, 
दूषण नहीं ।' 

अन्य कम्युनिस्ट भी प्रायः यही कहा करते हुं । किन्तु प्रशन यह है कि जब 
रूस में वर्गभेद समाप्त हो चुका होता तो रूसी शक्तिशालो गुघ्चर-बिभान किसके 
द्वारा किये जानेवाले किस षड्शन्त्र की खोजबीन करने में दिन-्राल अपनी शक्ति का 
व्यय करता ? ओर फिर विरोधियों के सफाया ( बण्टक-शोषन ) का कया अर्थ है, 
जो स्टालिन के समय में भी चालू था ओर गब भी बराबर चालू है? स्वेतलाना के 
अनुसार स्टालिन की पली, स्वेतछावा की मॉ स्टालिन-विरो धिशों के सफाया झरने के 


ह 
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रथ 
गु-असिघान को, जिसमें स्टालित के लेफिटनेण्ट इच्छा या अनिच्छा! था डी हुजूरी . 
बो आदत की बइह से पुरे सहमत रहते थे, 'अवाइइ्यक रक्तपातः छी संज्ञा दिया 
करती थी । (पृ० ३४, इसीके परिणामस्वरूप उसे भी मृत्यु का शिकार बनना पड़ा | 

आजकल विभिन्न देशों की कम्युनिस्ट-पार्टियाँ निर्वाचन में भाग छेती हें 
और छोकतन्त्र को बातें भी करती हैं, किन्तु वस्तुतः ३ स्युिज्म में 'छोव तंघ्र' नहीं 
हुआ करता | वहाँ तो अधिपायकवाद' ही चरता है | इसोलिए फम्युनिष्टों का 
बिइब्रास है कि सर्वहारा के डिक्टेटरशिप से ही सपाजवाद की स्थापना हो सकती 
है। लोकतंत्र तो वहीं रहता है जहाँ सम्पत्ति -स्वातंन् एवं भाषण-श्वातंत्र्य हो । 
वहीं लोग निर्वाचन में सफलता प्राप्रकर चापझन्द सरकार को हटा समबाही सरकार 
बना सकते हूँ। जहाँ विचार-स्वातंत्र[ पर पूर्ण प्रतिबन्ध तथा व्यक्तिगत भूमि, 
सत्ति, कछ-रारखानों, उद्योग-धन्धों छाः पूर्ण सरकारीकरण हो; व्यक्ति जड़प्राय 
शासनर्यत्र का एक नगण्य पुर्जामात्र रह जाय, वहाँ केशा निर्वाचन छर केसा सत- 
चाहा शासन-परिवतंर ? आइचय है कि फिर भी कम्युनिस्ट कस्यु निज्म में तानाशाही 
न होने को बात करते हो हैं । [ 
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स्वेतलाना ने अपनी कलम से कई जगह स्टालिन को 'झूस का तानाशाह | 
कहा है। 'रूस के तानाप़राह की एक लड़को भी है! ! पृ० ४८ )। स्वेतळाना के परम- 
भिय मित्र एलेक्पी को, जिसे बडु अपना पति बनाई! चाहतो थो, इस आरोप में 
गिरफ्तार कराया गया क्रि उसने अपनी बुजुआ वंश-परंपरा को छिपाया | इसी अप- 
राध में उसे २५ वषं का सपरिश्रम कारावास दिया गया ( पृ० ५९ )। 


र रूस को मानवता का उद्धारक एवं मार्गदर्शक सानते हैं। किन्तु 
यहुदियों के सम्भन्ध में स्वयं 'पो हिटब््ररो' की बठक में निश्‍चय किया गया कि 'एक 
तिहाई को आत्मसात्‌ कर लिया जाग्रगा और एक तिहाई को सप्राप्त कर दिया 
जायगा ६ पृ०७० )। कम्युनिस्ट सामन्ताद को निन्दा करते हुए मानवता एवं 
समावता को बात करते हैं । स्टाढिन ने ग्रेंगरो मोरो जोव से, जो कि स्वेतळाचा का 
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स्वयंवृत प्रेमे ओर भावी पत्ति था, न मिलने के लिए स्वेतलाना से कहा कि " 
` अपनी हैसियत का भी खयाल है ?” इसपर स्वेतलाना ने कहा : षा एक क 
आप साम्यवाद ओर कम्युनिज्म की बातें करते हैं और दूसरी ओर गेर-हैसियत की 


बाते.? साम्यवादी होने पर भी आपके मन से सामन्तवादी विचारधारा नहीं गयी ? 
या सब मनुष्य समान नहीं हैं ?” ( पु० ७६ )। 


स्टालिन का कहंना था कि 'यहूदो हमारी शासनःव्यवस्था में फिट नहीं बैठ 
सकते” ( पु० ७६) । रूसी तानाशाहों में भी हिटलर से कुछ क्रम यहूदियों के प्रति 
घृणा नहीं थी । स्वेतलाना के शब्दों में (जिन लोगों के बारे में जरा भी बुजुआ होने 
का शक होता, उनके साथ किस प्रकार चोर-डाकुओं जेसा व्यवहार किया जाता था, 
यह मैंने प्रत्यक्ष देखा ।' 


कम्युनिस्ट मजदूरों के ही बळ पर कम्युनिउम फेछाने का प्रयत्न करते हैँ ओर 
साम्यवादी शासन को मजदूरों के लिए दिव्यस्वगं बताते हैं। उन मजदूरों की रूस 
में क्या दशा है, यह भी स्वेतलाना से सुनिये ! 


“मजदूरों को किस प्रकार बिना विश्राम किये पिस्तौल की नोक प्र काम 
करना पड़ता था, यह भी मेंने देखा ओर देखा कि किसान भी, जो किसी भी देश 
के लिए 'अच्नदाता' ही कहे जा सकते हैं, रूस में किस तरह जीवन व्यतीत करते हें? 
ओद्योगिक उन्नति के पीछे दीवाने, मजदूरों के कल्पित स्वग में भूमिहीन किसानों को 
दशा ओर भी दयनीय थी। गाँवों में उनके पास न कुछ खाने को था और न कुछ 
करने को । भूख से तंग आकर वे शहरों की ओर भाग रहे ये और किसी कारखाने 
में मजदूरी कर जी-तोड़ मेहनत करने के बाद ही अपने पेट क्रा गड्ढा भरने का 
साधन जुटा पाते थे। उबली जुआर ओर गेहूँ का माँड ही उन दिनों मजदूरों का 
भोजन था । राशन-काडं भी एक तरह का विशेषाधिकार बन गया था। मिलनेवाला 
राशन इतना थोड़ा होता था कि शायद ही किसीका ठीक-ठोक गुजर चलता हो, 
बिना आटा दिये रेछगाड़ो को सीट मिळना भी मुश्किल था” ( पु० ८३ ) | 

'राशन इतना कम पड़ता था कि ग्रेगरी ओर में बारी-बारी से भोजन करते 
थे । दोनों समय भोजन कर सकना उन दिनों बहुत बड़ो विलासिता समझी जाती 
थी । यह है कम्युनिस्टों के बिहिइत साम्यवादी सोवियत रूस का हाल ! परन्तु जनता 
इतनी आतंकित रहती थी कि इस आक्रोश को प्रकट नहीं कर सकती थी। में 

जानती थी कि इस आक्रोश के केन्द्र पापा थे! (पृ० ८४ )। “फिर भी में प्रसन्न 
थी । क्रेमिलिन की राजकुमारी के बन्दी-जीवन की अपेक्षा मुझे अभावों से भरा यह 


जोवन सुखकर प्रतीत होता था” ( पू० ८४ )। र 
स्वेतलाना ने ग्रेगरी से शादी कर छी। वह यहुदी था । स्वेता के लड़का हुआ, 
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परन्तु स्टार्नि ने कोई प्रतिक्रिया व्यक्त नहीं की। वह कहती है कि 'जिसने अपने 
प्रतिद्वन्द्वी दास्टस्क्री के हजारों अनुयाथियों को इसीलिए नामशेष कर दिया कि उनका 
नेता ट्रास्टस्की एक यहुदी जमींदार था, वह केसे बरदाइत करता कि उसका दोहता 
यहुदी हो।' आइचय है कि भौतिक इन्द्रवाद में जातिवाद कहाँसे आ गया ! जाति- 
' हीन समाज की स्थापना का जो छोग उद्घोष करते हें, क्या उनके मतानुसार भी 
जाति के नाम पर एक मानवसमाज का शोषण एवं उत्पीड़न करने के छिए इतनी 
योजनाबद्ध प्रक्रिया कार्यान्वित हो सकती है? 

“कुछ दिनों बाद एलेक्सी को तरह ग्रेगरी भी पापा के गुप्तचर-विभाग का 
शिकार बनकर साइबेरिया के यातना-शिविर के हवाळे'''"'''"* । केसी क्रर है यह 
राजनीति"“*** ! मेंने विह्वळ होकर कहा : 'पापा, सच बताओ, मेरे ग्रेगरी का क्या 
हुआ ? तुम्हें सब पता है, तुम्हारी मर्जी बिना रूस में पत्ता भी नहीं हिल सकता” 
( पृष्ट ८७ ) | 

'स्टालिन ने अपनी पुत्री को अपने क्रेमिलिन महल में ही रख लिया और 
उसका विवाह अपने विइवसनोय दाये हाथ ज्दानोव के पुत्र 'यूरी ज्दानौष' से कर 
दिया मोर उसकी शादी के उपलक्ष्य में पाँच लाख लोगों को दावत दो । वह भी एक 
दो दिन नहीं, पूरे दो सप्ताह के लिए। “उसमें पापा ने ळगमग २ लाख पौण्ड खचे 
किये । फ्रेंच, क्रीमियन, स्पेनिश तथा जमन शराबों की नदियाँ बहा दो! ( पृ० ९०)। 


कया इस कम्युनिस्ट तानाशाह का ठाट-बाट किसी सम्राट्‌ या बादशाह से कम 
था ? फिर भी कम्युनिस्ट राजा-जमींदारों की कुछ राजसी स्थितियों की समालोचना 
करते नहीं अघाते भौर उसे *शोषण' को संज्ञा देते हैं । यूरो से भी स्वेतळाना को 
` 'येकाळरीना' लड़की हुई ( पृ० ९१) । ` [ 

स्टालिन को मृत्यु के सम्बन्ध में स्वेतलाना ने सम्भाविंत किया था कि 'कहीं 
ऐसा तो नहीं हुआ कि पापा की विरोधी नेता-मण्डली क्रेमिलिन की सत्ता पर कारि 
हो गये, पापा को बही गति हुई जो पापा ने अपने विरोधियों की थी । पापा के चारों 
ओर क निन, खुश्चोव, माळेनकोब, मोलोतोव बंठे थे। पापा की छाझ के जो 
चारो ओर बैठे, वे सबके सत्र मुझे मुर्दार मांस खानेवाले गिद्धों की भाति से दिखाई 
देने छगे” ( पृ० ९४ ) | । 


सच 5 जैसे एक जहरोले बिच्छू का पेट फाइकर ही दूसरा जहरीला बिच्छू 
निकलता है, वसे ही एक तानाशाह को समाप्त कर ही तो दूसरा तानाशाह जन्मता 
है| स्टाखिन बड़ी गरोबो हालत से इतनी उन्नति कर सका था। स्वेता ने लिखा 
दै ¦ “पापा के पिता को अपनो रोजो चलाने के लिए जूते बचाने का काम अपनाना 
गढ़ा था ( पू० १०३ )। उसे १५ साळ तक साइवेरिया को जेछ में बिताना पड़ा, और 
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hs ड र वह जेलों में रहा रुसी-क्रान्ति के बाद वनी नथी सरकार सें १५ 
एक नाम पापा का भी था शायद रूप 

पापा का नाम जाना ।” े पी 


यद्यपि मावसंवाद के अनुसार व्यक्तिवाद ओर जातिवाद के 'राष्ट्र- 
वाद' भी है, यही समझा जाता है। पूरे संसार में प इंजन चना 


अनिवायंता साम्यवादी की जबान पर रहती है, तो भी स्टाछिन की हृष्टि में यही 
बात थी कि रूस को अपनी चिन्ता स्वयं करनी होगी। रूस में जो भी प्रणाली 
चलेगी, वह रूसी ही होगी, वहो यहां टिक सकेगी । समस्या यही थी क़ि देश को 


अपने परों पर केसे खड़ा किया जाय । थे ही विचार उसके क्रान्ति के पहले थे, यही 
बाद में थे पृ० १०५ )। 


स्टाछिन समझता था कि हम उन्नत देशों से १०० या पचास वषं पीछे हैं, 
इसीलिए वह ओद्योगिक विकास में जुट गया, सामूहिक खेती के आन्दोलन में तो 
धनी किसानों का एकदम सफाया कर ही दिया गया । जिन किसानों और ग्रामीणों ने 
शहरों में जाकर कारखानों में मजदूरी करने से इन्कार किया, उनका भी सफाया 
हुआ । निस्संदेह इस प्रकार मौत के घाट उतारे जानेवाछों की संख्या लाखों में 
होगी । ( पृ० १०७) | 

आसुरी प्रवृत्तियों में मानव-मानव का शोषक बन जाता है, इसीको 
मात्स्यन्याय' कहा जाता है। जेसे पानी में रहनेवाछी मछलियां आपस में ही बड़ी 


छोटियों का भक्षण करती हैं, .जंगलों के खूंस्वार जानवरों में भी प्रबळ, दुबंछ के 


भक्षक होते हैं । चूहे को बिल्ला, बिल्ले को कृत्ता; कुत्ते र बघेरा, बघेरे को शेर, शेर 
को शादूल, उस्रीड़ित करता है। यही स्थिति मनुष्यों में हो जाती है। सब एक दूसरे 


के शोषक-भक्षक हो जाते हैं । किन्तु किसी तानाशाह की इच्छानुसार छात्रों मानव 


सफाया के चाम पर मोत के घाट उतारे जाये, इसका उदाहरण पशुओं में भी मिळना 
कठिन है । 

इसीलिए तो रामराज्य, धर्मराज्य में धर्म-निष्ठा ओर ब्रह्मनिष्ठा के सम्पादनाथं 
प्रयत्त किया जाता है और वगंविध्वं, वगसंघषं, श्रेणीसंघषं को समाप्त कर वगं- 
समन्वय, श्रेणी-सामज्ञस्य, सवं-सौमचस्य को स्थापना के लिए प्रयत्न किया जाता है । 
भक्त प्रह्नाद भगवान्‌ से यही वरदान गते हैं कि सम्पुणं विश्व र स्वस्ति (कल्याण) 
हो; खल या दुजन प्राणी, प्रसन्न ( सज्जन ) बनें; सब आपस में एक दूसरे के पोषक, 
रक्षक, शुभचिन्तक बने; कोई किसीका शोषक या भक्षक न बने; सब एक दूसरे के 

पूरह बने; सत्रका मत भब्रदर्शो हो; सत्रको बुद्धि परमात्मनिष्ठ हो : 
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्वसत्यल्तु विश्वस्थ खरः प्रसीदतां ध्यायः भुतानि शिव हल घिया ॥ 
गरतच भद्रं भजतादधोक्षजे अवेक्ष्यतां नो भतिरप्णहैतुकी ॥ 

(भाग० ५ १८. ९) 
रामराज्य का स्वप्त देखनेवाले सन्त तुलसी ने रामराज्य का चित्रण करते 
हुए कहा है : 
बयरु न कर काह सन कोई। राम प्रताप विषा खोई 0 
नाह्‌ दरिद्र कोउ दुखी न दीना। नहि कोउ अबुध न छच्छनहीना॥ 
सब नर कराह परस्पर घ्रीति। चलहि स्वध निरत सुति नीति ॥ 
| ( रामचरित-सानस, उत्तर० ) 


सचमुच कया ईश्वर एवं धमं के बिना जड़वादी शासनों में कभी शोषणशूस्य समाज 
का बन सकना सम्भव है? 


स्वेता ने यह भी लिखा कि “पापा ने जब रूसी बागडोर संभाली तब रूस 
लकड़ी के हल से खेती करता था और जब उन्होंने बागडोर छोड़ी तो रूस के पास 
अणु-आयुधों का भभूतपुवं भण्डार जमा था। पहले रूस थरथर काँपता था अब और 
देश रूस से थरथर कांपने छगे” ( पु० १०७ )। स्वेता के अनुसार 'जार के समय 
क्रान्ति के बाद विश्वयुद्ध से पुव, विश्वयुद्ध के बाद वहाँ विवादग्रस्त विषयों पर 
अपना अभिमत व्यक्त करना कभी खतरे से खाली नहीं था। लेखक खुलेआम कुछ 
नहीं कह सकते थे | तब उपन्यास के पात्रों के मुख से कथोपकथन के रूप में वे अपनी 
बात कहुला देते थे ।' 
 स्वेतछाना ने संस्कृति एवं सभ्यता पर अपना मत व्यक्त किया है । उसके 
अनुसार संस्कृति का.अथं होता है, अपने ही अंग से उद्भूत ओर अपने ही अन्दर 
प्रसुप्त एक तत्त्व, जब कि सभ्यता का अर्थं होता है, कोई ऐसी चीज जो मशीनी हो, 
बाहुरो हो ओर कृत्रिम हो । संस्कृति प्रदेश-विशेष पर निर्भर करती है ओर इसीलिए 
वह किसी खास मिट्टी या परिस्थिति का स्वाभाविक विकाश ही होती है, जब कि 
सभ्यता किसी भोगोलिक परिस्थिति पर निर्भर नहीं होती सभ्पता कहीं भी भौर 
` संत्र प्रकट हो सकतो है। संस्कृति का अथं होता है सुजन और विकाश, जब कि 
सभ्यता का अथं होता है, आविष्कार और भोतिक उन्नति । उदाहरण के छिए यदि 
कोई उड़ता चाहे ओर हवाई जहाज का आविष्कार कर ले, वह सभ्य कहलायेगा । 
किन्तु यदि उस व्यक्ति के शरीर में अन्दर से ही पँख निकल आयें तो वह संस्कृति 
होगी । सदाचार है, संस्कृति ओर सद्व्यवहार है, सभ्यता । यदि किसी व्यक्ति में 
सदाचार का अभाव हो तो कोई भी व्यक्ति उसे सदाचार नहीं दे सकता ।: सदाचार 
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कहीं बाहर से बटोरा नहीं जा सकता । रि सदव्यवहार तो कि्ी 
जानवर को भी सिखाया जा सङ्गता है । संगीत संस्कृति है, बब हि तंग 
विज्ञान या संगोतशास्त्र का एक अंग है। संगीत हर कोई सीख सकता है, 
पर गवया हर कोई नहीं हो सकता । इमसँन अमेरिकन संस्कृति का प्रतिनिधि है। 
एडीसन ओर फोडं अमेरिकन सभ्यता के प्रतिनिधि हं । संस्कृति शाश्वतोन्मुख है तो 
सभ्यता निरन्तर गतिशोछ। संस्कृति है वेदना ओर अनुभूति तो सभ्यता है बद्धिवाद 
मर विश्लेषण | संस्कृति जैसे संगीत है ओर सभ्यता जेसे छन्द। सभ्य हम जीवित 
प्राणी को बना सकते हैं, किन्तु सुसंस्कृत उनमें से बिरले को ही कर सकते हुं। पोधों 
का हम संस्कार तो कर सकते हैं, पर उन्हें सभ्य नहीं बना सकते | इस प्रकार यह 
सम्भव है कि कोई व्यक्ति अत्यंत सुसंस्कृत तो हो, किन्तु सभ्प न हो । या इससे 
उछटी बात भी हो सकती है। पूवं संसक्ति पर जोर देता है ओर पश्चिम सभ्यता 
पर जोर देता है। संस्कृति की छाप पड़ती है दिल पर और सभ्यता की दिमाग पर | 
पुराने यहूदी छोग मुख्यतः सुसंस्कृत लोग थे। रोमन मुख्यतः सुसभ्य लोग थे, जब 
कि यूनानियों में संस्कृति ओर सभ्यता दोनों ही का एक अद्भुत समन्वय था । इसी- 
लिए “दोस्तोंएवस्क्री' रूसी-लेखक के अनुसार संसार का कोई भी राष्ट्र या समाज 
बाहर से आयातित कार्यक्रम के आधार पर नहीं ढाछा जा सकता (पु० ११४- 
११६ )। 

वस्तुतः भारतीय दृष्टि से तो संस्कृति एवं सभ्यता का समन्वय ही है। दोनों 
एक दूसरे के पूरक ही हैं। देह, इंद्रिय, मन, बुद्धि, महकार की चेशाएं संस्कृति है; 
क्योंकि संस्कृत व्याकरण के अनुसार कृत! धातु से चिन्‌ प्रत्यय एवं सस्‌ उपसगं से 
सुट्‌ आगम होकर 'संस्क्ृति” शब्द निष्पन्न होता है। सर! उपसग परे कृभू' घातु को 
भषण अर्थ में सुट्‌ का भागम होता है। फलतः समीचीन भूषणभूत कृति 'संस्कृति' 
कहरातो है। संसार में वही कृति समीचीन ओर भूषणभूत होती है जिस कृति में 


- प्रत्यक्ष, अनुमान एवं आगम की कसोटो पर छोकिक, पारछोकिक, धार्मिक, आध्या- 


त्मिक, राजनीतिक, अभ्युदय एवं निःश्रेयस को साधनता सिद्ध हो सके तथा वही 
कृति संस्कृति है। | 

वेदिकों के यहाँ गृह्य सूत्रों के पोडश संस्कार और ४८ ड शरोत-संस्कार शास्त्र 
के अनुसार अभ्युदय एवं निःश्रेयस के साधन के हैं। लोक में भी मछाप्रनयन्र एवं 
अतिशयाधान को 'संस्कार' कहा जाता है। दोन में ही समीचीनता हे प 
होती है । चणं-निघषंण द्वारा दपंण का संस्कार कर उसे सुन्दर सुशो च ता 
जाता है। रंगीन वित्रादि के निर्माण द्वारा अतिशयाधान कर हस्तिमस्तक बाय द 
तेलादि द्वारा स्तम्भ आदि को संस्कृत किया जाता है। सम्यक्‌ बा ०3 
का व्याकरणसूत्रो द्वारा असाधुशब्दों से पृथक्करण ही संस्कृत कासं 


! 
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है। जेसे गालिनी (चाळी ) द्वारा भग्राह्म तुष, भूसी आदि से प्राह्म चावछ आदि का 
पृथक्करण संस्कार कहा जाता है, वसे ही अग्राह्य अशुद्ध शब्दों से शुद्ध शब्दों का 
प॒थकूकरण भी विश्चय ही संस्कार है। रे 

कुछ छोग प्राकृत शब्दों का संस्कार या सुधार कर संस्कृत शब्दों का निर्माण 
होना मानते हैं। परन्तु यह प्राकृत व्याकरण के विरुद्ध है। वहाँ तो संस्कृत को प्रकृति 
मानकर उससे उद्भूत शब्दों को प्राकृत माना जाता है: प्रकृतिः संस्कृतम्‌, तल्मा:द्धूव॑ 
प्राकृतम्‌ । 

. इस तरह लोकिक-पारलोकिक अभ्युदय एवं निःश्रेयस के हेतुभूत या तदनुकूछ 
प्रत्यक्षादि प्रमाणों से सिद्ध ( प्रामाणिक ) देह, इन्द्रिय, सनन, अहंकारादि, की चेष्टाएं 
या हछचल संस्कृति शब्द से व्यपदिष्ठ होतो हैं। जेसे खान से निकले होरक एवं 
माणिक में संस्कार ( खराद आदि ) द्वारा चमक या शोभा बढ़ा दी जाती है, वसे ही 
अविद्या-तत्काय त्मिक प्रपन्न-मग्त स्वभावशुद्ध अन्तरात्मा की शोभा संस्कारों द्वारा 
व्यक्त की जाती है। तथा च आत्मा को प्रकृति के निम्नस्तरों से मुक्त कर क्रमेण 
ऊपरी स्तरों से सम्बद्ध करना या प्रकृति के सभी तिम्मस्तरों से मुक कर उसे स्वाभा- 
विक. अनन्त आनन्द-सा-्राज्य के सिंहासन पर समासीन करवा ही आत्मा का संस्कार 
है। उन्हीं संस्कारों से उपथुक्त कृति 'संस्क्ृति' शब्द से कही जाती है। जेसे वेदोक्त 
कमं एवं कमंजन्य अहृष्ट दोनों ही घमं’ शब्द से व्यवहृत होते हैं, बेसे ही संस्कार 
एवं संस्कारोपयुख कतयां दोनों ही 'संस्कृति” शब्द से कहो जाती हैं। इस तरह 
सांतारिक निम्नस्तरीय सीमाओं में आवद्ध आत्मा के डत्थानानुकूछ सम्यक्‌ एवं 
भषणभूत देहादि की कृतियाँ, चेष्टाएं ही संस्कृति हैं । 

इसी तरह 'सभ्यता' शब्द का अर्थ भी प्रामाणिक, सुशोभित, हितकारी व्यव- 
हार ही होता है। “सह भान्ति जना यत्र सा समा”--एक़ साथ एकत्रित होकर 
मनुष्य जहाँ देदोप्यमान होते हूं, उसीको . 'सभा' कहते हैं। सधा में भी जो सा घु 
पुरुष होते हैं, वे ही 'सभ्य' कहलाते हैं। सभा वही होती है जहाँ अच्छे छोग बेठक़र 
सुशोभित एवं देदीप्यमान हों, जो धामिक एवं सदाचारी सुसंस्कृत हों। इसीलिए 
कहा गया है: | 
न सा सभा यत्र न सन्ति वुद्ा वृद्धा न ते ये न वदन्ति धर्सम्‌ । 
नाऽ धर्मो यन्न न सत्यमस्ति न तत्सत्यं यच्छलेनाम्युपेतम्‌ ॥ 
( महाभारत, उ० प० ३५. ५८ ) 


अर्थात्‌ वह सभा सभा नहीं, जिसमें वृद्ध छोग न हों और वे वृद्ध वृद्ध नहीं 
होते जो घमं को बात न कहें । वह धमं भी धमं नहीं जिसमें सत्य न हो और वह 
पत्य सत्य नहीं जिक्षमें छ 4-छद व को मिछावट हो | एतावता केवल मनुष्यों का 
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“जेसेःतेसे” उनका कहीं एकत्रित हो जानामात्र सभा नहीं । वह तो 'सभामास' हो 
होती है। इसी तरह सन्वादिकों ने कहा है कि सभा में या तो प्रवेश ही न करना 
चाहिए या फिर वहाँ समञ्जप, धमंयुक्त सत्य बात कहुनी चाहिए। सभा में घम से 
उचित बात न बोलना या विरुद्ध अधमं की बात कहना दोनों से ही मनुष्य किल्बिषी 
( पातकी ) होता है! द ॒ 
सभा चान प्रवेष्टव्या चक्तव्यं चा सप्नञ्जसम्‌। 
अन्रुवन्‌ विज्ववन्‌ चाऽपि नरो भवति किल्बिषी ॥ 


( सहाभा० ८. १३) 
भारतीय मन्वादिशासत्रं में घम-अधमं, न्याय-अन्याय के निर्णय का पवित्र 
स्थान सभा हो माना जाता है। उप्तको 'पषंद्‌' या 'परिषद्‌' भी कहा जाता है। 
धर्म-निर्णायक-पषंद्‌ में तोन-पाँच रिष्ट सदाचारी वेदादिशास्त्र पारंगत ब्राह्मण बेठते 
हैं। वेद में यह कामना की गयी है कि राष्ट्र में युवकजन 'सभेय' अर्थात्‌ सभ्य हों । 
आज भी असंयम, अतियंत्रण एवं उच्छ खलता को 'असभ्यता' की संज्ञा दी जाती 
है। सदाचारी, घामिक, शास्त्रनियंत्रित जीवन को ही 'सभ्य-जीवन' कहा जाता है । 
इतना ही नहीं, भारतीय दृष्टिकोण के अनुसार तो शास्त्रप्रमाणानुसारी मनुष्य को 
ही 'मनुष्य' कहा जाता है: शास्त्रप्रासाण्याभ्युपगम्तुत्वं मनुष्यत्वम्‌ । ्रत्यक्षानुमानानु- 
सारिणी मतियों के अनुसार तो वानरादि पशु भी व्यवहार करते हैं, परन्तु नरों का 
व्यवहार तो शास्त्रानुसारो बुद्धि पर हो निभंर होता है। 
सतयो यत्र गच्छन्ति तत्र गच्छन्ति वानराः। 
शास्त्राणि यत्र गच्छन्ति तत्र गच्छन्ति ते नराः ॥ 
लोकिक भति जिधर जाती है, उधर जानेवाले वानर होते हें। शास्त्र 
जिधर जाते हें, उधर जानेवाले ही नर होते हैं । 5 
आहार, निद्रा, भय, मेथुनादि व्यवहार तो नर ओर वानर दोनों के साधारण 
ही होते हैं घमं ही नर की असाधारणता या विशेषता है! उसके बिना नर भर 
वानर में कोई भेद ही नहीं : 
आाहार-निद्रा-भय-सेथुनानि सामान्यमेतत्‌ पशुभिर्नराणाम्‌ । 
घो हि तेषासधिको विशेषो धर्मेण हीनाः स समाताः र ल 
घ शास्त्र से ही होता है। शास्त्रःनियंत्रित मनुष्य हो मनुष्य 
उसका a र समाज’ कहलाता है। पशु या पशुत्राय लोगों का समुदाय समाज 
न कहलाकर 'समज' कहलाता है: 
समाजो मनुष्याणाम्‌ समजः पशुनां सङ्कः \ 
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स्वेताने आगे लिखा है कि “रूस के कुछ चतुर साहित्यकार सरकार ओर 
नवीन शासन को प्रशस्तियाँ भा-गाकर सरकारी संरक्षण पा गये, जब कि असली 
प्रतिभाणाली रोटी को भो मुँहताअ हो गये वोरिस पास्तरनाक रूस में शेवसपियर 
के नाटकों का अनुवाद करके अपनी जीविका चलाते थे, किन्तु प्रच्छन्न रूप से वे 
अपने हृदय का ददं जिन रचनाओं से उड़ेल रहे थे, वे रूस में प्रकाशित नहीं होती 
थीं । उनकी प्रसिद्ध रचना “डा० जिवागो” में इसी बात का मामिक चित्रण है कि 
एक सैनिक तानाशाही में किस प्रकार एक बृद्धिवादी का अन्त हो जाता है । 


डा० जिवागो संसार की सब भांषाओं में अनुदित होकर प्रकाशित हो चुका 
है, किन्तु आजतक बह झूस में प्रकाशित नहीं हो सका । उस पुस्तक पर उन्हें 
'नोबल-पुरस्कार' भी प्राप्त हुआ, किन्तु रूस के सैनिक साम्यवादी शासन में उनको 
पुरस्कार देने की घटना को भी 'साञ्राज्यवादियों का एक षड़यंत्र” घोषित किया 
गया। रूस की सरकार को ओर से उन्हें कभी मान्यता नहीं मिछी। अन्ततः 
“पास्तरनाक” ने नोबछ-पुरस्कार लेने से इनकार कर दिया । “पास्तरनाक'' की 
१९६० में मृत्यु हो गयी तो रसी साहित्यकारों और कलाकारों की भीड़ उमड़ 
पड़ी । सरकारी विरोध के बावजूद उनके शव को श्रद्धां जरि देने के लिए कई हजार 
से अधिक रूसी पत्रकार, साहित्यकार ओर बु्धिजीबी एकत्रित हुए । यह सब देखकर 
में चकित रह गयो । परन्तु हस की जनता के मन पर आतंकःकी कभी नहीं हुई। 
कोई विदेशी पर्यटक यदि आज भी रूस जाकर “पास्तरनाक'' की कब्र पर श्रद्धा 
के फूल चढ़ाना चाहे, तो कोई सामान्य नागरिक यहु बताने को तेयार नहीं होगा 
कि पास्तरनाक की कब्र कौन-सी है ओर कहाँ है? उस युग में कई लेखकों को 
केवल इसीलिए गोरी से उड़ा दिया गया कि उन्होंने अपची रचनाएं रूस से बाहर 
प्रकाशित करायी या प्रकाशनाथं भेजी” ( पु ११७-१८) । | [ 
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हु स्टालिन के समय उन्हें ( स्टालिन को ) सोवियत जनता के पिता के रूप 
में चित्रित किया जाता था | उनके अन्दर एक देवीशक्ति का आरोपण किया जाता 
था। परन्तु उनके मरने के तीन साल बाद रूस के तत्कालीन सृत्रधार अपनी असफछः 
ताओं को स्टालिन पर थोपने लगे | सरकारी इशारों पर लेखकों ने वैसी ही रचना 
. लिखनी प्रारम्भ कर दीं। “योद्धा पैदा नहीं हुआ करते” उपन्यास में पहली बार 
स्टालिन को खुली समालोचना की गयी । उन्हीं दिनों बलात्‌ सामूहिक खेती के . 
विरोध में लेखकों ने लिखा ओर स्टालिन पर ही कटाक्ष होता था। मार्को में ये 
भी नारे लगे कि 'लेनित ने हमें जमीन दी, स्टालित ने वह छीन ली” (पु० ११९- 
२० )। स्तब्धता' उपन्यास में साइबेरिया का एक सन्तरो, जो यातना-शिविर तथा 
बछात्‌ श्रम-शिविर में रहा था, एक दुसरे वृद्ध को एक घटना सुनाता है : 


= SP DS - अा 
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| 
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. हंगामा शुरू हो गया । हर तरफ 


` लेकर उन्हें पुकार रही थीं । वे विभिन्न शह 


मार्क्सवाद ओर स्वेतलाना 


ड प५३ 
हम कुछ सौ केदियों के 


त नहाते की तरफ ले जा रहे थे, तभी 
र्त टॉड ग उन्होंने ००, _ दियों छः 
को घेर लिया, वे रो रही थीं । दिला आ न बट्या म 
के रों से आयी थीं 
है चीख, क्रन्दन, रुदन, हाहाफ़ार अपने Dt की स न सह दा 
को पंक्तियों को छिन्न-भिन्न कर दिया । सन्तरियों ने ओरतों को धकेळना शुरू कर 
दिया । उन्हें भय हुआ कि कहीं ये कंदी भाग न जायें। कैदियों को हुक्म दिया गया 
'दोइ़कर चछो !' कंदी दोड़ने रगे । ओरतें भी उनके पीछे भागने लगीं । तब उह 
रायफलों के कुन्दों से मार-मारकर औरतों को पीछे हटाना शुरू कियां। तभी मेने 
एक कदो को जोर-जोर से रोते सुना, केदियों का झण्ड का झुण्ड रोने छगा । औरतों 
के कारण वे केदी रो पड़े | अत्र वे अधिक बरदाइत कर सके । वे चिल्लाये कि 'तुम 
ओरतों को क्यों मारते हो ? हमें उनसे अलविदा तो कह्‌ लेने दो ।' पर इसकी कया 
इजाजत है ? नियम इसकी इजाजत नहीं देता ( पृ० १२५ ) | 

“स्वर्गीय स्वणिम उद्यानों से युक्त, सवंसामग्री.सम्पन्न, सर्वेश्वयंपूर्ण दिव्य महल 
को भी, जहासि कोई भी निकलना च चाहता हो, यदि तार के काँटों से घेरकर 
किसीसे कह दिया जाय कि 'यह सब कुछ तुम्हारा है, खूब आनन्द लो, लेकिन यहाँ 
से बाहर जाने की इजाजत नहीं', तो उसे वह स्वर्ग छोड़कर बाहर भागने की इच्छा 
होगी । वह ऐइवयं उसे काटने लगेगा, क्योंकि उसमें स्वतन्त्रता नहीं रह गयो जो 
सबसे अधिक मूल्यवान्‌ है ( पृ० १२७) । कभी पापा ( स्टालिन ) ने अपनी मित्र- 
मण्डली के सामने ख शचेव को भालू-नुत्य दिखाने को विवश किया था| क्या ख इचेव 
ने उसी अपमान का बदला छेने के लिए लेनिन की समाधि के पास एक दूसरी समाधि . 
में स्टालिन का शांतिपुवंक़ सोना भी बरदास्त नहीं किया ? ( पु० १५१) । 

“आखिर बार जब मुझे पापा के पास पहुंचाया गया, उस समय का हर्य खूब 
याद है। उनकी जबान बन्द थी ओर केवल आँखें खुली थीं | बार-बार पापा, पापा' 
जोर से बोलने पर भी उनके मु ह से आवाज नहीं निकली तो मेंने अपना कान उनके 
मुख के पास लगाया | पापा के होठ कुछ हिले, फिर होठों पर सफेद झाग को परत 
फेल गयी । मैंने एक नजर मुंह लटकाये बेठी गुद्ध-मण्डलो की ओर डाली | ख इचेव 
की नजर मुझसे मिलो और वह टिक न सकी । इसके बाद पापा की आँखें बन्द हो 
गयीं ओर में पछाड़ खाकर गिर पड़ी |*'' क्या अब भो ह को भय है कि कहाँ 
किसी दिन में उस रहस्प को प्रकट न कर दू ? ( पू० १५१ ) । 

(लय समाप्त हो गया । खर्‌ चेव के रूप में ( रूस में ) जो व्यक्तिवाद 
उभर रहा था, हो शायद उसके पतन का सबसे प्रमुख कारण भी था (प० १६३) । 
जो लोग कभी मेरे कृपाकटाक्ष के लिए तरसते थे, हमेशा खुशामद करने कें लिए 


Yo , 
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गेरे आगे-पीछे धूमा करते थे, अब वे भी मुझसे आँखें चुराते थे, मुझसे बात करते 
डरते थे। यह शायद सरकारी आतंक था, मेरी उपेक्षा थी या बे पापा का प्रतिशोध 
मुझसे लेना चाहते थे ? ( पृ० १६६ ) । | 

“कुछ दिनों बाद मेने सुना कि सित्यावस्की और एक अन्य प्रगतिशीरू लेखक 
डेनिळ पर मुकदमा चला ओर उन्हें यातना-शिविर में भेज दिया गया । उनका केवळ 
अपराध यह था कि उन्होंने अपनी कृतियाँ प्रकाशनार्थं यूरोप भेज दी थीं, क्योंकि 
रूस में उनके प्रकाशित होने की कोई आशा न थो । लेकिन सरकार की इष्टि में यह 
एक राजद्रोह था। यह घटना १९६६ की है। इससे सभी रूस के बुद्धिवादी लेखक 
आतंकित हो गये। सब समझ गये कि सिंहासन पर चाहे जो बेठे, स्टालिन हो, चाहे 
ख़ इचेव, चाहे कोसीजिन, साम्यवादी शासन में विचार-स्वातंत्र्य कभी सहन नहीं 
किया जा सकता” ( पु० १६८ ) । 

स्वेतलाना के अनुसार “अक्तूबरः-क्रान्ति के पश्चात्‌ सेनिक साम्यवादी शासन 
के दबदबे में लोग भूखों मर रहे थे। जीवनःस्तर का सवंथा ह्लास हो रहा था। 
साहित्यिक गतिविधियों का नामशेष रह गया था । समस्त साहित्यिक पत्र-पत्रिकाएं 
बन्द हो चुकी थीं । पुस्तकों के नाम पर केवल राजनीति के 'पंफलेट छपते थे | 
अखबार भी कम्युनिस्ट-पार्टी के 'रोजनामचे' मात्र रह गये। विद्यार्जन का कोई 
सिलसिला नहीं था । सोवियत गणराज्य से जसे साहित्य नाम की वस्तु का छोप हो 
गया । जितने विख्यात लेखक थे, . यातना-शिविरों में भेज दिये गये। उसमें 
मास्क्रो ओर पेट्रोग्राट की अपेक्षा रोम, पेरिस, प्राग ओर बलिन में रूसी लेखकों की 
संख्या कहीं अधिक थी । उनमें कितने व्यक्तियों एवं साहित्यकारों ने आत्महत्या की 
या उन्हें गोली से उड़ा दिया गया, इसका कोई हिसाब नहीं है” ( घृ० ११० )। 

स्वेतलाना लिखतो है: “पापा की इच्छा के विरुद्ध आचरण करनेवाछों का 
हश्न क्या हुआ, यह रूस में मेंने आंखों देखा । में जानती हूँ कि सरकार उस जड़ 
मशीन का नाम है जिसके दिल नहीं होता, फिर वह सरकार चाहे रूस की हो चाहे 
भारत की । ( पु० १७५ )। मुझे छगा कि रूस-सरकार ने शायद मेरे विरुद्ध कोई 
. कडा कदम उठाने का निषचय कर लिया है। सम्भव है, में रूस जाते हो गिरफ्तार 
कर ली जाऊं और मुझे भी प्रगतिशोल लेखक होने के अपराध में गिरफ्तार कर 
यातना-रिविर भेज दिया जाय ( पु० १७९ ) | 

ड “याद आ रहा है, मुझे अमेरिका से से ढाई गुना बड़ा लगभग ८७ लाख वगं- 

. मील में फेला २३ करोड़ को आबादी का अपने जन्म का महान्‌ देश ! उसके बफ से 
ढंके मेदान | उसकी अपार खनिज सम्पदा, उसका साहित्य, उसका संगोत, उसके 
छोकनृत्य, उसको संस्कृति या उसके लोग, पग-पग पर प्रकृति को चुनोतो देनेवाला 
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द परिश्रम ओर उनको विवशता 
में तुम्हें भी भली नहीं । जानती 
भेड़िये विचरण कर रहे हें ओर 
है। जानती हूं, वहाँ लोग मुर्दा 
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(पृ० १८०) । मेरे लेखक मित्रो ओर साथियों, 
है कि रूस के बफं से ठेके मेदानों पर इस समय 
ल देश एक बुद्धिहीन विवश आतंक का शिकार 
कर शब्दों को पकड़ते हैं, उनके जिन्दा अर्थों को नहीं । 
यह भी जानती हैँ कि आज वहाँ पुलिस, घुड़तवार, सेना को ही प्रथम साहित्यिक 
$/तयों की आलोचना का अधिकार है। जानती हें, किसी अनचाही उपमा के लिए, 
अवांछित प्रतीक के लिए, अधिकारियों की इष्टि से अनुचित दब्दालंकार के लिए या 
अभिव्यंजना के लिए तुम्हें जेछ में ठसा जा सकता है। किन्तु यह स्थिति ऐसे ही 
स्थायी नहीं, जेसे कि पतझड़ स्थायी नहीं हुआ करती ( पृ० १८१-८२ ) । 


. समे व्यक्ति मर चुका है, केवळ समाज जीवित है । बिना व्यक्ति के समाज 
कसे जीवित रह सकता है, इस बहस में में नहीं पडंगो । अळबत्ता इतना अवद्य 
जानती हूँ कि हूस व्यक्तिगत इच्छा-अनिच्छा में विश्वास नहीं रखता । वहाँ कोई भी 
तिणय देने में स्वतंत्र नहीं। वहाँ कोई भी व्यक्ति यह मानने को तेयार न होगा कि 
बिना सामूहिक निर्णय के, बिना किसी पुरवोनियोजित कार्यक्रम के कोई भी घटना घट 
सकती है। पिछले पचास वर्षों में मुझे यही सिखाया गया है कि सबकी एक राय 
होनी चाहिए, सबकी एक ही राजनीतिक विचारधारा होची चाहिए | एक ही ढंग का 
संगीत, एक ही ढंग की कविता, एक ही ढंग की कला, सर्वत्र एक ही ढंग से सोचने, 
बोलने ओर देखने का तरीका! पर में यह भी जानती हुँ कि पचास साल लगातार की 
जानेवाळी इस कोशिश के बावजूद वहाँ व्यक्ति मुकम्मिल तोर से मर नहीं पाया । छोग 
व्यक्तिगत, आशा-आकांक्षाओं को न तिलांजछि दे सकते हें ओर न उनकी सचाई से 
नकार कर सकते हैं। 


“उसी रूस में में जन्मी हूँ, पछी हूँ । मैंने भी माक्संवाद का खूब अध्यापन किया 
है, किन्तु जब से होश संभाला, कदम-कदम पर व्यक्तिगत बिचारों को खातिर मुझे 
खूब संघर्ष करना पड़ा। मेंने हृदय पर कितने आघात सहे, इसे मेरे सिवा कोन 
जानेगा ? कितनी ही बार वह मानसिक व्यथा के बोझसे टुकड़े-टुकड़े हो चुका है । 
पर में लोह-पुरुष की बेटी हूँ न! ओर उसे भी बढकर उस क्रान्तिकारी महिछा को 
बेटी हूं जो अपने शक्तिशालो उसो छोह-पुरुष से भी छ.हा लेने से नहीं घबरायी अन्त 
में बेशक वह टूट गयी, किन्तु झुको नहीं । उसी डत्रल स्टील की धारा मेरे नसों में 
प्रवाहित हो रही है। में जानतो हूँ, रूप के घनी घोरी मुझे मेरे व्यक्तिगत विचारों 
को रखने की छट नहीं देंगे ( पृ० १८८ ) । विचारस्वातंत्र्य के लिए में सब परिणाम. 
भोगने को तैयार थी। आजादो का असली मतलब भी यही समझतो है कि अपने ढंग 
से सोचने और अभिव्यक्त करने को आजादी हो। यदि ऐसा नहीं हो तो सब प्रकार 
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की आजादी व्यर्थ है। वह तो गुछामी का ही दूसरा नाम है। बल्कि शरीर की गुलामी 
के बजाय मन की गुलामी तो कहीं अधिक खतरनाक होगी है (पृ० १८९ )। भेरी 
एक साध तो अभी बाकी ही है -व्यक्ति का स्वातंत्रय, शोषणरहित समाज, व्यक्ति 
भोर समाज का समन्वय भर अन्त में मिर्भेय तथा सुखी नये भानव का उदय !” 
( पृ १९२) | 
वास्तव में स्वेतळाना ने सिद्धान्त को दृष्टि से कोई नयी बात नहीं कही, विचार- 
स्वातंत्र्य हो, व्यक्ति एवं समाज का समन्वय हो, निरातं #, निर्भय, शांतिपुणं ढंग से 
परस्पर एक दूसरे के प्रति सामंजस्य, सौमनस्यकी आवना हो, यही विचारकों का 
मन्तव्य है। परन्तु एक प्रगतिशील आधुनिकृतत्तम देश के सव-सर्वा साम्यवादी अघि- 
नायक क़ी प्रिय पुत्री के मुख से वेसे विचार अवशय ही आइचय जनक हैं। यह तो 
सभी दाशंनिक मानते हैं कि शारीरिक गुलामी से कहीं अधिक भयंकर मानसिक 
गुलामी होती है । !#सीको पराजित कर उसके धर एवं सम्पत्ति पर कोई कब्जा कर 
ले, उसे हथकड़ी-बेड़ी से जकड़ दे, उसकी जबान पर ताला लगा दे, तो भी उस 
निगृहीत व्यक्ति की यह भावना जागरूक रहती है कि यह घर, यह सम्पत्ति मेरी है । 
में जब भी कभी स्परतंतर हो सकूंगा हमलावर को पराजित करूंगा । अपनी सम्पत्ति 
अपने घर पर अधिकार प्राप्त कछूंगा। परन्तु यदि उस निगृहीत के मस्तिष्क पर 
विरोधी का अधिकार हो जाय, उसके विचार बदल दिये जाये या क्छोरोफामं आदि 
ओषधों द्वारा उसके मस्तिष्क को विकृत या बेहोश कर दिया जाय तो भले ही बह 
शारीरिक दृष्टि से स्वतंत्र हो, उसके हाथ-पाँव बन्धनमृक्त हों; तथापि वह पराधीच 
ही है । वह सम्भत्ति-स्वातंतर्य की बात भी नहीं सोच सकता । कभी-कभी तो हमला- '. 
वर को ही मालिक मान बेठता है। a क्‍ 
पाइचात््य देशों के बेन्थम, मिल आदिकों ने व्यक्ति-स्वातंत्रय का बहुत समा- 
रोह के साथ समर्थन किया था। विश्व के महानु विचारक मनु ने स्वतंत्रता को ही 
सुख बतलाया है ! ॒ 5 
सवं परवशं दुःखं सर्वमात्मवशं सुम्‌ ` ( सनु० ४.१६० ) 


अर्थात्‌ परवशता ही दुःख है, अ।त्मवशता ( स्ववशता } ही सुच । सीमित सत्ता, ज्ञान 
आनन्द, शासन, जीव का रूप है और निःसीम सत्ता आदि ईदबर का रूप | प्रत्येक 
भरणी अपनी संता, ज्ञान आदि को निस्की बनाना चाहता है । कोई भी सीमित सत्ता- 
ज्ञान, सीमित आनन्द, सीमित स्वतंत्रता में सन्तुष्ट नहीं होता । परभात्म-प्राप्ति बिना 
अपूण में पर्णंता नहीं आती । यद्यपि किसीको राजद्रोह के लिए स्म्रतंत्र भाषण 

की ओर विचार व्यक्त करने की छूट कोई भो शासन नहीं दे सकतां। साथ ही माता- 
पिता, गुरुजनों तथा लोकिक सुविधाओं एवं ईदवरीय संविधानरूप शास्त्रों का नियंत्रण 
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भी अनिवायं रूप से सबको मानना पड़ता है, उनका आदर न करने पर तो स्वतंत्रता 
के नाम पर उच्छुङ्क्ता को हो बढ़ावा मिलेगा। नियंत्रण बिना पुरुषाथ सिद्धि भी 
दुष्कर ही होती है। फिर भी परमात्म-प्राप्ति के पहले ओर परमात्म-प्राप्त साधना के 
छए भी ईश्वरोय न्याय एवं मानवता के अनुसार कुछ अनिवार्य स्वतंत्रताएं सभी 
सम्य सरकारों को मान्य हैं ओर होनी चाहिए । 


धन, घमं एवं शिक्षा की स्वाधीनता सभी सभ्य एवं समुचित स्वाधीनता का 
सूल हे । si व्यक्ति को अपनी वेघ एवं बपोती तथा गाढ़े पसीने की कमाई सम्पत्ति 
मे स्वाधीनता मलनी चाहिए । उसीसे वह धमं, राजनीति आदि में भी प्रगति कर 
सकता है। वसे ही घमं, उपासना आदि की भी स्वतन्त्रता आवश्यक है । अपने- 
अपने विश्वास के अनुसार धर्माचरण, ईरवरोपासना को छट सबको होनी चाहिए। 
वेदादि-शास्त्रों के अनुसार तो राज्ञा या शासन सब पर हुकूमत कर सकता है, पर 
घम पर नहीं । धमं में रहोबदछ करने का अधिकार राजा को नहीं होता, किन्तु 
राजा को हो धर्म-नियंत्रित होना चाहिए । 

इमी प्रकार शिक्षा में भी शासन का हस्तक्षेप अनुचित है । शिक्षा का धमं, 
कर्म, सभ्यता संस्कृति आदि से असाधारण सम्बन्ध रहता है। इसीलिए घमं, अथं, 
काम, मोक्ष चतुवगं पुरुषार्थ-प्राप्ति का मूल ज्ञान-विज्ञान शिक्षा पर ही निर्भर होता 
है। अतः परम्पराप्राप्त ढंग से ही शिक्षा को व्यवस्था कल्याणकारिणी होती है। 
सा विद्या तम्मतियंया इस शास्त्रवचन के अनुसार विद्या वही है, जिससे घम-ब्रह्म- 
वुद्धि हो । अतः धर्मनिष्ठा, ब्रह्मोपासना, सदाचार, संस्कृति की पोषक ही शिक्षा 
होनी चाहिए । 


आजकल सरकारें शिक्षा पर भी हाबी हो गयी हैं। प्रायः विभिन्न शासन- 
पद्धतियों के लिए विभिन्न पृष्ठभूमि अपेक्षित होती है। घर्मनियंत्रित रामराज्यीय 
शासनपद्धति के लिए अध्यात्मवादी राष्ट्र होना आवश्यक है। धर्मनिरपेक्ष भोतिक- 
वादी शासन के लिए भौतिकवादी राष्ट्र आवद्यक है। इसीलिए शासन-विधान के 
उपयुक्त राष्टू-निर्माग में शिक्षा का उपयोग किया जाता है । परन्तु राज्यलक्ष्मी 
चछा होती है। अतः यदि शासन के बदलने के हे में परिवर्तन हो तब तो 
घमं, संस्कृति सबमें भी परिवतंन भा जायगा, कि शिक्षानुस्तरिणी बुद्धि एवं 
वुद्ध्यनुसारिणी इच्छाएँ ओर फिर तदनुसार ही सब क्रिया-कछाप होने छगते हैं। 
फिर उससे अनादि या अतिप्राचीन ध्म, दर्शन, संस्कृतियाँ प्रभावित एवं विक्त हो 


जाती हैं। 
रूप, चीन या अन्य देशों में बिचार-स्वातन्त्प पर प्रतिबन्ध इसीलिए है कि 
परम्पराप्राप्त शिक्षाओं के अनुसार उपदेश के संस्क्रार-विचार भोत्तिकवादी शासन में 
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फिट नहीं होते। भारत के शासक भी लगभग इन्हीं विचारों से प्रभावित हो रहै हैं, 
पर यहाँके लोग छोकतांत्रिक समाजवाद की बात करते हैं | किन्तु थह भी कोई 
नयी बात नहीं है । माक्सं ने पहले ही कहा था कि जिन इच्चुलण्ड, अमेरिका आदि 
देशों में पालमेण्टरी” पद्धति प्रचलित है वहाँ छोकतंत्रात्मक ढंग से भी समाजचाद 
छाया जा सकता है। वहाँ वगसंघष, वर्गविध्वंस या खूनी-क्रांति के बिना भी समाज- 
वाद को स्थापना हो सकती है। परन्तु छोकतंत्र-निर्वाचन-पद्धति से पार्लमेण्ट में 
बहुमत बनाकर फिर उसीके अनुसार कानून बनाकर वेयक्तिक भूमि, सम्पत्ति, कळ- 
कारखानों, उद्योग-धन्धों का अपहरण कर सबका राष्ट्रीकरण किया जा सकता है। 
'उसीके अनुसार थआजङल कहीं व्यापक रूप से कहीं आंशिक रूप से राष्ट्रीकरण किया 
जा रहा है। 


किन्तु राष्ट्रीकरण या समाजवाद स्वयं में लोकतांत्रिक नहीं होते। कहने के 
लिए वहाँ विचारस्वातंत्र्य होता है। सबको लेख लिखने, भाषण देने, अखबार, पत्रः 
पत्रिका चलाने का अधिकार होता है, परन्तु परिस्थिति ऐसी बना दी जाती है कि 
. वह सब हो नहीं पाता | भूमि, सम्पत्ति का अपहरण होने से प्रायः सब घनहीन हो जाते 
हैं। घन के बिना प्रेस, अखबार, पत्र-पत्रिका कसे चर सकती हैं ? पोस्टर, नोटिस, 
छाऊडस्पीकर बिना सभा केसे की जा सकती है? पेसे बिना यह सब कसे हो सकेगा ? 
जहाँ व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति, उद्योग आदि होते हैं, वहीं निष्पक्ष सफल निर्वाचन 
होते हैं। वहीं अखबार, भाषण आवि द्वारा स्वतंत्र प्रचार और मताभिव्यक्ति हो 
सकती है। वहाँ जनला को नापसन्द सरकार बदलकर सनचाहो सरकार बनाने का 
सार्थेक अधिकार रहता है। परन्तु राष्ट्रोकरव के नाम पर जहाँ जनता धनहीन 
बना दी जाती है, वहाँ तथाकथित अधिकार वेसे हो होते हैं, जसे पक्षी के पँख काट- 
कर उसे उड़ने की आजादी देना और मनुष्य की टांग काटकर उसे दौड़ने की खुळी 
छूट या मुकम्मिल आजादो देना। उसी तरह जनता को धनहीन बनाकर, 
उसको अखबार निकाळने सभा करने, निर्वाचन छड़कर सरकार बदलने राष्ट्रपति 
या प्राइम मिनिस्टर बनने की मुकस्मिछ आजादी देना, शुद्ध धूता, मक्कारी या 
दगाबाजी को छोड़कर और कुछ भी नहीं । यद्यपि छोक्ताम्त्रिक समाजवादियों के 
यहाँ रूस आदि के समान लेखकों, साहित्यिकों को यातना-शिविरों में तो नहीं भेजा 
जाता ओर न उनको गोली से ही उड़ाया जाता है, फिर भी उनको बेकार अवश्य 
कर दिया जाता है। सरकारी नोति के समर्थक साहित्यिक लेखक पुरस्कृत होकर 
फित, प्रफुल्डित होते हैं । स्वतंत्र विचार या भारतीय दाशेनिक, सांस्कृतिक विचार- 
धारावाले छोगों की कृतियाँ प्रकाशित ही नहीं हो पातीं । बड़े अखबारों, प्रेसों को सर- 
कारी सहायता, विज्ञापन देकर उन पर शासक अपना ही वचंस्व बनाये रखते हैं । 
, उससे भिन्न मत रखनेवाछों की चर्चा भी नहीं करते। इस तरह व्यक्तिगत सम्पत्ति 


साकसंबाद भोर स्वेतलाना 0९९) 


हरेण कर राष्ट्र को निर्धन बना देने के बाद साषण-स्वातत्र्य, निर्वाचन-स्वातंत्र्य 


की चर्चा व्यथं ही है। भय एवं आतंक से बनायी लोकप्रियता स्थायी नहीं 
यह भी स्टाछिन के प्रतिवाद में होनेवाळे व्यवहारों से स्पष्ट हो जाता है। उ 


रूस में ही नहीं, भारत आदि देशों में भी तो वहाके कम्युनिस्ट स्टालिन को 
मानवता के प्रति वरदान मानते और उसङ्गी प्रसंसा करते नहों अघाते थे । परन्तु 
जब खूश्चेव द्वारा स्टालिन को खुले आभ समाछोचना का समाचार देश-विदेश में 
पहुंचने लगा, तब उनकी स्थिति बिचित्र-सी हो गयी । यह आमतौर पर देखा जाता 
है कि किसी प्रभावशाली व्यक्ति के सम्बन्ध सें अनेक देवो शक्तियों की कहानियां 
जोड़ दी जाती हूं। भारत में एक ही कहानी पृथक्‌-पृथक्‌ दो व्यक्तियों में जुड़ी सुनने 
को मिळी। उनके माता-पिता के सन्तान नहीं होती थी तो वे एक महात्मा के पास 
गये जो बड़े सिद्ध थे । उनसे सन्तान की प्रार्थना की |. उन्होंने कहा : 'तुम्हारे भाग्य 
में तो सन्तान है ही नहीं ।' माता-पिता ने कहा: "हम तो बिना वरदान लिये 
जायेंगे ही नहीं।” महात्मा ने कहा : 'अच्छा, जाओ फिर मुझको हो तुम्हारे यहाँ 
आना पड़ेगा ।' दूसरे दित देखा गया तो वहाँ महात्माजी का शव ही पड़ा मिला, 
बाद में जो सन्तान उत्पन्न हुई, उसे महात्माजी का ही प्रादुर्भाव माना गया । अतः 
स्टािन को राष्ट्रपिता ओर दैवीशक्ति का विशेष प्रतिनिधि माना जानां आदचय्य की 
बात नहीं । 


“स्वेतळाना' पुस्तक से यह भी स्पष्ट हो जाता है कि रूस में वयक्तिक खेती 
के स्थान में सामूहिक खेती पर पहले बहुत बछ दिया गया था ओर उसके लिए 
सम्पन्न किसानों को अपना सर्वस्व गवाना पड़ा था। उसके कारण करोड़ों को 
बेकारी तथा मृत्यु का दिकार बनना पड़ा था । किन्तु स्टालिन के पश्चात्‌ रूसी 
शासकों को भी सामूहिक खेती का दुष्परिणाम विदित हो गया। किसानों को के 
क्तिक खेती में जो ममत्व एवं तत्परता होती है, वह बात सामूहिक खेती में नहीं बन 
पाती । तभी तो इतने दिनों सरकारी तोर पर उत्तमोत्तम ढंग के ओजारों, उप- 
करणों, रासायनिक खादों की बड़ी मात्रा में उपयोग करने पर भी रूस अन्न की Ms 
में अमेरिका से पिछड़ा ही नहीं, आत्मनिर्भर भी नहीं हो सका । वहके किसानों का 
“लेनिन ने हमें जमीन दी, स्टालिन ने हमसे वह छीन छी” यह नारा उसी असफ- 
लता का परिणाम है । पिछले दिनों तो सुना गया था कि ्सी-सरकार फिर से 
वेयक्तिक खेती बनाने का विचार कर रही है। 


में तो अभी साम्यवादी देशों का ही अन्घानुकरण किया जा रहा है। 
व्यक्तिगत लेती में छोटे-छोटे खेतों के कारण ओर उच्चस्तरीय ओजारों एवं खाद 


आदि के दौबंल्य के कारण अन्नोत्पादन में प्रगति नहीं हो सकती | अतः बढ़तो हुई 
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ख्या को देखते हए विशाल मात्रा में अन्नोत्पादन आवश्यक समझा जा रहा है। ' 
ठि यन्त्रों दे खादों को प्रयोग करने के लिए सा मूहिक खेती Mas ह 
समझी जा रही है। इतना ही नहीं, स्वावळम्नी किसानों की हल-बल हारा a 
वाली खेती को अनावश्यक समझा जा रहा है। इसीके कारण बलूवान्‌ बेछों एवं 
स्वास्थ्यकर खादों एवं बहुमूल्य खादों के मूखखोत गोधन फो समाप्त करके विदेशों 
को गोमांस, गोचम आदि का निर्यात करके डालर कमाने एवं खेती के यांत्रिक 
मजारों और रासायनिक खादों का आयात करने का प्रयास किया जा रहा है। | 


अवश्य ही स्टालिन ने परमाणु, उदूअद-बम आदि तथा अन्यान्य अस्त्र, 
शस्त्रों, विध्वंसक पोठों वायुयानों तथा आधुनिक अन्य साअ-सामाचों का निर्माण 
एवं विस्तार किया है। उनके बाद भी इन कामों को प्रगति जारी है । विशिष्ट लोगों 
के जीवनस्तर भी उन्नत हुए हैं, पर जनसामान्य की शिक्षा, रोटी-कपड़ा एवं 
चिकित्सा-सीविध्य की व्यवस्था नगण्य हो है। इस तरह पसीने की कमाई का उप- 
योग भी विशिष्ट लोगों के ही काम में होता है । 


यद्यपि समाजवाद में विशिष्ट व्यक्तियों की अपेक्षा समष्टि जनसामान्य की सुख- 
सुविधाओं का ही अधिक ध्यान रखना संगत था। कम्युनिस्ट, सोशलिस्ट राजा- 
महा राजाओं, सामन्तों, जमींदारों की अत्सँना करते हुए कहते हैं कि 'ये सब शोषक 
हैं । सामान्य जनसमूह के हिस्से की सम्पत्ति भी शोषण कर अपने ऐशो आराम में खं 
करते हैं। परन्तु स्वेतळाना के वणंनानुसार तो वहाँ जनसामान्य दुःखी हैं, साधनहीन 
है, वह अन्यायों, अत्याचारों का शिकार हो रहा है | बिशिष्ट नेताओं की सुख-सुविधाएं 
राजा महाराजाओं से भी अधिक हुं। स्वेतछाना की शादी करने में स्टाळिन ने दो 
लाख पोण्ड खर्च किये। विविध प्रकार की प्रसिद्ध विदेशी उत्कृष्ट शराबों को मदियाँ 
बहा दीं । कई सप्ताहों तक दावतें चलती रहीं। बया साम्राज्यवादी, पुंजीवादी, 
सामन्तवादी इससे अधिक सावंजनिक घनों का दुरुपयोग करते हैं ? 


माव्सवादीय समाजवाद का लक्ष्य ही है कि कोई किसीका शोषण न करे | 
सभीको योग्यता एवं आवश्यकता के अनुसार काम, दाम, आराम प्राप्त हो। सभी 
को शिक्षा और काम चुनने ओर उसका समुचित फल पाने का समान अवसर मिलना 
ही साम्यवाद है| परन्तु उस अवस्थ! को लाने के लिए मासँ ने राज्य-छोप भी 
शानरयक बतलाया था। जेसे कुट्म्र के प्रत्येक सदस्य बिना सेना-पुछिस का सहारा 
लिये, बिना पालंमेण्ट एवं अदाछत का दरवाजा खटखटाये आपसी तोर पर ही सब 
सुख-सुविधा प्राप्त कर लेते हैं, वेसे हों राष्ट्र एवं अन्ताराष्ट्रिय जगत्‌ के समी नागरिक 
बिना राज्य के भो आपसी तोर पर सब व्यवस्था कर लेंगे । 
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भाषसंवाद और स्वेतलाना ५६१ 


गा, परन्तु लेनिन ने उत्तर दिया था कि 'जबतक सभी देशों में मजदूर-क्रान्ति नहीं 
ह हो जाता तबतक संक्रमण: 

तबनक सर्वहारा का डिक्टेटरशिप हो हसा के अभ्मुदय कलात द 

शीघ्र ही साम्राज्यवादी हमें सप्राप्त कर देंगे ।' संक्रमण-काल के नाम पर रूस के नेता 
अगा साम्यवादी आंदोलन को शिथिल कर अपने राष्ट्र को ही शक्तिशाली बनाने 

में जुट गये और यद्यपि बहुत अंशों में शक्तिशाली भी हो गये, पर साम्यवाद का 

ऊय छूट गया । साम्राज्यवाद के स्थान पर नियंत्रणशान्य शुद्ध अधिनायकवाद ओर 

उसकी सभी प्रतिक्रियाएं रूस में खुलकर व्यक्त हो गयीं । 


वस्तुतः ईरवर एवं घमं के सम्बन्ध बिना किसी भी प्राणी का वेयक्तिक जीवन 
संस्कृत-नि्यंत्रित नहीं होता | उसके बिना समाज भी सुमंस्कृत नहीं होता, क्योंकि 
व्यक्तियों का समुदाय हीतो समाज है। कितने भी सुन्दर नियम एवं कानून क्यों न हों, 
धामिक, समाजहितेषी योग्य व्यक्तियों के नेतृत्व बिना वे निरथंक होकर भालमारियों 
में पड़े-पड़े सड़ते ही रहते हैं। साम्यवादियों की हृष्टि में अविकसित आदिम साम्य- 
संघ के अतिरिक्त विकसित साम्य-संघ ऐतिहासिक नहीं है। अर्थात्‌ कभी भी राष्ट्रिय 
या अन्ताराष्ट्रिय स्तर पर राज्यहीन ऐसा साम्थ-संघ नहीं रहा, जिसमें शासन, सर- 
कार, राज्यपालिका, न्यायपालिका आदि के बिना भी सब सुव्यवस्था रही हो | परन्तु 
भारतीय शास्त्रीय आध्यात्मिक दृष्टिकोण से राज्य, राजा आदि से विहीन सुखी-सन्तृष्ट 
समाज का होना अनेतिहासिक नहीं। महाभारत के अनुसार कृतयुग में सम्पणं प्रजा 
ज्ञान-'वेज्ञान-सम्पन्न, घामिक एवं परस्पर पोषक और रक्षक होने के कारण राज्य एवं 
राजादि से निरपेक्ष, सुखी तथा सन्तुष्ठ थी : _ 

त वे राज्यं न राजासीत्‌ न च दण्डो न दाण्डिकः । 

धर्सेणेब प्रजाः सर्वा रक्षन्ति स्स परस्परम्‌ ॥ 
( भहाभा० शान्ति ५९. १४ ) 


अर्थात्‌ उस समय न राज्य था, न राजा ओर नहीं कोई दाण्डिक या दण्डविधान ही 
था। किर भी वहाँ कोई अव्यवस्था नहीं थी; क्योंक्रि सभी धमं -ब्रह्मनिष्ठ थे । अमृतस्य 
पुन्ना (त्र० सं० १०. १३ १) के अनुसार स्र सबको अमृत का पुत्र समझते थे। 
घर्महष्टि से भी सब परस्पर पोषक, रक्षक, हितचिन्तक हो थे। कोई किसीका शोषक, 
भक्षक या अनिष्टचिन्तक नहीं था | घमं.-ब्ह्मनिष्ठा के बिना ऐसा होना सम्भव भी नहीं। 
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इसीलिए तो जब कालक्रम से उस परंपरा में रज एवं तम का प्रवेश हुआ और उनषा 
धम-रह्म-ज्ञान धूमिल हो गया तथा लोभ, राग, द्वेष और क्रोध आदि का हुआ 
तब उनमें भी मात्स्यल्थाय फेल गया। उसी मात्स्यन्याय के निवारण के छिए राज्य- 
व्यवस्था का प्रारम्भ हुआ | परन्तु भौतिक साम्यवाद एवं समाजवाद में तो ब्रह्म- 
धर्म के लिए कोई स्थान ही नहीं है। फिर तो बात भले ही ऊेची-ऊंची बहुत-से 
लोग कर लेते हों, परन्तु समष्टिहत के नाम पर प्रायः सभी व्यक्ति-हित के जंजाळ में 
पस जाते हैं । जैसे धमंहीन अनियंत्रित राजतंत्र में कण्टक-शोधन के नाम पर अपरि- 
गणित व्यक्तियों ( जिनमें बहुत निरपराध भी होते थे ) की समाप्ति भी की जाती थी, 
वेसे ही आजकल साम्यवादी देशों में सफाया या मस्तिष्क-माजेन के नाम पर लाखों 
निरपराधियों को यातना-शिविरों में भेजा या गोली से उड़ा दिया जाता है। 


भारत आदि कई देश समाजवाद को ही 'जनतांत्रिक समाजवाद” कहते हैं । 
उसमें प्रत्येक नागरिक को अपना मत व्यक्त करने का पुर्ण अधिकार होता है। प्रत्येक 
व्यक्ति को पार्टी बनाने, चुनाव लड़ने, अखबार निकाछने, सरकार को आलोचना 
करने का अधिकार मान्य होता है। परन्तु जनता को इतना धनहीन बचा दिया 
जाता है कि उसको अखबार निकालने, इलेक्शन लड़ने, नापसन्द सरकार बदळकर 
मनचाही सरकार बनाने का अधिकार होने पर भी वह कुछ कर नहीं पाती । जेसे 
किसी पक्षी का पंख काटकर उड़ने की मुकम्मिल आजादी देना था मनुष्य के पाँव 
काटकर दोड़ने की खुली छूट देना शुद्ध मक्कारी ही है, ठीक बेसे ही जहाँ चुनाव इतना 
महंगा हो गया हो कि लाखों रुपये खर्च होते हैं, ज हाँ जनता के पास तव ढॅकने को 
वस्त्र ओर पेट भरने को रोटी एवं बीमार बच्चे के इलाज के लिए दो पेसे भी न मिल 
पाते हों वहाँ एम०पी०, एम०एल०ए० या राष्ट्रपति बनने की स्वतंत्रता देने की बात 
भी भक्कारी ही है। भारत को ही छीजिये, पचास करोड़ गनुष्यों में से पचास छाख 
भी मनुष्य ऐसे नहीं मिल सकते जो चुनाव की अमानत का ही ढाई या पाँच सी रुपया 
भी आसानी से निकाल सके | 


यद्यपि यहाँके मजदूरों, किसानों की गरी बी मिटाने, कंगालों की कंगाली | 
दुर करने के नाम पर राजाओं एवं जमींदारों, जांगीरदारों तथा बड़े काइतकारों को ' 
खत्म किया गया, परन्तु किसान-मजदूरों की गरीबी ज्यों-की-त्यों बनी हुई है, उनको 





अधिक धनो हुए । मुद्रोभर पूं जीपति करोड़पति 


मांक्सवाद और स्वेतलाना 
इससे कुछ छाभ नहीं हुआ | राजाओं, जमींदारों 
छाभम किसानों के जेव में जाना चाहिए था, प 


५६३ 
के खत्म होने से उनको मिछनेवाला 
रन्तु वेसा न कर उप्रसे घनवानु हो 
से अरब्रपति हो गये । शासनारूढ़ 
पार्टी से संबंद्ध छोग अवश्य मुखो हुए हैं। शासनाहड़ पार्टी एवं अन्य सबळ पार्टियों 
के लोगों को चुनाव लड़ने के लिए करोड़ों रुपये मिल जाते हैं । चुनाव पुंतरोपतियों, 
कंपनियों के हाथ का खिलोना हो गया है। पहले राजाओं, जमोंदारों के साधारण : 
खचों की तीव्र आलोचना की जाती थो। परन्तु आज प्राइम मिनिस्टर एवं मिनिस्टरों 
को रक्षा के लिए छात्रों गुप्तचरों, प्रत्यक्ष पुछिस-दछों का उपयोग किया जाता है। 
कहा जाता है कि केवल प्राइममिनिस्टर के हो ऊपर प्रतिधण्टा छात्रों रुपया खचं 
होता है। चुनाव के दौर में एक-एक स्टेज बनाने में सत्तर-पत्तर, अस्सी-अस्सी 
हजार रुपये खर्च किये जाते हैं | एक वाइसराय की रक्षा पर नियुक्त कुछ सेकड़े 
पुलिधों की नियुक्ति देखकर गांधोजो ने उसकी तीव्र: आलोचना की थो, पर अब 
उन्हींके लोकप्रिय कहे जानेवाले उत्त राधिकारियों की स्थिति तो संया अवर्णनीय है। 
अतः स्पष्ट है कि जबतक भारतीय नीतिशास्त्रों एवं धमंशास्त्रों के अनुसार 
धमंनियंत्रित शासनतन्त्र नहीं चलेगा तबतक सुख-शान्ति, सुविधा, सम्नरता ओर च्याय 
दुलभ ही रहेगा । ® 


६, भारत में जनतन्त्र 


इस समय प्रचरित शासन-पद्धतियों में सबसे अच्छी “जनतंत्र-शासनपद्धति' 
ही मानो जातो है। इसीलिए अधिनायकवादी लोग भी जनस्वीकृति के लिए जनमत 
Fe का संग्रह करते हैं। यद्यपि उनके यहाँ शासनारूढ़ पार्टी के विरुद्ध कोई व्यक्ति या 
पार्टी चुनाव लड़नेवाली नहीं होती भौर न कोई उनके विरुद्ध लेख-भाषणादि ही प्रका- 
शित करा सकता है। तब भी वोट डालने का काम वहाँ भी होता है। 'राजतंत्र' 
का फिर से पनपना निकट भविष्य में संभव नहीं । 'अधिनायकवाद” ( डिक्टेटरशिप ) 
से छोगों को घृणा है। जनत में शासन की सर्वोच्च सत्ता जनता में निहित होती 
है । जनता के लिए, जनता द्वारा जनंता का शासन ही 'जनतंत्र-शासन' कहलाता है। 
' किन्तु वह तमी सफळ होता है, जब जनता सावधान, सतक एवं जागरूक रहे। 
तभी तो जान लाक ने कहा था : “स्वतंत्रता बहुत अच्छो वस्तु है, पर जब उसके 
साथ उसकी सगो बहन सतकता रहे तशो । उसके बिना तो आत्महत्या को स्वतंत्रता 
से अधिक उसका कोई मूल्य नहीं ।” साथ ही उस जनतंत्र के लिए यह भी आवश्यक 
है कि चुनाव इतना सस्ता हो कि जिससे राष्ट्र का प्रत्येक नागरिक उसे लड़ने में 
सुक्षम हो । अर्थात्‌ जनता के पास इतनी सम्पत्ति हो कि वह आसानी से चुनाव को 
जमानत दाखिल कर सके। कुछ पोस्टर, नोटिस, जीप, छाउडस्पीकर आदि का 
प्रबन्ध कर सके । 


आज भारत में जनतंत्र-शासन घोषित है। कहा जाता है कि इस जनतंत्र 

शासन में प्रत्येक नागरिक को एम० पी० या राष्ट्रपति होने का अधिकार है। 

जनता नापसन्द सरकार बदलकर मनचाही सरकार बना सकती है। सबको अखबार 

निकालते, सरकार की समालोचना करने का अधिकार है। परन्तु दुर्भाग्यवश वस्तु- 

स्थिति यह है कि ५० करोड़ मनुष्यों में से-मुदिक्रल से ५० लाख ही ऐसे निकलेंगे जो 

I करने की स्थिति में हों, बाकी छोगों को हालत ठीक इसके विपरीत 
ह्‌ ट्‌। ड 


. आज तन ढाँकने को वस्त्र एवं पेट भरने को रोटी और बीमार बच्चे के 
ए इलाज की सुविधा सबको सुळम नहीं, फिर वास्तविक अथं में जनतंत्र कहाँ ? 
जनता में चुनाव के कारण ही प्रान्तों, नगरों, गाँवों में, घर-घर फूट एव पार्टीबन्दी 
बढ़ रही है। लाइसेंसों एवं नोकरी आदि की सुविधाओं के प्रलोमनों से ही अधिकांश 
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` भारत में जनतन्त् ५६९ 


आसानी से जनता पर असर पड़ जाता है । फलस्वरूप जनतंत्र के नाम पर भीषण 
पतन, अनेतिकता तथा भ्रष्टाचार का विस्तार हो रहा है। 


बिहार के एक विशिष्ट मजिस्ट्रेट ने बताया कि इस समय के चुनाव में इतना 
भड़ा अपराध हुआ है कि उसका दण्ड हमारे दण्डविधान में ढूंढ़ने से भी नहीं 
मिलता | उन्होंने कहा कि “एक जगह पचो लठेत आये ओर उन्होंने कहा कि 
हमारी पंचायत ने तथ कर लिया है कि सब बैछट-पेपर दे दो, हम सब वोट डलवा 
लेगे। लाचार होकर अधिकारियों को सत्र दे देना पड़ा ओर उन छोगों ने अभीष् 
पार्टी को वोट डळवा दिया ।” एक चकीळ ने बताया कि 'एक जगह एक प्रसिद्ध 
गुण्डा रिवास्तर लेकर खड़ा हो गया ओर लोगों से उसने अपने अभीष्ट पार्टी के 
चिह्न पर मोहर छगवा ली । किन्हों एजेण्टों को उसके सामने कुछ बोलने या कार्य: 
वाहो करने की हिम्मत नहीं पड़ी ।” एक स्त्री ने चार सौ वोट अकेले डाले | गुण्डों 
के मय से किसोको कुछ कहने की हिम्मत नहीं पड़ो । एक जगह एक स्त्री ने रखे 
हुए २० वेछट-पेपर उठा लिये, अफप्तर को उसे पकड़ने की हिम्मत न पड़ी, क्योंकि 
उसने देखा तो पीछे घातक शस्त्र लिये लोग खड़े थे। न्‍ 


एक गाँव के निर्वाचन-स्थळ में लगभग १५ लोग आये ओर बोले कि “यहाँ | 
का फसला है कि हम लोगों को आठ सौ बैछट-पेपर दे दो, नहीं तो हम छोग तुम 
लोगों को खत्म कर देंगे ।” ओर उन्होंने २-२॥ बजे ही मतपत्रःपेटिका बन्द करा 
दी। दूसरे पक्ष के लोग आ गये, उन लोगों ने आग्रह किया कि हम लोग वोट 
डालेंगे, तो मारकाट को नौबत आयी ! 


कहीं एक जगह लोगों ने निणय कर छिया कि अमुक पार्टी को. हो बोट देंगे। 
एक व्यक्ति को दूसरे को वोट देते देख लिया तो उसकी खूब पिटायो हुई। इससे 
आतंक बढ़ गया । छोग वोट डालने भये ही नहीं, दो-चार ने सभी वोट डाल 
दिये। अनेक स्थलों में आतंक से डरकर लोग वोट डालने ही नहीं गये, फिर भी दो 
चार लोगों ने सब वोट डाल दिये। कहीं पुरिस की टूक आ गयी तो वहाँ ऐसे काण्ड 
नहीं हो सके । परन्तु बिहार में इतना अपर्याप्त पुलिस का प्रबन्ध था कि उसका 


कोई असर नहीं पड़ सका । 


व्‌ i ’ हीं द तो कहीं ११ 

के विभिन्न बथों पर एक-एक व्यक्ति ने कहीं १७, कहीं १२ 
बार बन । चोट डालने के पहले जो निशान स्याही का लगाया जाता है, के 
२ मिनट में ही मिटा दिया जाता है। जनसंघ एवं हि में os 
बोगस बोट डलवाने में होइ रूग रहो थी। कहा जाता है कि विभिन्न स्थानों में इर 





५६६ विचार-पीयूष । आधुनिक वावे 
प्रकार के विशेषतः मुस्लिम ओरतों के बुर्को द्वारा अधिकाधिक बोगस वोट खुलकर 
डलवाये गये । 

जनसंधियों ने वोट के लिए विभिन्न नारों एवं पोस्टरों से काभ किये, कहों 
तो 'हर हाथ को काम, हर खेत को पाती; घर-घर को दोपक़्, जनसंघ की निशानो' 
थे नारे थे तो कहीं-कहीं 'गोहत्या बन्द कराना चाहो तो जन्नसंघ को वोट दो !' कहीं 
अध्यात्म और धमं को रक्षा चाहो तो जनसंघ को अपना वोट दो' तो कहीं 'जन- 
संघ को वोट दो, नहीं तो कम्युनिस्ट जीत जायगा !' कहीं 'हिन्दुत्व को बचाओ, 
जनसंघ को वोट दो !' 


- इन नारों के प्रभाव से कितने ही आस्तिक, कितने ही साथु-महात्मा, कितने 
ही पण्डित भी इनकी कूटनीति के शिकार बन गये। पर उन्हें यह पता ही नहीं था 
कि इनका घम, इनका अध्यात्म कया है ! ये किसी धर्मग्रल्थ या शास्त्र का प्रामाण्य 
नहीं मानते । इनके घमं में बकी रोटी-बेटी एक होती है। इनका घमं इनकी निजी 
कल्पनामात्र है | स्वतन्त्र-पार्टी भी कभी-कभी धमं का नाम लेती है । पर उनके महान्‌ 
नेता राजगोपालाचारी ने ब्राह्मण होते हुए भी अपनी कन्या गाँधीजी के छड़के को 
ब्याही दी, जो वश्य थे । | 


कांग्रेसी लोग चमारःभंगियों को धम की कसम दिलाकर वोट का सौदा तय 
करते रहे हैं, यद्यपि कांग्रेस में किसी शास्त्र या धमं का कोई स्थान नहों। कांग्रेसी 
शासन में डाळर कमाने के लिए बराबर हजारों, लाखों, गायों, बेलों की हत्या की 
जाती हैं, फिर भी जनता ने 'बेल की जोड़ी” के नाम पर उन्हें भी बोट दिया । ऐसे ही 
जनसंघी शास्त्र ओर घमं के विरुद्ध 'धमंपुद्ध' छेड़ने की बात करते हैं। हिन्दुत्व के 
चाम पर जनता ने उन्हें भी बोट दिया । 


कांग्रेसी, सोशलिस्ट, कम्युनिस्ट, जनसंघी सभी जाति-पांति के घोर विरोधी, 
खानपान, रोटी-बेटी एक करके जात-पात मिटाने के प्रयत्न में हो तत्लीन रहते हैं। 
पर चुनाव के समय सब पर जात-पात का भूत हाबी हो जाता है कहा जाता है कि 
४० प्रतिशत बोगल बोट गत मध्यावधि चुनाव में पड़े, तो ९० प्रतिशत जात-पात 
के नाम पर पड़े | सिर-फुइव्वळ भी खूब हुई। कहीं कांग्रेसी पिटे, कहीं जनसंघी पिठे। 
बी०के०डी० भी इन कामों में पीछे नहीं रहा। 'जाट की बेटी जाट को, जाट की 
रोटी जाट को, जाट का वोट जाट को? इस प्रकार जात-पात के नारे खूब चले । 
आानन्दमागियों को भो एक '्रोटेस्ट-पा्टी' बन गयी । आानन्द-मागं वेदशास्त्र तथा 
वेदिक धमं, जात-पात चोटी या जनेऊ कटाकर ईसाइयत जेसे मत का प्रचारक एक 


सम्प्रदाय है | सुंना गया है कि उसको ईसाई राष्ट्रों से बड़ी सहायता मिळतो है, 





भारत में जनतन्त्र 


५६७ 
क्योंकि ईसाइयत फेछाने में सबसे बड़ी बाधा हिन्दूशास्त्र एवं जाति-पांति ही है । 
उनके भी झण्डे, पोस्टर, बिल्ले खूब बेटे | 


भ्रयः प्रसिद्ध सभी पार्टियों को विदेशी एवं देशी पंजीपतियों से खूब घन की 
सहायता मिलती | विभिन्न कस्पनियाँ एवं पंजीपति खुलर पेसा देते हैं और अपने 
झाभ का सोदा करते हैं। असल में चुनाव एक तरह से पंजीपतियों का हो खेल हो 
गया है। तभी तो एक-एक एम० एछ० ए० के चुनाव क्षेत्र में डेढ़-डेढ़ सौ जीपों एवं 
ट्रंक्टरों का दोरा हो रहा था । हजारों हजार कार्यकर्ता एक-एक उम्मोदवार की 
तरफ से दोड़ रहे थे | पूजीपति लोग करोड़ों खच कर एम० एल० ए०, एम० पी० 
i ह खच करने पर एक प्रांत की सरकार भी हाथ | 
जाता | समाचार'पत्रों पर एक हृष्टि डालने 


करने पर वास्तविकता सामने आ जाती है । 


में आ जाये तो उसमें घाटा नहीं समझा 
ओर 'नीर-क्षीर-विवेक्र' न्याय से विचार 


ऐसी अवस्थाओं को देखकर बहुत से सज्जन आस्तिक निर्वाचन एवं राजनीति 
से ही दूर रहने की बात करते हैं और 


गुण्डों ने राजनीति को अपनी बपीती मिळ- 
कियत समझ लिया है । परन्तु यदि सतपुरुष, आस्तिक, सद्गृहस्थ राजनीति में न 
आयेंगे तो भ्रष्टाचार उत्तरोत्तर अधिक्राधिक बढ्ता हो जायगा । फिर सुख-शान्ति 
एवं च्याय की आशा दुराशा हो होगी । अन्याय, भ्रष्टाचार का प्रभाव राष्ट्र के साधु- 
असाधु सभी लोगों पर पड़ सकता है। कुशासनका ही प्रभाव है कि आगर हर- 
एक के लिए झूठ बोलना, बेईमानी करना, घूस देता एक सामान्य-सी बात हो गयी 
हैं । आज लोग इसे पाप ही नहीं समझ रहे हैं। बड़े-बड़े उपदेशक एवं घमंप्राण लोग 
भी इन दोषों में लिप्त पाये जाते हैं। 


गी ; सेठ 
भारत के राजा-रईस, जमींदार, जागीरदार समाप्त कर दिये गये । सेठ, 
साहुकार भी अधिकांश समाप्तभ्राय हैं। मुट्ठीभर कम्पनियाँ एवं उनके स क र 
हुए हूँ। वे भी इसलिए कि सरकार एवं सरकारी विशिष्ट छोगों को इन लोगों ने अप र 
हाथों में कर रखा है। तभी तो यद्यपि समाजवाद के चाम पर या मीना मि 
किसानों की गरीबी, भुखमरी मिटाने के नाम उ bl अ pr 
ज रों को समाप्त कर दिया गया । परन्तु बड़े पुजीपातिय A 
न हुई हैं, यद्यपि समाजवाद के अनुसार सभी उत्पादत-साघनों का 
राष्ट्रोकरण होना अनिवायं माना जाता है । 


चे हैं, वे शक्तिशाली पार्टियों के निर्वाचन को सहायता _ 
के नाम we र की गारण्टी प्राप्त करना चाहते हूँ। हर 
शक्ति एवं धनी ही महत्त्व है । सिद्धान्त, घमं, ईइवर, शास्त्र का कोई मूल्य नरह 





है। घमंप्राण कहे जानेवाले सन्दिर, तिलऋ, पुजापाठ में लगे रहनेवाले छोग भी 
शक्ति की ही ओर दृष्टि रखते हैं। परन्तु उनका भोतर से कोई ईमान या धमं नहीं 
है। वे कांग्रेस, सोशलिस्ट, कम्युनिस्ट, जनसंघ, किसी की भी पुज? करते को तया र्‌ 
हें। चाहे वे घमंध्वंसक हो, गोघातक हों, जाति-पांति के नाशक हों, कुछ भी हों 
. इसमें उनको कुछ भी प्रयोजन नहीं। रामराज्य-परिषद्‌ जो कि घम, धन, जाति, 
संस्कृति एवं वेध बपौती मिलकियत की रक्षा के लिए ही काम कर रही है, उसकी 
गणना इनकी दृष्टि में कुछ भी नहीं है। 


ऐसी स्थिति में नितान्त आवश्यक है कि उस सम्बन्ध में गम्भीरतापूर्वक 
विचार किया जाय । निर्भीक विद्वान्‌ एवं सन्त सामने आयें तथा इस तमस्तोम का 
भेदन ( पर्दाफाश ) कर शुद्ध, दाशंनिक, धामिक राजनीतिक तत्वज्ञान प्रकट कर 
राष्ट्र को जागरूक एवं सतक करे । 


यद्यपि यह काम बहुत लम्बे समय का झोर कष्टसाध्य है, क्योंकि अन्धक्रार, 
भ्रान्ति बहुत व्यापक है, तथापि दुःसाध्य नहीं है। साथ ही सिवा इसके दूसरा मागं 
भी नहीं है। शास्त्र, धमं एवं संस्कृति की रक्षा का यही एकमात्र भाग है । धमं अधमं, 
नीति-अनीतिका विवेक-विज्ञान उन्मीछित हो। ज्ञान-विज्ञान सिद्धान्त, दर्शन बहुत 
अच्छा होने पर भी जबतक तदनुरूप आघार नहीं होता तबतक भक्ति, ज्ञाननिष्ठा 
भी सुसम्पन्न नहीं हो सक्रती। पहले राजनीति का क्षेत्र सीमित रहता था। धमं, 
कमं, आचार-वित्रार में ज्ञान-विज्ञान में जनता स्वतन्त्र थी । परन्तु अब राजनीति 
सभी क्षेत्रों पर हाबी हो रही है। सत्ता हथियाने के लोभ से अधिकाधिक लोग राज- 
नीति में शामिल हो रहे हैं । देश में पचाों राजनीतिक पार्टियाँ बन चुकी हैं। झूठ, 
जाळःफरेब, दगाबाजो चारों ओर बढ़ रही है। ऐसी स्थिति में सत्य, सदाचार, 
सुच्चरित्रता, श।लीनता का अत्यन्त ह्वास होने से घमं, भक्ति, ज्ञान के अस्तित्व की 
"रक्षा भी कसे हो सक्रेगी ? | 


` अप! नध्यात्मवाद पर आधुत घर्म-नियंत्रित शासनतंत्र का सिद्धान्त मानने- 
वाली, रामराज्य-परिषद्‌ जेसी भारतीय धमंशास्त्रों एवं नीतिशास्त्रों से अनुफ्रणित 
राजनीतिकं संस्था को सबळ बनाना अत्यावस्यक है । सन्त, साधु, आचाय, विद्वान्‌, 
सदुगृहस्थ, धनिक, निन, व्यापारी, किसान, मजदूर, मिलमाछिक सब मिलकर 
रामराज्यःपरिषद्‌ को सहयोग देकर इस दूषित वातावरण का अन्त करने में सहायक 
भगे | जहातक सिद्धान्त. एवं तकं का प्रन है, आज कोई पार्टी या नेता रामराज्य 
के तकों, सिद्धान्तों के सामने खड़े नहीं हो सकते । 'माक्संचाद और रामराज्य' जैसे 
ग्रन्थों एवं शास्त्रों तथा शास्त्राक्त सदाधार सद्धमंयुक्त सिद्धान्तों का निर्भीक प्रचार 


हें हु ; 


~ 


a TR 3" 
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होना चाहिए तथा सिद्धान्तवादी देनिक, साप्ताहिक पत्रों का भी विस्तार होना 


चाहिए । तदथं धामिक घनिकों को मुकहस्त होकर सहायता-प्रदान का पुण्णलाभ 
करना चाहिए। 


साथ ही जनसाधारण को भी परमुखापेक्षी च होकर "उपस्थितस्य गतिर्चिन्त- 
चीया” के अनुसार इस गयी-बीती हालत में भी जो हो सकता है, उसे करने का प्रयास 
करना चाहिए। यह ठोक है कि अधिकांश घनिक, सन्त-महन्त तथा विद्वान्‌ शक्ति करे 
पीछे जाते हैँ। सिद्धान्त, सदाचार उनकी दृष्टि में नगण्य ही होता है। फिर भी तत्त्व - 
ज्ञानी घनिकों, विद्वानों एवं सन्तों का सवंथा अभाव नहीं हुआ है। कुछ न कुछ लोग 
हैं ही प्राचीन काळ में भी सोने की लंक़ावाले रावण के -साथी अधिकांश होते थे 
ओर उसीसे छाभ भी समझते थे। परन्तु हनुमान, अंगद जेसे वास्तबिक बर्थ में घमं- 
वीर भी थे, जो सोने की लंका की परवाह न कर सदाचारनिष्ठ राम के ही साथी 
बने यद्यपि राम के पास भोजन-सामग्रो ( राशन ) एवं शस्त्रास्त्र का भी प्रबन्ध नहीं 


` था । अतः ईइवर पर हठृतापूवंक भरोसा रखते हुए आगे बढ़ना चाहिए । किसी दिन 


सफलता अवश्य चरण-चुम्बन करेगी, यही बात ध्यान में रखनी चाहिए ¦ उत्तिष्ठत, 
जाग्रत, प्राप्य वराच्तिबोधत | 


७२ 





१०, कौटिल्य और अध्यात्म 


+ कौटिल्य की दृष्टि से मनुष्ययुक्त भूमि ही अर्थ है। भूमि, जनपद एवं जन 
तीनों मिलकर 'राष्ट्रर होता है। उनमें भी भूमि एवं देश अंग हैं ऑर जन है अंगी। 
राष्ट्र तमी घमं, अर्थं, काम से समृद्ध होता है जब धर्मनिष्ठ, जितेर्प्रिय, सदाचारी, 
त्याय॒शीळ राजा हो। प्रजारक्षण की दृष्टि से ही राजा को हिंसा का भी आश्रय 
लेना पड़ता है। 


धर्स्यामारेभिरे हिसामृषिकल्पा महोभुअः। 
... तस्मादसाधून्‌ पापिष्टान्‌ निघ्नन्‌ दोष लिप्यते ॥ 
| ( कामन्दकोयःनोतिसार ६. ५ ) 


अर्थात्‌ ऋषिकल्प राजा लोग भी घमं के लिए ही हिंसा का आश्रयण करते थे। 
असाधु एवं पापिष्ठ छोगों का वध करता हुआ भी राजा उस दोष से लिप्त नहीं 
होता । प्रजा-रक्षणारथं ही कूट युद्धनीति का भी सहारा छिया जाता है । 


सुनियतमुपहन्यान्‌ कूटयुद्धेन शनूत्‌, 
तिरयति नहि धमं छद्मना इात्रुघातः । 
[ ( काम० नोति० १९. ७१ ) 


अर्थात्‌ राजा को चाहिए कि वह कूटयुद्ध से भी शत्रु का वध करे | यह छद्म द्वारा 
भी शत्रुघात घमं का बाधक नहीं होता । इसी इछोक को जयमंगछा टीका में निम्न- 
लिखित इलोक उदूदूत है । 


विषेण दाच सायया चा दस्त्रेंग गोविन्द तथारिनना वा । 
यस्तरपायररावच्दताम शत्रोरवंधं वेदविदो वदस्ति॥ 


अर्थात्‌ है माधव ! विष, छल, शस्त्र या अरिन जिन किन्ही उपायों से अधा- 
मिक एवं प्रजाबाधक शत्रु का वध करना चाहिए, ऐसा वेदनिदों का मत है। इसी 
दृष्टि से इन्द्र ने छल-छद॒म से भी वृत्र आदि सहस्नों-छक्षों असुरों का संहार किया । 
पा की राजनीति में पे इसका समर्थन है। धर्मरक्षा और सदाचारःप्रवतंन 
काः पे SR का हो, जिनके द्वारा कोटि-कोटि निरपराध साधु ब 
न स्त रहता हे, कूटयुद्ध छछ घ अदुपत होता 
है, अन्यया नहँ । हता ह, कूटयुद्ध छछ-छतग्म से वध अडुपत हूं 





कौटिल्य भौर अध्यात्मं 


भारतीय नीति की इष्टि से घमं से अथं 
एसलाभ माना गया है। जो युक्त से उनका 
चष्ट कर स्वयं को भी नष्ट करता हैः 


५७१ 
एवं अर्थं से काम को प्राप्ति तथा काम 
सेवन नहीं करता, वह अधं-काम को 


घर्सादर्थोऽ्यंतः कामः कामात्‌ सुखफलोदयः। 
आत्मानं हन्ति तो हत्वा युक्त्या यो न निषेबते ॥ 
( काम० नीति० १.५१ ) 
किन्तु भोर ऊँची हृष्टि से तो धमका मुख्य फल मोक्ष हो है और अर्थ उसका 
गोण-फल है। काम का परम प्रयोजन जोवनधारण है, इन्द्रिय-तृ्ति गोणफल है । 
जीवनधारण का भी मुख्यफळ तत्त्वजिज्ञासा है, अन्य सब गोण है : 


धस्य ह्यापवर्यंस्य नार्थोऽर्थायोपकल्पते । 
नाथस्य घर्मेशान्तस्य कामो लाभाय हि स्मृतः ॥ 
कामस्य नेन्द्रियप्रोतिर्तलाभो जीवेत यावता। 
जीवस्य तत्त्वजिज्ञासा नार्थो यञ्चेह कमंसिः। 

( भागवत १.२.९-१० ) 
काम्येर्शप शुद्धिरस्त्येव भोगसिद्ध यथमेव सा। 
बिड्वराहादिवेहेन नझ्यन््रं . भुज्यते फलम्‌ 0 

, ( सम्बन्धवातिक ११३० ) 


यहांतक कि काम्य-कमों का भी अन्तःकरण को शुद्धि में ही उपयोग माना 
जाता है ! एन्द्रपद भादि उच्चफलों के भोग के लिए उच्चकोटि को देह तथा उच्च- 
शुद्ध मन, इन्द्रियों को अपेक्षा होती है! इसीलिए इवान, शूकर आदि की देहों से क 
का सुखमोग नहीं हो सकता । अश्वमेधादि कर्मों द्वारा देवताओं तथा प 
उपासना होती है। उसमें अन्तःकरण शुद्ध, उन्नत तथा अशुद्धि एवं क्षुद्रता से रहित 
बनता है। अतएव ऐन्द्रपद से घमं, ज्ञान भादि सुलभ होते हैं। 
| जगन्सृगतुषातुत्य वीकष्येद क्षणभङ्गुरम्‌ \ 
सुजनेः सङ्गतिः कार्या घर्माय च सुखाय च 0 
[ ( कामान्दशीय नीति० ३.१३ ) 


अर्थात्‌ जगत्‌ को मृगतुष्णाके जळ के समान मिथ्या एवं अ क 
उसके भोगों में आसक्त न होकर धमं एवं दिव्यसुख के लिए तो rs 
स्तो की संगति करनी चाहिए । संगति से ही विनय की प्रापि द 0 
ही अपने अमात्य, भूत्य, पुत्र एवं प्रजा को विनयी बनाकर सब 


te 





९७रे विधार-पोधूषे । आधुनिके याद 
है। संसार में मिथ्यात्व-बुद्धि एवं परमाथं ब्रह्मकी अद्वितीयता का बोध होने से वेराईय, 
विवेक, अनासक्ति की स्थिरता तथा कामज-क्रोधज व्यसनों से छुटकारा मिळता है। 
बेदान्त-शास्ो ने द्रेतमात्र को 'अवस्तु' कहकर अनृत एवं मनोराज्य के तुल्य कहा 
है। उसमें भद्र, अभद्र को कल्पना ही नहीं है। वाणी से उदित ओर मन से चिन्तित 
सब कुछ अतृत ही है! 
कि भद्रं किप्लभव्रं वा द्रेतस्यावस्तुनः कियत्‌ । 
वाचोदितं तदनृतं मनसाध्यातमे्र च॥ 


बेसे भी शोक-मोह से आक्रान्त प्राणी के लिए विसवप्रपञ्च का मिथ्यात्वबोध 
शान्तिदायक होता है। विश्व के विस्मरण में ही शान्ति होती है। सुषुति में विएव- 
बिस्मृति तथा सत्‌-पद की प्राप्ति होती है, इसीलिए वहाँ शान्ति रहती है और मन की 
थकाबट हूर हो जाती है। निद्रा ठीक होने से केवछ शान्ति की प्राप्ति ही होती है, 
बहुत-से रोग भी दुर होते हैं आयुर्वेद के अनुसार इन्द्रिय का उपशम महत्त्वपूणं बस्तु 
है। वथा ! 


त्यागः प्रज्ञापराधानामिन्द्रियोपशमः स्मृतिः। 
देश काशात्मचिज्ञानं सद्चृत्तस्यानुवतनम्‌ ॥ 
( वाग्भट ) 


र्चापराधों का त्याग, इन्द्रियों का उपशम, सत्‌-स्मृति, देश-काळ एबं आत्मा का विज्ञान 
तथा सदवृत का पाळन आरोग्य का परम कारण है । ॒ 


प्रजासुखे सुखं राज्ञः प्रजानां च हिते हितम्‌। 
नात्मप्रियं हितं राज्ञः प्रजानां च प्रियं हितम्‌ ॥ 
प्रजा के सुख में ही राजा का सुख एवं प्रजा का हित ही राजा का हित है। 
राजा का अपनां प्रिय, उसका अपना हित कुछ नहीं। प्रजा का प्रिय ही राजा का 
हित है। जसे गभिणी गर्भस्थ शिशु की -हित्तदष्टि से भोजन आदि करती है, वेसे ही 
्रजाहित की दृष्टि से हो राजा के सब व्यवहार होते हैं | 


| इमं राजषंयो विदुः इस गीतावचन के अनुसार राजधिंगण सांख्य-योग के 

निवात होते थे। इसीलिए शोक-मोह से अनभिभूत रहकर बिना उद्विग् हुए धेयं से 
कतंव्य-पाउन में अग्रसर होते थे । अजर, अमर, अच्छेद्य, अदाह्य, आत्मा के ज्ञान में 
` परिनिष्ठित होने के कारण संधि, विग्रह, यान, संग्राम आदि करते हुए सामूहिक 
. बंष्नामों में क्षत-विक्षत होते हुए भी घय एवं साहस के साथ आगे बढ़ते थे । जेसे मुग- 


क तृण्या में भरपूर जळ की प्रतोति होने पर भी वहाँ जल का लेश नहीं होता, वसे ही 
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कोटिल्य ओर अध्याह्मं 
सांख्य अर्थात्‌ वेदान्त के अनुसार निर्दोष, नि:संग त्रह्मातमभाव में परिनि्ित राजा 
राजशास्त्र एवं घमशास्त्र के अनुसार रा ट्ट के घारण-पोषण, समन्वय-सामञ्जस्य 
के लिए भरपूर प्रयत्न करता हुआ भी निष्प्रपञ्च ब्रह्मा का ही अनुभव करता है। 
्ह्मात्मनिष्ठा के प्रभाव से सदाचार, घमं एवं राष्ट्र की रक्षा के लिए युद्ध के प्रसंग में 
नह सहार करता हुआ भी नि्ळेप रहता है । 


हत्वापि स इम्रांह्लोकातू न हन्ति न निबध्यते । 


इन्द्र कहता है : 'मेने वेदान्तविचारशान्य अरुन्मु यतियों को मारकर कुत्तों को दे 
दिया । बहुत-सी संधियों का अतिक्रमण कर मैंने प्रह्लाद के बहुत-से जाति-बन्धुओं 
को मार डाला । अन्तरिक्ष के पोलोमों एवं पृथिवीके काल-खंजों को मार'डाछा । 
किन्तु ब्रह्मविद्या के प्रभाव से मेरे एक रोम का भी नुकसान न हुआ : 


अरन्सुबान्‌ यतीन्‌ हत्वा ज्ञालावृकेस्यः ` घरायच्छम्‌ । 
बह्वीः सन्धा अतिक्रम्य दिवि घाह्वादीनतुणमहमन्तरिक्षे । 
पोलोमान्‌ पृथिव्यां कालकाइयान्‌ तस्य मे तत्र न लोभं च नामीयते ।। 

( को. ब्रा, उ, ३.१ ) 
इसीलिए तो राज्य को सुव्यवस्था के निमित्त आन्वीक्षिकी ( अध्यात्मविद्या ) परम 
आवश्यक है। आच्वीक्षिकी द्वारा विवेको, जितेम्प्रिय राजा सभी व्यसनों का निराकरण 
कर अपनी प्रजा को भी व्यसन से मुक्त कर सकता है। 


प्रजा के व्यसनयुक्त होने पर राष्ट्र एवं राजा की उन्नति कथमपि नहीं हो 
सकती । किन्तु स्वयं व्यसन से मुक्त राजा ही प्रजा को भी व्यसनों से मुक्त कर सकता 
है । अजित राज्य भी राजा को व्यसनों से नहीं छुड़ा सकता । अतः राजा का निव्यंसन 
होना आवश्यक है । इसीलिए सत्संगति से निव्येसती होने के लिए राजा को तत्पर 


रहना चाहिए । 


किञ्चिदपि सिद्वयति। 
pe अ ( कामन्दकीय नोति० १४,२७ ) 


` राजात्त्रव्यसनी राज्यव्यसनापोहुतक्षसः। 


न राजव्यसनापोहसमर्थं राज्यमुजितम्‌\। 


( कामन्दकोय नोति० १५.२ ) 


५७३ 


इसीलिए सभी राज्यों में राज्यःव्यसन मिटाने में समर्थे राजा की अपेक्षा होती | 


राजवुत्तिरि ० १,२.११)-इसीलिए राजवृत्ति के प में राजशास्त्र या 
ता ० कः दि या प्रधानमन्त्री जो भी राजा के स्थात में हो, 





५७४ विघार-पोयूष ६ आधुनिके वांदे 
जिसके भी हाथ में शासनसूत्र हो, उन्हें निश्चय ही राजशास्त्र के अशुसार निव्यंसने 
होना आवश्यक है । 

कृतयुग में सभो ब्रह्मविद्‌, जितेस्ट्रिय, सदाचारी, धर्मिष्ठ और निव्यंसच होते 
हैं। उस समय राजा, राज्य, दण्डविधान आदि के न होने पर भी सब परस्पर पोषक 
होते हैं घमं द्वारा सारो व्यवस्था सम्पन्न हो जाती हैं हे वहाँ नीतिशास्त्र की अपेक्षा हो 
नहीं रहती । किन्तु अन्य युगों में कोई भी शासनतन्त्र क्यों न हो, उसके लिए नीतिशास्त्र. 
परमावश्यक है । इसीलिए कृतयुग के अन्त में जब रजस्तम के प्रवेश से ज्ञान-विज्ञान _ 
में मालिन्य झाया, तभी संग, लोभ तथा क्रोध का संचार हुआ। प्रजा में 'मात्स्य- 
न्‍्याय' फेला। मात्स्यन्याय से पीड़ित प्रजा ने ब्रह्मा के पास जाकर उनसे त्राण का 
उपाय पृछा तो ब्रह्मा ने उसे एक लाख अध्याय का नोतिशास्त्र प्रदान करते हुए 
कहा : 'इसके अनुसार आप लोग अपनी व्यवस्था चलाये ।' फिर भी शास्त्र एवं 
व्यवस्था कितनी भी अच्छी क्‍यों न हो, जबतक उसे कार्यान्वित कराने के लिए 
शासनशक्ति नहों होती तबतक सफलता नहीं मिलती । इसीलिए प्रजा ने शासक राजा 
की माँग को तो ब्रह्मा ने अरित, आदित्य, इन्द्र आदि अष्ट छोकपाछों का तेज संगृहीत 
कर “राजा' का निर्माण किया ओर उसे नीतिशास्त्र या संविधान को कार्यान्वित 
करने के लिए नियुक्त किया । 


राजा का परम कतंव्य है कि वह पहले अपने आपको विनयी बनाये | फिर 
अमात्यो, भृत्यो तथा पुत्रों को ओर पश्चात्‌ प्रजा को विनयी बनाये। जो राजा अपने 
अमात्यों, भृत्यों ओर पुत्रों को विनयी बनने का आह्वान नहीं कर सकता, वह प्रजा 
में भी विनय नहीं ला सकता । अतः पहले स्वयं को सत्संगति से जिते न्द्रिय, सदा- 
चारी, नियंत्रित बनाकर ही दूसरों को वेसा बनाना चाहिए : 


आत्मान प्रथसं राजा विनधेनोपपादयेत्‌ । 
ततोऽमात्यांस्ततो भृत्यांस्ततः पुत्रांस्ततः प्रजाः ॥ 
 ( काम० १.२५ ) 


यही कारण है कि राज्य की सुव्यवस्था के लिए आन्वीक्षिकी के समान ही 
त्रयो, वार्ता तथा दण्डनीति भी अनिवायंतः आवश्यक हैं। धर्मनिष्ठा, अहिंसा से 
माठ्यन्याय { शोषण ) मिटाना मुख्य पक्ष है। उसके असंभव होने पर दण्ड द्वारा 
मातयच्याय का अन्त किया जाता है | प्रथम पक्ष का उदाहरण चन्द्रमा आदि मुनियों 
के आश्रम हैं। वहाँ अहिसा के प्रभाव से बाघ, बकरे, चूहे, बिल्ले भी परस्पर पोषक 
हो जाते थे | दूसरों का उदाहरण आज भी सरकसों में देखा जा सकता है। दण्ड के 
भय से ही शेर अपने सिर पर चढ़े बकरे को भी नहीं मारता । | 
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मनु ने कहा है कि त्रेविद्य विद्वानों से राजा त्रयी घमंविद्या ), ` 

दण्डनीति तथा अध्यात्म-विद्या आन्वीक्षिकी का ज्ञान र करे ओर कब 

वार्ता अर्थात्‌ कृषि, वाणिज्य, पशुपाछनादि का ज्ञान प्राप्त करे ; 
ज्विद्य्यस्त्रयों विद्यां दण्डनीति च श्ञाइवतोम | 
आन्यीक्षिकों चात्मविद्यां वार्तारम्भांश्च लोक्षतः॥ 
( मनु० ७.४३ } 
'वेत्ति, विद्ते, विन्दति, वित्ते’ ( कौ० अ० ) के अनुसार 'विद्‌' घातु के भं 
भेद से चारों विद्याओं के विभिन्न अथं होते हें। ` _ `+ ` 


घर्साधमयोः स्वरूपं लोकतो यया वेत्ति जानाति सा त्रयी विद्या 


अर्थात्‌ जिसके द्वारा लोक को घमं-अधमे के स्वरूप का ज्ञान होता है वह “त्रयी विद्या! 
है। मन्त्र-्राह्मणात्मक ऋग्वेद, यजुर्वेद ओर सामवेद ही त्रथी विद्या है। अथवे- 
वेद में भी ऋक्‌ एवं यजुर्जातीय के ही मन्त्र हैँ। अतः उसे भी त्रयी में ही समाविष्ठ 
समझना चाहिए। | | 
विद्यते पाल्यते राज्यं यया सा दण्डनीतिविद्या । 
जिस विद्या द्वारा राज्य का पालन होता है वह 'दण्डनीति विद्या' है। 
बिच्दति प्राप्नोति भूमि-हिरण्यादीमर्थान्‌ लोको यया सा वार्ता विद्या । 


जिसके द्वारा लोक को भूमि, धन, धात्य-हिरण्पादि अर्थ को प्राप्ति होती है, वह 
'बार्ता-विद्या' है । | 
वर्तते जीवति खोकोऽनयेति वार्ता । 


अर्थात्‌ कामन्दक के अनुसार जिसके द्वारा लोगों का जीवन-निर्वाह होता है, वह कृषि: 
वाणिज्य, पशुपाछनादि वार्ता-विद्या है। 
आत्मानात्मयाथात्म्यं भावस्वभावं प्रासाण्याप्रापाण्ये विद्यानां 
बलाबले च लोको वित्ते विचारयति यया सा.आ्वीक्षिको । 


सके द्वारा आत्मा-अनात्मा का याथात्म्य तथा पदार्थो का सांधम्य- 
क तथा विद्याओं एवं उनके मागचा तथा कस 
किया जाता है, वही 'आस्वीक्षिकी विद्या' है। श्रवण के an ला, पर 
मात्मादि तत्त्वों का मतनात्मक तकों से विचार करना हा श 
है। इसो इष्टि से उद्नाचायं ने अगो व्यायङुडाजण " "ह 
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त निदिध्यासितव्यः इस श्रुति के अनुसार चेदान्त-श्रवण के पश्चात्‌ किये जाने- 
2022 अर्थ के तकों द्वारा ममनरूप वह न्यायचर्चा भी भगवान्‌ को उपासना ही है ; 


स्यायचर्चयमीशस्थ भननव्यपदेशभाक । 
उपासनेव क्रियते भ्रवणानन्तरा गता ॥. 
( ग्यायकु० १,३ ) 


श्रवण के अनु अर्थात्‌ पश्‍चात श्रुत अथं का जो मननातमक ईक्षण किया जाता है, वही 
'आन्वीक्षिकी' है। पूर्वोक्त मनुवचन में आन्वी क्षिक को 'आत्मविद्या' कहा गया है। 


घमं, अथ, काम, मोक्ष चारों ही पुरुषार्थो का मूल ज्ञान-विज्ञानहुप विद्या ही 
होती है। सभी देशों में जोवन में उन्हें सुचारु ढंग से अजित करने के छिए जीवन 
के प्रथम वय ( अवस्था ) में ज्ञानाजेन का प्रयास किया जाता है। आधुनिक संसार में 
अर्थ-काम की शिक्षा का प्राधान्य है। भारतीय दृष्टिकोण से बालकों के निमंल-कोमल, 
पवित्र अन्तःकरण में धमं-ब्रह्म का संस्कार डालना परमावश्यक हैं। अन्य शिक्षाएँ 
तो परिस्थिति के अनुसार स्वतः भी मिल जाती हैं। इसीलिए तो चींटियों एवं मधु- 
मविखयों से अर्थसंग्रह को शिक्षा मिल जाती है। पंचतंत्र में मित्रलाभ एवं मित्रभेद 
के उदाहरणों में भी पशु-पक्षियों के ही उदाहरण थते हैँ। मधुकरों एवं कपोतों में 
राजतंत्र एवं लोकतंत्र-शासन के उदाहरण मिल जाते हैं । 


मतः सर्वप्रथम त्रयी-वेद द्वारा एवं तन्मूलक धमंशास्त्रों से धमं का त्र्य्यन्त 
वेदास्त एवं न्यायशास्त्र द्वारा ब्रह्मात्म का ज्ञान प्राप्त कराना अपेक्षित है। पइ्चात्‌ 
व्यावहारिक जीवन चळाने के लिए नीतिशास्त्र, अरथंशास्त्र तथा वार्ताविद्या का भी 
अभ्यास अपेक्षित है। व्यवहारतः ज्ञानी, अज्ञानी सभी प्राणियों के लिए भूख-प्यास, 
सर्दी-गर्मी, बीमारी की बाधा सदेव खड़ी रहती है। अतः समीको अन्न-जल, वस्त्र, 
ओषध की अपेक्षा होती है ओर वह भी एक दिन नहीं, किन्तु सदेव भूख-प्यासको 
बाघा बनी रहती है। इतर प्राणी प्रतिदिन क्षुधा से पीड़ित होते हैं। प्रतिदिन भोजन 
का प्रबन्ध करते हैं । परन्तु मनुष्य दीघंदर्शी बुद्धिमान्‌ है, वह स्थायी योजनाबद्ध प्रबन्ध 
करता है। उसीके लिए हो कृषि, वाणिज्य एवं पशुपालनादि वार्ता-विद्या का 
विस्तार है। उसका भी विधि-विधान परम्परा से ज्ञातव्य है। 


कोटल्य ने कहा है कि अध्यक्षःप्रचार से वार्ता-रहस्मज्ञां एवं व्यवसायियों से 
वार्तासमयचिदू्यो बणिगूम्यशच ( को० सू० )-परम्पराशास्त्र एवं व्यवहारपरायण 
व्यवसायियों से वार्ता का ज्ञान प्राप्त कर लेने पर भी'जबतक तत्परतांपूर्वक प्रवृत्ति 
नहीं होती तबतक सफलता नहीं मिळती । सामान्यछूप एवं विशिष्ट रूप से साध्य 
साषनमाव तथा प्रतिबन्धक्र-निवृत्ति के उपायों को जानकर साधनों का संग्रह कर 


` इसीलिए कामन्द के अनुसार छोक 
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पत्परता से तदनुकूछ प्रयत्न करने पर निश्चय ही सफलता मिळती है । वार्ताविद्‌ 
शासक वार्ताविद्या का प्रचार कर जीवनसामग्री का संग्रह्‌ करता और अकाल, अना- 
वृष्टि, दुभिक्ष आदि के समय भी अप 


नी प्रजा का रक्षण करने में सफळ होता है। 
को स्थिति ही वार्ता पर निर्भर है : वार्ताप्रति- 
बद्धत्वाल्लोकस्थिते: वार्ता द्वारा घन-धान्य की समृद्धि होती है। परिश्रम करनेवाळों 
को अपने परिश्रम का ठोक फल मिळता है। ईमानदारी से उत्पादन एवं वितरण 
को व्यवस्था ठीक चलती रहती है, तो समी सुखी रहते हं। किन्तु लोभ, मोह आदि 
के कारण संसार भें ऐसे छोगों की कप्री नहीं जो दूसरों के गाढ़े पसीने की कमाई 
का अपहरण करके ही आनन्द लेना चाहते हैं। हमलावरों, चोरों, शत्रुओं तथा 
राजाओं के मुँह छगे कमंचारियों तथा राजकीय लोम से भी प्रजा को अपनी कमाई 
के संभोग में अनेक प्रकार की बाघाएँ खड़ी होती हैं । 


आगुक्तकेभ्यशचोरेम्यः परेभ्यो राजवल्लभात्‌ । 
पृथिबोपतिलोभाच्च प्रज्ञानां पञ्चधा भयम्‌॥ 


( काभन्द० ५.८१ ) 

यद्यपि जनता में बड़ी शक्ति होती है; तथापि वह बिखरी रहती है। अत्तः वहु 

स्वयं लुटेरों एवं आक्रामकों का मुक्ाबिळा कर सब बाधाओं को दूर करने में समथं 
नहीं होती । फछस्वरूप साधुपुरुष संत्रस्त होते भौर असाधु प्रहृष्ट होते हैं : 


इह सन्तो विषीदन्ति प्रहृष्यन्ति ह्यसाघवः । 


मूह किकत्तंव्य विमूढ़ हो जाता है। प्रबछ दुर्बळ के भक्षक हो जाते हुं। 
शोषण ती तथा मात्स्यन्याय का बोलबाला हो जाता है। उस समय i 
दण्डनीतिज्ञ दण्डधर शासक को आवश्यकता होती है। इसीलिए न सा 
राजानं प्रथमं विन्देत्‌ सबसे पहले धामिक राजा को प्राप्त करना चा र i ब 
उत्पीड़न एवं मात्स्यन्याय का अन्त करना ही राजा का मुख्य आ र 
नीतिशास्त्र के अनुसार चलता है तभी वेसा करने में समथं होत र | 
नयेन जाग्नत्यनिशञं नरेश्वरेसुखरं स्वपन्तीह निराधयः (कल 


पार में के शासन हैं, सभी- 
में अनेक राष्ट्र ओर अनेक प्रकार के शास 
के ह हैं; तथापि सवंश्राचीन संसार र dis 
वर हैः क्योंकि वह वेदादिःशास्त्रों एवं इक लि मोम 
जग का ही परिणाम है। यही कारण है कि आधुनिक संसा 
आये दिन परिवत्ंनों की आवश्यकता पड़ती 
७३ 


५७७ 
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मनुष्य कितना भी बुद्धिमान्‌ क्यों न हो, आखिर तो अल्पज्ञ ही होता है। 
उसे सब देश-काल का परिज्ञान नहीं होता । इसीलिए बहुत सोच-समझकर संसार 
के विविध विघानों का अध्ययन कर विधान बनाने पर भी कुछ ही दिलों में आगे 
चलकर उसमें त्रुटि मालूम पड़ती है। किन्तु मनु, शुक्र, बृहस्पति, कोटल्य आदिको 
के नोतिसूत्रों में आजतक परिवतंन की आवश्यकता इसीलिए प्रतीत नहीं होती कि 
वे सर्वज्ञकल्प वेद एवं ऋतम्भरा प्रज्ञासम्पन्न महषियों के उस ज्ञान-विज्ञान के, परि- 
णाम हैं, जिसके सामने किसी भी देश-क़ाळ की कोई परिस्थिति तिरोहित नहीं । 
ऋतम्भर। प्रज्ञा के उत्पन्न होने पर संसार के सब ज्ञेय अल्प ही होते हैं। उनका 
ज्ञान सवंज्ञेयों से बड़ा होता है। 


जेसे प्रत्येक प्राणी को जीवन की आकांक्षा होतो है ओर उसके लिए सबको 
अन्न-वस्त्रादि की अपेक्षा होती है, वसे ही उसके लिए कुषि, वाणिज्य, शिल्प, पशु- 
पालनादि वार्ता की अपेक्षा हैं और वेसे ही घन-धान्यादि की रक्षा के लिए दण्डनीति 
भी अत्यंत आवश्यक है। इसोलिए अराजकता को सवंत्र निन्दा की गयी है। परन्तु 
आजकल तो साम्यवाद, समाजवाद के समान ही अराजकतावाद भी एक वाद के 
रूप में प्रसिद्ध है। 


यद्यपि आजकल दण्डनीति, राजनीति की धर्म-निरपेक्षता का गुणगान किया 
जाता है, उसी धुन में शिक्षा-क्षेत्र से भी धर्म को निकार बाहर किया गया है। कुछ 
लोग तो घमं को 'अफीम को गोळी' से तुलना करते हें। उनकी दृष्टि में अन्न-वस्त्र 
आदि को मुख्य समस्याओं एवं अन्यान्य अपने अधिकारों से लोगों को अन्यमनस्क 
बनाने ही घमं को बात उठायी जाती है। किंन्तु वस्तुस्थिति ठीक इसके 
विपरीत है। 


आजकछ संकट मिटाने के लिए नलकूपों, नहरों, ट्रेक्टरों, रासायनिक खादों 
पर अरबों रुपये खर्च किये जा रहे हैं तो भो अन्नसंकट नहीं कट रहा है। छाचार 
' होकर शासकों को घमंविरुद्ध परिवार-नियोजन, वन्ध्याकरण, नपु सकीकरण का मागं 
अपनाना पड़ रहा है। कम्युनिस्ट, जनसंघी आदि सभी उसीके समर्थक हैं। कमाई 
खूब होती है, पर बरकक्त नहीं हो रही है। स्पष्ट है कि घमं से ही बरबकत होती 
है । घ्मविरुद्ध, ईमानदारी एवं गाढ़े पसीने की कमाई बिना बरककत नहीं होती और 
न हो सकती है। धमंबुदधि के बिना शोषण, उत्पीड़न की निवृत्ति नहीं हो सकती । 
धमबुद्धि के बिना किसी भी शासन की स्थिति नहीं रह सकती । टेक्स वसूल करने में 
` अनाचार-अत्याचार रोकने की दृष्टि से भी दण्ड देने पर शासन विद्वेष हो जाता है। 
अतः शासकःशास्यमाव को स्थिति ही धमंमूलक है | सदाचारी शिष्य अपनी इच्छा से 
हो किसी विद्वानु को गुरु बनाकर उसे अपना शासक बनाता है। बड़े बड़े सम्राद भी 


| 
| 
| 
| 
| 
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तभी शुद्ध शासक-शास्यभाव ( गुरु-शिष्यभाव ) बनता है। 
जेसे बहुत साधन, व्यापार आदि में बलिदा 
; न करने से हो बहुधन की 
शत है बसे ही कुछ स्वतन्त्रता का बलिदान करने पर ही गा स्वतन्त्रत म 
है। माता-पिता एवं गुरु-आचाय के पराधीन रहने से ही सदाचार, सच्छिक्षा 
की प्राप्ति होती है । विद्वानु एवं सदाचारी ही वास्त 


विक स्वतन्त्रता प्राप्त कर 
है। बुद्धिहीन बड़ा से मे सकता 
र हीन बड़ा से बड़ा बळवान्‌ हाथी एवं सिंह भी अन्त में पराधीन ही 


सवंज्ञकल्प वेदादिशास्त्र तथा सर्वेज्ञ-सव॑शक्ति में श्रद्धा-विष्वा 
होने पर उनकी आज्ञा से प्राणियों की निष्ठा बन सकती है। हद न 
भगवान्‌ के वचन ही शास्त्र होते हैं : शास्तुवंचन शास्त्रम्‌ । | 
जो मद-मान-समुद्धत होते हैं, वे शास्त्रों के पराधीन बनना नहीं चाइते। जो 
शास्त्र को अपने तन्त्र में रखना चाहते ओर उनका अपमान करते हैं, ऐसे ही छोग 
संघटित होकर शासक को भी स्वायत्त बनाने की चेष्टा करते हैं। शास्त्रों में मनमानी 
रद्दोबदल करना चाहते हें। अत: धमंभाव का जागरण करके ही उच्छ खलों का 
नियंत्रण किया जा सकता है, अन्यथा नहीं । शास्त्र के अनुसार ही उद्वृत्तों को अनु- 
द्र जक दण्डविधान द्वारा शासित किया जा सकता है। बहुजनसम्मत दण्डविधान ही 
सुखकारी होता है। बहुजत-विद्विष्ट दण्डविधान कभी सफल नहीं होता । परलोक मे 
सुखबुद्धि से हो अपराधी दण्डविधान को सहन करता है । परलछोक-बुद्धि के लिए त्रयी 
का आदर मोर अभ्यास आवश्यक होता है। इस तरह त्रयी भी छोकस्थिति को 
हेतु है । 
दण्डविधान का उद्देश्य अपराध-निवृत्ति है। वह वेदादि शास्त्र-विश्वास के 
बिना केवळ दण्ड-विधानमात्र से सम्भव नहीं । शास्त्रानुसार ही दण्ड-विधान द्वारा 
अपराधी अपने को शुद्ध अनुभव कर सकता है। शुचिता, अशुचिता का बोध चयी, 
वेदादि-शांस्त्रों के द्वारा ही सम्भव है त्रयी के अनु आर अपराधी क से विशुद्ध 
हो जाता है। पुनः उसे नरकादि दुःख नहीं भोगता पड़ता। अनादि-अपोरुषेय होने के 
कारण पुरुषाश्रित प्रम-प्रमादादिदोषशूब्य वेदो प्र ही शाइवत विशवास किया जा 
सकता हे, पौरुषेय ग्रन्थों पर नहीं; क्योंकि पुरुषों में कोई न कोई दोष र 
` राजा-प्रजा, दो राष्ट्रों तथा दो मित्रों में, गुरुशिष्यों में, दम्पती तथा पिता- 
पुत्र में पारस्परिक सम्बन्ध तभी सफछ होता है जब परस्पर विद्वास हो । थो अथ- 
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उनका न कोई बन्धु होता है, न कोई गुरु ही | अर्थातुराणां न शुरुने 
| र Hd न होने पर कोन दास्ता होगा और कौन शास्त्र ? 
बत॑मानकाल में अध्यापकों, छात्रों, स्त्रियों, पुरुषों, मजदूरों, मिलमालिकों के 
आन्दोछनों का मूल भी अविश्वास ही है । परस्पर विश्‍्वासोपगस के र ही राष्ट्रों की 
संभिया होती हैं। तदर्थ वेदप्रामाण्य एव आस्तिक्यबुद्धि अपेक्षित है। जिसका कोई 
धमे या शास्त्र नहीं, उसका ईमान भी कया होगा ? उसके बिना लिखित प्रतिज्ञा करने 
या शपथ लेने पर भी विश्वास कंसे होगा ? वतमान दण्डपीति प्रतिदिन दण्ड देकर 
अपराधों का शोधन करती है, पर परस्पर कलह का उत्तरोत्तर विस्तार होता है। 
मात्स्यन्याय, अविश्वास प्रतिदिन बढ़ता जाता है। छोभ, कतं व्यच्यृति, औद्धत्य, मोह, 
निद्राळता, अज्ञता, क्रोध, मिथ्या भाषण, आस्य, निन्दित कमं प्रवृत्ति, असन्तोष आदि 
दोषों की निरन्तर वृद्ध हो रही है। ये सव बातें शासकों, शिष्यों में, सेव्य-सेवकों में 
फेल रही हैं। प्रायः सवंत्र परिवारों में प्रेमशून्यता, वंचकता का ही साम्राज्य है। 
राष्ट्रों की संघियाँ छह्मपूर्ण होती हैं | आत्मीयता एवं बभ्धुता का सर्वत्र अभाव है। 
स्थिर अपौरुषेय वेदादि-शास्त्रों में जबतक प्रामाण्यबुद्धि न होगी, तबतक यह स्थिति 
बनी ही रहेगी। जेसे वेश्या धनाजन के लिए भिथ्या-प्रेम-प्रदर्शन करती हैं, वह 
विश्वास्य नहीं होती, वेसे ही वेश्यावृत्ति-परायण संसार पर विश्वास असंभव ही है। 
परन्तु वेदशास्त्र-विद्वासी तो शुद्ध घर्मनिष्ठा से कतंव्य-परायण होते हैं। उन्हींमें स्थिर 
निष्ठा होती है। आज ही मरण हो अथवा युगान्तर में, लक्ष्मी आये चाहे जाय, नीति- 
चिप्ुण चाहे निन्दा करें चाहे स्तुति, परन्तु घमंनिष्ठ धीर न्यायमागं से एक पग भी 
नहीं डिगते : । 
निन्दन्तु नीतिनिपुणा यदि वा स्तुवन्तु, 
लक्ष्मी: समाविशतु गच्छतु चा यथेष्टम्‌ । 
' अञ्च वा मरणमस्तु युगान्तरे वा, 
च्याय्यात्‌ पथः प्रविचलन्ति पदं न घोराः ॥ 
इसी छिए कोटल्य ने आर्य-मर्यादा की व्यवस्थिति, वर्णाश्नम-व्यवस्था ओर त्रयी 
के सम्मान को ही संसार की उन्नति का माग बतलाया ह ० 
व्यवस्थितार्यमर्यादः कृतवर्णाश्मसस्थितिः । 
त्रय्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीदति 0 
[ ( कोट० अर्थ० १-३ ) 
वेद तथा वेदोक धमं-मर्यादा में शंका तथा अविश्वास पेदा होने पर फिर भी 
बही अव्पवस्था उत्पन्न होती है। इस तरह वेदादि-शासत्रों में अपराग उत्पन्न होना 
नीतिशास्त्रोक्त भेदनीति है : शंडुजननं निर्भर्सनं च भेदः। दांका की स्थिति में भी 





| कोटित्य ओर अध्यात ९८१ 
थपि कुछ लोग वेदोक्त धर्म का अनु दंकि 

छान करते हैं, परन्तु शंकित चित्त में 
निष्ठा न्ह होती | Ld तो कई विद्वान्‌ भौर स्वधमं निष्ठ भी अपने पत्रों नाव 
सुधार-माग से नहीं रोकते, भत्युत उसकी प्रेरणा भी देते हें। | | 


आज प्रायः संस्कृत के रि गको सं | 
तक्ते सा बद्ठान्‌ अपने पुत्रों को संस्कृत न पढ़ाकर अंग्रेजी पढ़ाने 


झायत-यात्रा के लिए प्रेर मों से उन्हें 
य पग एवं रि का आम दी देवा है। अत शा हो 
जाती है। ऐसी स्थिति में त्रयी की अप्रतिष्ठा से नीति तथा वार्ता भी अप्फछ होती 
का उ र रत्ति होती है। अतः त्रयी के प्रति अप्रामाण्य-शंक्रा का 
अववा ए तक-प्रधान आन्वीक्षिको विद्या का विशिष्ट प्रचार 
प्रदोपः सर्वविद्यानामुपाय: सर्वकमंणाम । 
आश्रयः सवेधर्माणां शब्वदान्वीक्षितों मता॥ 
( कौट० अथं० १,२) 
आन्वीक्षिकी समी विद्याओं का प्रदीप, सभी कर्मों का उपाय तथा सभी धर्मों 
का आश्रय है। उसका आश्रय लेने पर अध्यात्मनिष्ठा, शोक-मोहरहितता, शास्त्र- 
प्रामाण्यवुद्धि एवं शास्त्रतात्प्यनिर्घारण, प्रामाण्य-शंकानिवुत्ति, घर्मनिष्ठा आदि 
सहुत्त्वपुणं बातें अनायास सम्पन्न होती हैं। अर्थ-लाभ, सम्मान-लाम त्रयी-मार्ग से भी 
प्राप्त हो सकता है ओर त्रयी से अविरुद्ध अन्य मागं से भी वह संभव है । किन्तु धमं- 
प्रधान व्यक्ति त्रयो करा अतिक्रमण करके अर्थलाम नहीं चाहता, जसे कि क्षुधा से 
व्याकु प्राणी भी विषमिश्रित मधुरान्त-भक्षण करके तात्कालिक तुष्टिपपुष्टि, क्षुन्नि- 
वृत्ति की इच्छा नहीं करता | कारण विषमिश्चित मधुराच्न-भक्षण में इष्टसाधनता 
होने पर भी उसमें बलवान्‌ अनिष्ठ को अननुबन्धिता'नहीं है । 
आन्वीक्षिकी के अनुसार बलवान्‌ अनिष्ट का अननुबन्धी इष्टसाधन ही ग्राह्म 
हे । विषमिश्चित मधुरान्नभक्षण से इष्ट सिद्ध अवश्य होगा। परन्तु इष्ट से अधिक 
बछवात्‌ अनिष्ट होगा, क्योंकि तात्काछिक कुछ सुख होने पर भी अन्त में मृत्य 
निश्चित है । भोजन-निर्माण में भी धूमादिजनित कष्ट होता है, पर वहां अनिष्ट को 
अपेक्षा भोजनजनित तुसति-पुष्ठ आदि इष्ट का साधन बळवानु है। इसीलिए बडवद- 
निष्टानतुब न्धितवविशिष्ट इष्टसाधनता” को ही विध्यर्थ मांना जाता है ! 
इस तरह कुछ लोगों की दृष्टि से जीवनधारण एवं का ह 
आहार अपेक्षित है, आहार के लिए वार्ता अपेक्षित है। वार्ताफछ सुरक्षा हु द 
दण्डनीति और दण्डनीति की सफलता के छिए त्री एवं री को फलपयवसायिता के 


लिए आन्वीक्षिकी की अपेक्षा होती है | 
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कुछ लोगों की दृष्टि से जीवन का परम उद्देश्य तत्त्वजिज्ञासा, भगवतत््व- 
साक्षात्कारपुर्वक परमपद-प्राप्ति ही है । किन्तु उसके लिए योग ( चित्त को एकाग्रता ) 
अर्थात्‌ निविकल्प समाधि की परमावश्यकत्ता है। तदर्थ वराग्य की अपेक्षा है। 
अत्यन्तवेराग्यवतः समाधिः । समाहितस्येव दृढः प्रबोधः । 
अर्थात्‌ अत्यन्त वेराग्यवात्‌ को ही समाधि प्राप्त होती है ओर समाहित को ही हृढ़ 
प्रबोध होता है। गोस्वामीजी भी कहते हैं : | 
धर्म ते बिरति जोग ते ग्याना। ग्याना मोच्छप्रद बेद बखाना ॥ 
वेराग्य के लिए चित्तशुद्धि अपेक्षित है | तदथं भगवदाराधनबुद्धया स्वधर्मा- 
नुष्ठान अपेक्षित है : 
स्वकमंणा तमभ्यच्यं सिद्धि विन्दति सानवः । { गोता ) 
स्वघमंज्ञान के लिए त्रयी की अपेक्षा है। त्रयोप्रोकत घमं के अनुष्ठान के लिए घन 
की अपेक्षा, घन के लिए वार्ता एवं वार्ता की सुरक्षा के लिए दण्डनीति अपेक्षित है । 
कोई भगवद्दशंन के उद्देश्य से बदरिकाश्रम को यात्रा कर रहा होतो उसे 
मध्य में भोजन, विश्राम आदि की भो अपेक्षा होती है। उसके बिना उद्देश्य-पूत्ति . 
सम्भव नहीं । साथ ही यदि मागं में भेड़िया, बघेरा आदि का आक्रमण हो तो उसका 
भी मुकाबिछा करना अनिवायं होता है। यदि मागं में डाकुओं ने आक्रमण कर 
वस्त्र, भोजन, द्रव्यादि यावत्सामग्री छीन छी तो भी यात्रा का उद्देश्य पूरा न होगा | 
अतः डाकुओं का सामना करना भी अनिवाय हो जाता है। इसी तरह जीवन-यात्रा 
का परम उद्देय भगवदरशंन होने पर भी उसके लिए योग, त्रयी, घमं, घन, वार्ता 
तथा दण्डनीति की अपेक्षा होती है। इसीलिए तो कामन्दक के अनुसार दण्डचीति का 
विप्छच होने पर आन्वीक्षिकी, त्रपी, वार्ता सब निरथंक हो जाते हैं : 
सत्योऽपि हि न सत्यस्ताः दण्डनीतेस्तु विप्छवे । 
| ( कामन्द० २.८ ) 
सञ्जेत्‌ त्रयी दण्डनीतो हतायास्‌। 
( महाभारत झान्ति० ६३.२८ ) 
इस प्रकार सभी दुष्टियों, प्रमाण-युक्तिषों, से विचार करने पर स्पष्ट हो जाता 
है कि आज सवंथा आन्वीक्षिकी, त्रयी, वार्ता तथा दण्डनीति इन चारों विद्याओं का 
अभ्यास ओर कार्यान्वयन नितान्त आवश्यक है। प्राणी तभी लीकिक-पा रलोकिक 
अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ का भागो हो सकता है । 


द्वितीय भाग समाप्त 
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कक 22 बा छः स्वाणम पृष्ठ” पुस्तक स्व० 
रकर को प्रखर प्रतिभा का परिणाम है। विद्वान्‌ लेखक ने उसमें अती ओंकी 
पमालोचनाओं के आधार पर उस समय की विचारधाराओं के ओचित्यानौचित्य 
पर विचार किया है । हम भी उसी ओचित्यानोचित्य-विचार की समीक्षा करेगे | | 


आप लिखते हैं : “मुसलमानों के पू्काछ में शक, यवन आदि ने 

आक्रमण किये, र उनका उद्देश्य हिन्दुस्थान पर अपनी राजसत्ता स्थापित करना ही 
उनके आक्रमणों का कारण कोई धामिक या सांस्कृतिक शत्रता नहीं। परन्तु इस नये 
इसलामी शत्रु के आक्रमण के पीछे हिन्दू-राष्ट्रसत्ता को उदध्वस्त कर सम्पूर्ण हिल्दु- 
स्थान पर मुस्लिम-आधिपत्य के साथ पूर्व के शत्रुओंको जो नहीं सूझी, ऐसी महत्त्वा- 
काङ्क्षा थी, जो राजनेतिक महत्त्वाकाडक्षा से कई गुना अधिक प्रचण्ड थी | उनमें 
घामिक महत्त्वाकाइक्षा धधक रही थो जो हिन्दू-राष्ट्र के जीवन-प्राण कहलानेवाले 
हिन्दु-घमं ओर हिन्दुत्व को नष्ट करने तथा मुस्लिम-घमं को तलवार के बल हिन्दुओं 
पर छादने के लिए उनके भाक्रमणको सतत उत्तेजना देती रही। इस हेतु समस्त 
एशिया महाद्वीप के छाखों मुसलमान विभिन्न राष्ट्रों से निकलकर हिन्दुस्थान पर 
, सदियों तक निरन्तर आक्रमण करते रहे ।” 


वस्तुतः यह कोई आदचय की बात नहीं है । कूटनीतिज्ञ छोग जानते हैं कि 
भौतिक पराधीनता सरलता से दुर की जा सकती है, पर आध्यात्मिक या मानसिक 
पराधीनता बड़ी भयङ्कर होती है। एक व्यक्ति के हाथ-पेरों में हथकड़ी-बेड़ी डालकर 
उसकी जबान पर ताला लगा देने पर भी वह मन तथा मस्तिष्क से स्वतन्त्र है ओर 
बाह्य भोतिक बन्धनों के काटने का सफल प्रयास कर सकता है । किन्तु यदि मन या 
मस्तिष्क को क्लोरोफामं सुं घाकर या किसी अन्य ओषधि है विकृत या पराधीन बना 
दिया .जाय तो हथकड़ी-बेड़ी कट जाने पर भी वह कुछ नहीं कर सकता। इसलिए 
भोतिक शरीर पर विरोधियों का शासन कुछ क्षण के लिए सह्य हो सकता है, परन्तु 
आध्यात्मिकं-मानसिक शरीर पर विरोधी शासन असह्य होता है ओर वेसा होना भी 


श्री विनायक दामोदर सावर- 
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चाहिए | फिर भी मुसलमानों के बर्बर अत्याचारों, तलवारों या बलात्‌ धर्मान्तरण से 
भी वास्तव में हिन्दू-मस्तिष्क स्वतन्त्र ही रहा । अत एव त्‌ केवछ बराबर उनका 
विरोध करते रहे, बल्कि और भी कट्टर होते गये । गुरु गोविन्दर्सिह के दो नोनिहाछों 
एवं अन्यान्य लोगों ने सिर कटाना मंजूर किया, पर चोटियों के दो बाल देचा उन्हें 
मंजूर नहीं था । 

ङऋन्त अंग्रेजों ने तो मीठी छुरी चछाकर, शिक्षा-सभ्यता में रद्दीबदर कर हमारे 
मस्तिष्क हो बदल दिये, जिससे हम घर बेठे विदेशी बन गये | मुसलमानों ने मब्दिरों को 
तोड़ा, शास्त्रों को जलाया; फिर भी हमने नये-नये, पहले से कहीं अधिक मन्दिर बना 
लिये । शास्त्रों को कण्ठस्थ रखकर बचाया और उत्तरोत्तर अच्छे-अच्छे भाषप-वा्तिकों 
का निर्माण किया । लेकिन अंग्रेजों की शिक्षा एवं अन्य कूटनीतियों से मन्दिरों से 
भी हमारी आस्थाएँ मिट गयीं, शास्त्रों से विश्वास उठ गया ओर मन्दिर हमारे लिए 
एक म्यूजियम जेसी वस्तु बन गये । बड़े से बड़े याधुनिक नेताओं में शास्त्रों, वेदों एवं 
तदुक्त धर्मों पर विश्वास ही नहीं रह गया । स्वय श्री सावरकरजी ने ही धर्म को 'देश- 


काळानुसार मनुष्यों द्वारा कल्पित नियम! हो माचा है । वे हिन्दू-धर्म को राष्ट्र की . 


प्राणप्रिय वस्तु कहते हैं; पर वह हिब्दु-धमं और हिन्दुरन क्या है, यह नहीं बता पाते | 
सिद्धान्त-दुष्टि से अनादि-अपौरुषेय वेद और तदनुसारी आषं धमंग्रन्थ ही हिन्दू-धमं 
ओर हिन्दुत्व का आधार हो सकते हैं। किंतु सावरकरजी वेद-शास्त्रों को उपेक्षा 
करके तदुक्त घमं को धड़ल्ले से ठुकराने का परामश देते है । उन्होंने अपनी वसीयत 
( मृत्यु-पत्र ) में लिखा है कि “मेरे शव का विद्युत्‌ द्वारा दाह क्रिया जाय ओर मेरी 
अन्त्येष्टि न की जाय ।” क्या यह हिन्दू-शास्त्रों और तदुक्त धर्मों का सम्मान है ? 


हिन्दू-राष्ट्र तथा हिन्ुःधमं के लिए मुस्लिम तथा ईसाई दोनों ने भयङ्कर 


शत्रुता के कायं किये हैं। मुस्लिमों के बाह्य कमं बड़े ही उग्र ओर बीभत्स रहे, जब . 


कि ईसाई ऊपर से कोम व्यवहार करते हुए भी भीतर से अत्यधिक हानिकारक थे | 
विद्वान्‌ लेखक ने ठीक ही लिखा है किं “मुसलिम आक्रमणों से जब देश संकटग्रस्त 
था, उसी समय ईसाइयों ने भो ईसा की दसवीं “शती में मछाबार में घुसबेठ को । 
ईसा को १५ वीं शती से पृतंगीज, डच, फ्रांसीसी, अंग्रेज आदि ईसाई-राष्ट्र पश्चिम 
समुद्रीमाग से हिदुस्थान पर टूट पड़े | इनका भो स्वरूप वेसा ही राक्षसी था, जेसा 
मुसलमानों का | | 


वस्तुतः आधुनिक इतिहास विरोधियों द्वारा बिगाड़े गये हैं। विदेशी इतिहासः | 


कारों और हमारे प्रत्यक्ष शत्रुओं द्वारा लिखे गये इतिहास सहो नहीं । उनमें हिंदुओं 

हास सहो नहीं । उनमें हिंदुअ 
की गोसा को बार-बार लुप्त किया गया और उन पर आयी आपत्तियों को 
हौ घटनाओं को हिल्दु-इतिहासके रूप में प्रदर्शित किया गया। सर सुन्दरछाळ ने 


सुधारक हिंदू ओर झाह्त्रीय सनातनधमं 


अपने “भारत में अंग्रेंजीराज' पुस्तक में कुछ न्यार्याप्रय अंग्रेजों के ही लेखों से 
इतिहास-सम्बन्धी बेईमानी की चर्चा की है। विद्यालयों में पढ़ाई जानेवाली इतिहास 
को पुस्तकों में हुणों के आक्रमण के बाद की हिन्दुओं को स्थिति के सम्बन्ध में एक- 


दो पंक्ति भी न लिखकर सीघे मुसलमानों की सिंध पर चढ़ाई के वृत्तान्त का बणन 


किया गयां और बराबर एक के बाद इस्लामी आक्रमणं के अध्याय जुड़ते रहै हैं। 
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. इस तरह उनके अनुसार हिन्दुओं का इतिहास परायों के आक्रमण और हिन्दुओं की 


पराजप ओर उनकी अखण्ड-दासता की ही कहानी है । इसलिए डा० अम्बेदकर चले 
'हिन्दू-घमं-वद्वेषी ने लिखा है : "हिन्दुओं का जीवन निरन्तर पराजय का जीवन रहा 


है। यह इस प्रकार का जोवन जीना है जिसके विषय में प्रत्येक हिदू लज्जा का अनु- 
भव करेगा ।” 


वस्तुतः लेखक का यह कहता ठीक ही है कि “हणों के पतन के बाद हिन्दुओं 


` के दिग्विजय का इतिहास है। सन्‌ ५५० के बाद हिंदू-राजाओं ने बिभिन्न भागों से 


सिधुनदोको पारकर आज जिन्हें सिघु, बिलोचिस्तान, अफगानिस्तान, हिरात, हिंदूकुश, 


` ` गिळगित, काइमीर आदि कहा जाता है और जो प्रदेश सम्राद अशोक के पश्चात्‌ 
` “हिन्दुओं के हाथ से यवन, शक, हुण, म्लेच्छों के हाथ चले गये थे, छीनकर हिन्दुओं 


ने ५०० वर्ष तक अपने अधिकार में रखा। इतना ही नहीं, चन्द्रगुप्त के साम्राज्य ने 
उस पार जाकर हिन्दूकुश तक हिन्दू-विज्ञयवाहिनियों ने वेदिक्-पर्म का ध्वजा 
फहरायी । 


एक समय काइमीर के उस पार मध्यएशिया के खोतान में भी हिन्दू-राज्य 
प्रस्थापित थे। तभो तो स्मिथ जसे विदेशों इतिहासकार ने भो आइचय के साथ 
कहा था कि "हिन्दुओं के हाथों मिहिर गुल को पराजय तथा हुगशक्ति का सम्पूण 
विनाश होने के उपरान्त लगभग पाँच शताब्दियों तक भारत ने विदेशो आक्रप्तणों से 
भुक्ति का अनुभव किया। डाक्टर अम्बेदकर के पागछ आक्षेपो का इसे सीधा 
खण्डन समझना चाहिए । 


उम्मद बितक्रासिम के आक्रमण से पचास वर्ष पूर्व से ही हिन्दुश्यात पर 
अनेक बार मुसलमानों के हमले होते रहे । कक छोटो-छोटी हक hs 
विशाळ सेनाएँ तक माग लेतो रहीं। किन्तु हिन्दुओं ने सदेव उन भ्रयर be 
कर दिया. था। अन्त में अरब के मुख्य खछोफा के ओमानःस्थित सान र 
गवर्नर ने सिन्ध के हिन्दू-राज्य पर प्रत्यक्ष आश्रम क्या, पतु प 
लीन ब्राह्माणराजा चाचा ने अरबसेना को चष्ट कर नाप मा को 
जित कर दिया | उसके बाद सवु ६४ तक अरबों ने कोई उल स I 
हाँ, सोमावतों मस्ती तामह छोटे से दूरस्प दिर को पुरऽ 


७% 
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ने वहाँके हिन्दुओं को बलपूवंक मुसलमान बना लिया । आगे चलकर ही चे कदर 
जङ्गली बलोच हुए । 

ई० सन्‌ ७११ में अरबी मुसलमान सेनापति ने ५० हजार को विशाल सेना 
लेकर सिन्ध पर प्रथम विशाळ आक्रमण किया। वहाँ वेदिकधर्मामिआची ब्राह्मण 
राअकुछ का 'दाहिर' नामक राजा राज्य करता था | वहाँ वेदिक-धर्षियों की ही बहु- 
संख्या थी, बोद्ध अल्पसंख्यक थे। उसके पूर्व हुणों का उम्र राजा मिहिर गुळ बोद्ों 
पर भीषण अत्याचार करता था । वह यद्यपि हणवंशीय म्लेच्छ था, तो भी. वेदिक 
देवता रुद्र का उपासक था, अतः वेदिकधर्माभिमानी था । मिहिर गुरू के बाद हिन्दू 
राजाओं के शासन में बोद्धों कों स्त्रधमंपाळन के लिए पुणं स्वतन्त्रता थी । 


बौद्ों का राषटरद्रोह 


मु्ळमानों के आक्रमण से बोद अत्यन्त प्रसन्न थे। उनका विशवास था कि 


जेसे यवनों ( ग्रोक लोगों ) के राजमिन्यांडर प्रभृति और कुषाणों के कनिष्क आदि . 


ने बौद्धधमं स्वीकार कर भारत में बोद्-राज्य की स्थापना की, वेसे ही मुसलमान 
भी बौद्ध बनकर बोद्ध-राज्य की उन्नति करेंगे। अरबी सेनापति ने जसे ही महत्व 
पूर्ण 'देवल' नामक बन्दरगाह को छीना, वेसे ही बोद्ध-नेताओं ने आगे बढ़कर उस 
विदेशी सेनापति का स्वागत क्रिया और कहा कि 'दाहिर के समान वेदिकधर्मी 
राजा ओर उसके लोगों से हमारा कोई सम्प्रन्ध नहीं। हमारे ( बुद्ध ) गुरु ने हमें 
अहिसा की शिक्षा दी है। हम शस्त्र धारण कर राजाओं के युद्ध में हिस्सा नहीं लेते । 
आप विजयी हैं, आप ही हमारे राजा हैं।' राजनीति-कुशल मुहम्मद बिनकासिम ने 
उस समय बोद्धों को अभयदान दिया । मुसलमान इतिहासकारों ने इस घृत्तान्त के 
सम्बन्ध में रिखा है क्रि 'कासिम को सेना को दुगंम मार्गों की जानकारी देने, सेना 
को स्थानःस्थान पर रसद पहुंचाने में, दाहिर की सेना का रहस्य बताने में बौद्धों 
ओर उनके भिक्षुओं ने सभी प्रकार की संभव सहायता की ।' 


त दाहिर ओर कासिम की सेना से भयङ्कुर युद्ध हुआ । कासिम के पास तोप तो 
' परन्तु एक दुरमारक अस्त्र था, जो हिन्दुओं के पास नहीं था। ,इस कारण 
हिन्दुओं का बळ कम पड़ा। दाहिर की सेना में कुछ अरबी मुसलप्रान भी सेनिक 
थे। उन्होने भी मुसलिम-सेता का साथ दिया और अपने मालिक का 'काफिर' कह 
कर द्रोह किया। हिन्दुओं की इन शन्रुपक्षीय लोगों पर विश्वास करने की दुर्तीति का 
परिणाम सभीको भोगना पड़ा | [ परन्तु यहां भी कोई सुने तो किसका दोष है! 
शास्त्र स्पष्ट कहते हें: न विशव्सेदविशवस्ते विह्षस्ते नातिबिइवसेत्‌। अर्थात्‌ अविः 
सस्त पर तो विश्‍वास करना हो नहों चाहिए, विश्वस्त पर भी अतिविश्‍वास नहीं 
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करना चाहिए। ] फिर दाहिर ने बड़ी बीरता से लड़कर वीर गति पायी 

के " 5 । उसके 
गिरते ही हिन्दू-सेना भगदड़ मच गयी। दाहिर की वीरगति सुनते ही उसकी 
तेजस्विनी रानी ने सेकड़ों हिन्दू-वीराङ्जनाओं के साथ धधकती चिताओं में जोहर 
का वरण किया । फिर भी 'ूर्या' ओर 'परिमळा' दो राजकन्याएं तथा अन्य स्त्रियां 


उन बब रों के हाथ लग हो गयीं । उन आततायियों ने लूटपाट, भरिनिकाण्ड करते 
हुए चगरों, ग्रामों में सबंत्र कत्ले-आम किया | 


संकट के समय बौद्धों के कृत्य 


राजा के मरते ही बोढों ने बौद्ध-विहारों में मु पलमानों के स्वागतार्थं विद्वाल- 
काय घण्टे बजाये ओर मुसलमान राजा के उत्कषं के लिए सामूहिक प्रार्थनाएँ कीं । 
फिर भी उनकी कामनापूर्ति नहीं हुई। मुसळ्मानों ने निष्ठ॒रतापुवंक बोद्धों का भी 
सफाया कर दिया । हिन्दू तो बीच-बीच में लड़ते रहे, उधर तो कुछ भय भी था। 
किन्तु बौद्धों को तो उन्होंने निःशङ्क हो गाजर-मूछी के समान काट डाळा। जो 
बोद्ध मुपळमान बन गये, वे ही जीवित रह सके | बोढ़ों में प्रचलित बुद्-प्रस्थ' का 
अपञ्रंश ही मुसलमानों में प्रचलित 'बुत-परस्त' शब्द है। बोद्व-विहारों के प्रस्थों में 
अधिकतर मूर्तियां दिखायी देती थीं। ऐसे बुद्ध-प्रस्थों या बुतःपरस्तों को विध्वस 
करना मुसलमानों के लिए घर्माज्ञां थो ।” 


यहाँ भी विचार करने पर स्पष्ट प्रतीत होता है कि बोद्ध लोग भी वेदिक हिन्दू 
ही थे, किन्तु वे सुधारक हो गये । उनका शास्त्रों से विश्वास उठ गया वे वेद ओर 
वेदिक धमंग्रन्थों का प्रामाण्य नहीं मानते थे। बुद्ध स्वयं भो हिन्दू हो थे। वे भी 
्रतिक्रियास्वरूप ही वेदिक-घमं के विरोधी हुए। उन्होंने बोद्धम चलाया, पर 
उनके यहाँ भी कोई स्थायी प्रामाणिक शास्त्र नहीं था | वणं, आश्रव, जाति-पांति को 
कोई आस्था उनमें ओर उनके बनुयायियों में नहीं थी । फिर संकट को घड़ो के 
बौद्ध भी केसे रह सकते थे? अतएव उन्हें मुसलमान बनने में कुछ भी देर लगी। 
जो छोग हिन्दू-शास्त्र, धमं, ईश्वर, ना \ न मे 

हर ले, पर धर्म नहीं छी त 

झा ल अ मानता, जाति-ांत मे ' विश्वास त्त क तब 
गोका बदन पर क्या वह भी बोढों के समान राष्ट्र ्रोही नहीं हो ला इर 
इ हे र स श ना शा 
हु बरव गया धारक नियम बनते हैं भोर वे तोड़े 
लिखता है कि 'परिस्थिति के अनुसार धर्म एच 


भी जा सकते हैं । 
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श्री सावरकर भी कहते हैं : “स्मृतियां बनती हैं। कभी उनका महत्व भौ 


| द = होता है, परतु उनको सनातन मान लेना उचित नहीं। उपयोग खत्म होते ही 


हो जाना ही उचित है।” उन्हीका अनुकरण करते हुए सनातनघर्मी 


Ee र में भी आर मदनमोहन माळवीयजी तथा श्री गांधीजी आदि ने भी आचार- 


` दिचार, खान-पान, विवाह, शुद्धि-अशुद्धि, विछायत-यात्रा आदि के प्रसङ्ग में प्राचीन 
शास्त्रों का भरपेट विरोध किया। आजकल नये 'सनातनी सुधारक' भी निकल रहे 
` हें पर स्पष्ट है कि मोका आने पर ये भी टिकाऊ नहीं रह सकते | आधुनिक छोग भी 
मानते हैं कि भारत की पूर्वी एवं पदिचिमी सीमाओं पर अधिकांश बौद्ध थे ओर वे 
` अनायास मुसलमान बन सके । किन्तु उत्तर प्रदेश आदि में जहाँ जाति-पांति, खान- 
पान के सम्बन्ध में कटरता थी, वहाँ मुसखिम-शासन में रहकर भी कितने ही हिन्दू 
मुसलमान नहीं बने | कट्टर हिन्द ही बने रहे। इसीसे सिद्ध होता है कि जाति-पांति 
द्वारा हिन्दू-समाज की रक्षा हुई | | 


र अतादि-अपोरुषेय वेद नित्यशास्त्र है। आषंग्रन्थ वेदों का विवरणमात्र है। 
बेदों एवं आषंगनयों द्वारा प्रतिपादित घमं ही स्थिर घमं है। उसमें कभी रद्दोबदल 
नहीं किया जा सकता । वेदिक अग्निहोत्रादि बणंश्रमानुसारी धमं ब्राह्मणादि जाति- 


. मूछकहै। न क्षेत्रिय, वेश्यों तथा शूद्रों के भी समान कमं नहीं हैं। वर्णों में रक्त- 
. साइकये होने से घमंबाघा उपस्थित होती है। इसीलिए विवाह, खान-पान आदि का 
` स्मवहार वदिक दृष्टिकोण से शुद्ध घामिक है। जेन, बौद्ध आदि शास्त्रप्रामाष्य नहीं 


मानते । इसीछिए सुधारक इस सम्बन्ध में अधकचरे हैं। वे वेद-शास्त्र का नाम तो 


लेते हैँ, ` परे उनका परम्पराप्राप अर्थ न मानकर मनमानी अथ करते हैं॥ जातिमेद, 
विवाह, खानपान की वेदिक मर्यादा नहीं मानते । फलस्वरूप प्राण-संकट उपस्थित 


. होने पर उन्हें भी सरछता से बोद्धों के समान ही धर्मान्तरित किया जाना किसी के 
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-, डा सेल हे पकते तथा ओर आततायी हिसाओं द्वारा जागरूक हिन्दू- 
35 उखाड़ फकने को सन्नद् हो गया। उस समय राष्ट्रद्रोही प्रवृत्तिवालों 
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ग गया | अतः समस्त भारत में बोद्यों को राजाय नहीं . 
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उस समय बोद्धःसंघ पद्ध बना पड़ा था। जनसामान्य भी बोद्धों की आततायी 
हिसा से तंग भाकर'ऊब गया । बोढ़ों के इन भीषण-अत्याचारों का वर्णन पुणंतः 
अवेदिक लोगों नेकिया-है। विन्सेण्ट स्मिथ ने लिखा है: “अशोक के अनुसार ही हषं 
ने भी मांसभक्षण ओर प्राणिहत्याकरनेवाले को प्राणदण्ड का आदेश जारी कर 
रखा था, जिसे राजा भी क्षमादान नहीं कर सकता था। इस प्रकार उसके राज्य में 
मछली, पशु-पक्षी तथा हि्न जानवर तक की हत्या में प्राणदण्ड दिया जाता था। 
गुजरात के जेनमतालम्बी राजा कुमारपाळ ने भी बोद्ध-राजा अशोक का अनुसरण 
किया । प्राणिहृत्या करनेवाछों को पकड़ने के लिए गुप्तचरों का व्यापक प्रबन्ध था । 
अपराधियों को कठोर दण्ड दिया जाता था| इसका नमूना निम्नलिखित है : 

शहीद ज्‌ का स्मारक : एकबार एक अभागे व्यापारी ने एक जूं को मसल कर 
मार डाळा । उस अपराध में उसे आन्हिलवाडा लाकर एक विशेष न्यायालय में उप- 
स्थित किया गया। वहाँ उसे सब सम्पत्ति जन्त किये जाने का दण्ड सुनाया 
गया । एक व्यक्ति कच्चा मांस तरतरी में ले जाते हुए पकड़ा गया तो उसे प्राणदण्ड 
दिया गया । जू' मारनेवाळे की सम्पत्ति जप्तकर जैनाचायों को व्यवस्थानुसार जँ का 
स्मारकस्वरूप विशाळ स्मृति-मवन बनाया गया। उसका नाम 'यूका-बिहार' ( जुका _ 
मन्दिर ), रखा गया । यह बात जेन-लेखकों ने बड़े गोरवपुणं ढङ्ग से वर्णन की है । 
इन घटनाओं के कारण भी लोगों ने बोद्ध-घमं का जुआ उतार फेंका ! | 

वस्तुतः अहिसा तो वेदिक-घमं में भी है, फिर भी अवस्थाभेद से बहुत कुछ 
भेद है। एक संन्यासी या वनस्थ के लिए मनसा, वाचा, कमंणा किसी भी प्राणी को 
न सताना अहिसा है। किसीका अनिष्ट, चितन करना भी हिंसा है । किन्तु देश, राष्ट्र, 
धमं की रक्षा के लिए आवश्यक संग्राम की हिंसा भहिसा ही है। इसी तरह वेदिक 
यज्ञ-यागादि के देवतो हेश्य से कतिचित्‌ पशुओं का उपयोग भो अहिसा ही है; क्योंकि 
शास्त्रानुसार ही उससे पशु की सद्गति होती है। वेष्णवों के अनुसार 'हिसत्तीय को 
अननुग्राहिका हिसा ही हिसा और अनुग्राहिका हिसा आहसा है।' अशुद्धमिति चेन्न | 
` शब्दात्‌ ( ब्र० सु० ३.१.२५) सूत्रके भाष्य में स्पष्ट कहा गया है कि हिंसादिदोषयुक्त होने 
से वेदिक कमं अशुद्ध है, यह पूवंपक्ष उचित नहीं; क्योंकि वेदिक वचनों के अनुसार 
वेदिक कमं परम पवित्र है। उस पशुका उपयोग हिसा नहीं है । वेदिक वचनों के 
अनुवार ही घर्माधमं का निर्णय होता है। जसे मा हिस्यात्‌ भादि वदिक-व्रचचों के. 
अनुसार ही हिसा पाप है, वेसे ही अरिनषोमोयं पशुमालभेत आदि. वचनों के अनुसार 
पदवालम्भन ( यज्ञों में पशु का प्रयोग ) धर्म ही है । [ 


छुआछूत मौर बौद्व-घमे ४ पक 
आमतोर पर प्रसिद्ध है कि वेदिक सनातनधम में हो स्पर्शास्पर्श का विधान 


ष्‌ ९ b विचार-पीयूषं 


हे । परन्तु श्री सावरकर जो कहते हैं कि “बौद्ध छोग छुआछूत नहीं मानते थे, इस 
प्रसिद्धि के टोक विपरीत बात है। बोद्ध-राज्य में प्राणि-हिसा मौर अपराधी के लिए 
प्राणदण्ड की व्यवस्था थी । खोज-खोजकर उक्त अपरा घीःतको प्राणदण्ड दिया 
जाता था । अतः बौद्धराज्य-काल में छुआछूत भो अत्यन्त इढ़ हो गयी ।” प्रमाण- 
स्वरूप उन्होंने बौद्धमतावलूम्बी चीनी प्रवासियों के विचार दिखळाये हैं। वे लिखते ` 
हैं कि “जिन जातियों ने बोद्ध-धमं के अनुसार अहिसा-धमं का पालन नहीं किया, 
जिन्होंने हिंसात्मक बन्धों को नहीं त्यागा, उन चाण्डाळ भा दि जातियों को इस अप- 
रांध के कारण नगर से बाहर निकाल दिया जाता था | उन्हें गाँव से दूर कोढ़ियों 
की तरह निवास करना पड़ता था| जब कभी उनको गाँवों में आने को अनुमति दो 
जाती थी, तो उन.निर्वासित अछूतों को अपने हाथ में घुंषुझ-बंधी एक लकड़ो लेकर 
या टिमकी बाँधकर उसे बजाते हुए जाने की सख्त आज्ञा थी, जिससे उसको आवाज 
सुनकर हरएक पथिक सावधान होकर उनकी छूत से बचा रहे। वेदिक, बोद्ध तथा 
जनों में भी यह प्रथा रही, प्र बोडकाल में यह प्रथा अत्यन्त निष्ठुर थां। अछूत 
लोग भी अपने से नीच जातियों को अछूत मानते थे | वेदिकों को सापेक्ष आहसा को 
अपेक्षा बीद्धों की आततायी अहिंसा में ही चाण्डाल आदि जातियों की अधिकाधिक 
दुर्देशा हुई । बोद्ध-काल में मछली मारनेवाले, मांसभक्षण करनेवाछीं को प्राणदण्ड देने- 
बाळे बौद्ध-राज्य की अपेक्षा लाखों लोगों को उपजीविका के साधन तथा सापेक्ष 
हिसा को दण्डवीय माननेवाले वेदिक-राज्य को ही चाण्डाल आदिकों ने अधिक 
सुखकारी माना ।” 


वस्तुतः वेदिकों में अस्पुर्यता  घृणामूलक नहीं, विज्ञानमूलक हे। आज भी 
चिकित्सक एक रोगी को स्पशंकर हाथ धोकर ही दूसरे रोगी को छूता हे। रजोधमं 
होने पर अपनी माँ-बहन तथा पत्नी भी अस्पृश्य मानो जाती हैं। सूतक-पातक मे 
ब्राह्मण अपने को ही अस्पृश्य मानकर देवताओं को नहीं छूता। एक महाविद्वान्‌ 
चेदिक भी अपनी माता को पुजा करता है, उसका चरणोदक लेता हे; फिर भी उसे 
शालग्राम का स्पशं करने से रोकता है। क्या उसे अपनी ही माँ से घुगा हे? वेदों ने 
इवान, सूकर आदि योनियों के साथ ही उन्हीं जसा ब्राह्मण, चाण्डाल आदि 
योनियों का भी वर्णन किया हे: ब्राह्मणयोनि इवयोनि चाण्डालयोन वा" छार्‍दो० 
अ० ६ र १० मं० ७) जेसे पक्षियों में काक, गृद्ध आदि अस्पृश्य हैं, वेसे ही 
मनुष्यों में भी कुछ लोग अस्पुदय होते हैं । 


ढः जिन छोगों ने बलात्‌ अथवा भय से बोद्ध-धमं स्वीकार कर छिया था, वे 
खः अछूत बोद्-घमे छोड़कर पुनः बंदिकधर्मी बन गये । फळतः मुसलमानों के 
सिच्ध में प्रवेश के पहले ही हिन्दुस्तान में ऊँचे वर्गों से लेकर जनसामाच्य में बोद्धों की 
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संख्या निरन्तर घटती जा रही थी। इस निरन्तर भीषण क्षीणता का प्रत्यक्षद्षी 
चीनियों ने वर्णन किया है। वुद्ध-निवास के कारण पवित्र माने जानैवाले तथा 
सुप्रम्पन्न स्थान बुद्धगया, मुगदाव, श्रावस्तीनगर, कुशोनगर, कपिलवस्तु आदि बौद्ध- 
तीर्थं उस समय उजड़ गये थे । वहाँ यत्र-तत्र जङ्गल का हृदय दीखने लगा । इस तरह 
मुसलमानों के आक्रमण के पूवं यद्यपि बोद्धधमं तेजी से नष्ट हो रहा था, फिर भौ 
सिन्ध, कास्बोज, पूर्वी बंगाल में उनका अस्तित्व स्थिर था । बिहार में बोद्धमिक्षुओं 
को बड़ी संख्या थो । उस समय संत्र वैदिकराज्य पनप रहे थे। इस कारण बोद्ध- 
सम्प्रदाय में राष्ट्रद्रोही उपद्रव अथवा जनता पर बळात्‌ बोद्ध-धमं थोपने की शक्ति 
नहीं थो। परन्तु वेदिकराज्यों में उन्हें स्वधर्मपालन की पूर्ण स्वतन्त्रता थो, 
यह चीनी बौ्धों ने माना है। पाश्चात्त्य इतिहासकारों का पूर्वाग्रह बन गया था कि 
वेदिक राजसत्ताघरों ने बौद्"ों का तलवार के बल पर निमंलन किया होगा। उन पर 
वेदिक-धमं बलात्‌ लादा गया होगा । इसे सिद्ध करने के लिए उन्होंने तत्कालीन 
इतिहास का मन्थन कर खूब छान-बीन की, फिर भी उत्को कोई अपवादस्वरूप भी 
प्रमाण नहीं मिला । : 


मुसलमानों के समागम से हो बौद्धों का समुच्छेद हुआ था। एक हाथ में 
तलवार दूसरे में कुरान लेकर आक्रमण करनेवाले मुसलमानों के द्वारा ही बोद्ध- 
विहार, बोद्ध-स्तृप तथा बोद्ध समाप्त किये गये । प्राय: सभी बोद्ध मुसलमान हो गये | 
बहुत-से छोग अपने प्राण ओर धर्मग्रन्य लेकर चीन भाग गये । बहुत-से नष्ट हो गये, 
पर युद्ध किसीने नहीं किया । इतिहास में ऐसा एक भी उदाहरण नहीं कि बोद्ध के 
किसी समुदाय अथवा सेना ने मुसलमानों का सामना किया हो | 


दिल्ली, छखनळ उत्तर प्रदेश आदि जहाँ एक से एक क्रर सुलतान एवं बाद- 
शाहों ने राज्य किया, वहाँ उस समय वेदिक हिन्दुओं की बहुलता थी ओर आज 
भी है । यहाँ बोड्ों की संख्या कम हुई | जहाँ-जहाँ बोद्ध अधिक थे, वहीं मुसलमान 
अधिक बने । वहीं उनकी बड़ी संख्या मुसलमानों को जनसंख्या पायी जाती है। 
मुसलमानों की आततायी हिसा के सामने बोड्ों की आततायी आहिसा पराजित 
हो गयी । | 
आगे लेखक कहता है कि “जसे गङ्गाजी से निकलकर अलग-अलग जल- 
प्रवाह पुन। गङ्गा की मुस्य्रधारा में मिल गये, वेसे ही बोद्ध-धमं हिन्दू-धर्म में 
जा मिला । बुद्ध को भी हिंदू-अवतारों में सम्मिलित कर लिग्रा गया । इस तरह बुदध- 
मत का पूणं हिंदूकरण हो गया । | 

[ वस्तुतः बोद्व-धमं आज मी विदेशों में सत्तारूढ़ है। भारत में भी वह शने: 
तनेः पतप कष है ओर उसकी उग्रता करता ओर विळयाव की प्रवृत्ति आज भो 





विचार-पोयूष 


वेसो है, जेसे पहले थी। बुद्ध के अवतार की बात भी किसी समझौते से नहीं, किन्तु 
दो सिद्धान्तों के अनुसार हुई। वह भी गौतम बुद्ध को नहीं, किन्तु विष्णुयश 
ब्राह्मण के पुत्र बुद्ध को अवतार माना गया है। बुद्ध ओर गोतम बुद्ध में बेपता ही भेद 
है, जेसे लक्ष्मी ओर गृहलक्ष्मी में । बौद्ों के 'लङकावता र-सूत्र में अनेक बुद्धों को चर्चा 
है । ळङ्क्रावतार में कर्मों के अनुसार उनकी विभिन्‍न उत्क, अपकृष्ट जातियों का भी 
उल्लेख है। ] 


हिन्दुओं की प्रतिरोध-शक्ति 

“तीन सौ वषं तक हिन्दुओं ने मुलमानों को सिन्ध से बाहर पेर नहीं फेछाने 
दिया । बार-बार उन पर आक्रमण कर हिन्दुओं ने सिंघ पर पुनः विजय प्रात कर ळी 
और उसे दो सौ वर्ष तक अपने अधिकार में रखा । सन्‌ ७११ में सिंघ पर मुसलिम- 
विजय हुई । वस्तुतः तीन सौ वर्ष के कारखण्ड के सम्बन्ध में इतिहासकार चुप है। 
इसका रहस्य यही है कि उनके समय तक सिन्ध में मुसलमान हिन्दुओं की प्रतिरोध- 
शक्त से प्रतिरुद्ध थे | यह कम समय नहीं । अंग्रेज भारत में डेढ़ सौ वर्ष रहें, इतने में 
ही प्रतीत होता है कि उन्होंने शताब्दियों तक हिन्दुस्थान पर शासन किया होगा । 


“इस समय मुसलमानों का आवेश समाप्त हो गया था, यह नहीं कहा जा सकता; 
बरयोंकि इसी समय पश्चिमी एशिया, अफ्रोका महाद्वीप, दक्षिण फ्रांस तक के यूरोपीय 
प्रदेशों को वे पादाक्रान्त कर सके थे। किन्तु चे सिन्ध से आगे नहीं बढ़ने पाये, 
हिन्दुओं की प्रतिरोधर्शाक् से सिन्ध में ही जकड़े रहे। चित्तोड़ के बाप्पा रावर ते 
तो सिन्ध पर आक्रमण कर पूरा अधिकार प्राप्त कर छिया था। बाद में अरबों ने 
पुन! उसे जीत लिया, परन्तु अन्त सें सुमेर राजपूतों ने सिन्ध पर अपनी सत्ता 
प्रस्थापित ही कर छी । 


९९२ 


घसकमानों के अत्याचार 


'पांघार के उस पार गजना के अन्य जाति के मुसलमानों की सत्ता स्थापित 
हुई। वहाँके सुबुकतगीन ने गांघार-राजा पर आक्रमण कर वायव्यदिशा से हिन्दुः 
स्थान में घुसने की तेयारो प्रारंभ कर दी। उधर पंजाब ओर गांधार के हुणों को 
पादाक्रान्त कर हिन्दुओं ने हिन्दूकुश तक अपना स्वामित्व स्थापित कर लिया था । 
ब्राह्मणवंशीय राजसत्ता वहाँ शासन करती रही । सुवु्तगीन के समय उक्त कुछ का 
जयपाल राजा राज्य करता था । -उसने मुकाबिले में आक्रमण किया, परन्तु उसे 
सफछता न मिली । इससे उत्तेजित होकर सुबुक्तगीन ने विशाल सेना लेकर उसपर 
आक्रमण किया । जयपाल ने आसपास के हिन्दू-राज्राओं का आह्वान किया । सबने 
साथ दिया बोर उध आततायो से टक्कर लो, फिर मो उसकी पराजय हुई। वहाँ- 
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को हिन्दू-राजसत्ता का उच्छेद हो गया। सुबुक्तगीन मर गया । उसका पुत्र गद्दी पर _ 
बठा । वह हिन्दू-द्वेष भोर धर्मोन्माद में पिता से सौ गुना बढ़ा-चढ़ा, क्रर मुसलमान 
था। महमूद गजनी चे, जिसने स्वयं “बुत-शिकन्द' ( मूतिभञ्जक ) उपाधि ग्रहण 
को थी, धर्माधीश खलीफा के सामने प्रतिज्ञा की कि 'यदि में सम्पूणं हिंदुस्थान से 
काफिरों को समाप्त न कर सका, तो सच्चा मुसळमान नहीं ।' 

अपनी प्रतिज्ञा के अनुसार उसने सिन्धुनदी पारकर एक के बाद दूसरा 
हमला करना आरम्भ कर दिया। यहींसे १००० से ७०० ई० के बाद शता- 
ब्दियों तक भुसछमानों के साथ हिन्दुओं के महायुद्धों का क्रम आरंभ होता है। 
विजय के कारण महमूद गजनी को आत्मविश्वास हो गया । उधर जयपाछ को 
दो पराजयों से नैराश्य हो गया। १००१ ई: में मुहम्मद गजनी के आक्रमण करने पर 
सिन्धुनदी के आसपास जयपाल ने फिर उसका सामना किया, किन्तु दुदव से वह 


धीरोदत्त पुनः पराजित हुआ । उस मानधन ने अपने पुत्र अचङ्गपाळ को राजसत्ता 
सॉपकर घधकती अग्निचिता में प्रवेशकर प्राणोत्सगं कर दिया । 

अनज्ञपाल चे भो पिता का ब्रत-पाळन किया। १००६ ई० में मलतान पर 
आक्रमण करने के लिए महमूद गजनी ने अनङ्गपाल से सेना ले जाने का मागं 
मांगा, तो अनङ्गपाल ने निर्भीकतापूर्वक अस्वीकार कर दिथ़ा। उसने स्वधमं रक्षण . 
की दृष्टि से हिन्दू-राजाओं से मिलकर शक्तिसञ्चय किया और १००८ ईश में महमूद 
के पुनः आक्रमण करने पर मुकाबिछा कर मुसलमानों के छक्के छुड़ा दिये। केवळ 
दो प्रहरों के युद्ध में मुसलमानों की व्यूह्‌-रचना अस्त-व्यस्त हो गयी। महमूद पीठ 
दिखाकर छौटने लगा । इतने में एक अघटित घटना घटी | मचङ्गपाल का हाथी 
जळते हुए अग्ति-बाणों की भार से भड़क उठा और घूमकर पीछे की ओर भागा । 
इससे सेना में भगदड़ मच गयी । महमूद ने अवसर से छाभ उठाया और अपने 


भागते हुए सेनिकों को छछकारा और कुछ चुने सेनिकों का व्यूह बाँधकर प्रबळ ` 
आक्रमण कर दिया | 


इस अन्तिम संघषं में हिन्दु जीती बाजी हार गये ।. उस महँगी विजय से वह 
अपने बचे सेनिकों के साथ लोट गया। अनङ्गपाल का पीछा नहीं किया । फछतः 
पञ्ञाबः पर मुसलिम-सत्ता स्थापित नहीं हो सकी। डेढ़ वर्ष बाद उसने फिर अचङ्ग- 
पाळ पर आक्रमण किया। अनेङ्भपाल ने इसबार एकाकी ही अपनी बची-लुची 
सेना लेकर मुकाबिला किया और वीरगति पायी । _ 


१०१० ई० में महमूद ने पल्लाब को भी गजनी-राज्यों में मिछा छिया । पुनः 
उसने थानेश्‍वर, मथुरा आदि पर आक्रमण कर धर्मान्धता के साथ मन्दिरों का 


विध्वंस, नगरों का अरिनिदाहु, जनता का कल्ले-आम तथा हिन्द-छछनाओं का जपृर 
हा | 
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हरण, घन-सम्पदा की लूट आदि दुष्कर्म कर पुनः गजनी छोट गया । पुनः थे उसने 
कन्नौज पर आक्रमण कर घोर लूट-पाट भोर हत्याकाण्ड किये । १०२२ ई० में उनसे 
ग्वालियर, कालिञ्जर पर. आक्रमण किया, तो वहाँके राजाओं ने प्रतीकार किये 


बिना उसकी अंघीनता स्वीकार कर ली। 


सोमनाथ पर आक्रमण 

२०३६ ई० में उसने सौराष्ट्र के प्रसिद्ध सोमनाथ'समन्दिर पर प्रसिद्ध ऐति- 
हासिक आक्रमण किया । इसबार उसकी विशाल भीषण सेना के आतङ्क से सोराष्ट्र 
का राजा भी अपने नाम को कलित कर भाग निकला | उस सम कोई सेनिंक- ` 
संघटन सामना करने के लिए था ही नहीं । फिर पुजारी ही सामना करने के लिए आगे 
बढ़े | घमंरक्षा के लिए आस-पास के हिन्दुओं को जो मिल सके, हथियारों को लेकर 
एकत्रित होने का आह्वान किया। इस आह्वान पर ३२-६८ के बहुत-से हिन्दू मा 
डटे | इसमें किसीका स्वार्थ नहीं था। वह विशुद्ध 'घसंयुद्ध' था । पर वे प्रशिक्षित 
सैनिक नहीं थे। फिर भी मुहम्मद की व्यहृबद्ध सेना से दिन-रात जूझते रहे। 
मन्दिर के परकोटे के बाहर ओर मन्दिर के भीतर भी बराबर सशस्त्र प्रतीकार जारी 
रहा । महमूद ने स्वयं जाकर सोमनाथ की मृति को भङ्ग किया । 

मुतळिम इतिहासकारों के अनुसार भी मन्दिर की रक्षा करतेःकरते कम-से 
कम पचास हजार हिन्दू घमंवीर मारे गये। वस्तुतः एक दिन मरना निरिचित ही है-- 
आज या सौ वर्ष बाद ! फिर भी.अपने पूव॑जों की मान-पर्यादा के अनुसार भगवान्‌ 
के मन्दिरों के रक्षाथं मृत्यु से बढ़कर और कोई चीज नहीं । 


समर मरण पुनि सुरसरि तोरा। 
| राम - काज क्षणभङ्क शरीरा 
'किन्तु खेद की बात है कि सोमनाथ के मन्दिर का इतिहास लिखते हुए विदेशी एवं | 
अनेक कृतघ्न हिन्दू-इतिहासकारों ने भी उन पुजारियों एवं हिन्दू-समुदाय की देवता -: 
के प्रति भोली-भक्ति का उपहासमान्र किया है। उनके भव्य बलिदानों का रत्तीभर 
की गोरव-गान नहीं किया : 'लो देखो, हमने तुम्हारी मूर्तियां तोड़ डाळीं, तुम्हारा 
रह is ह न कर सका । तुम्हारा देवता झूठा, हम मूर्तिभझ्ञकों का अल्लाह 
वस्तुत। ह्िन्दू-शास्त्रों के अनुसार मति ही देवता नहीं है। किन्तु मूर्ति में 
द को भावना से पुजा को जातो है। भतएव एक वदामी मूत्तियाँ 
पुजी जाती हैं। स्वभावतः कभी-कभी मूर्तियों का अङ्ग-भङ्ग होता ही रहता है, पर 
एतावता देवता का अज्ु-भज्ज नहीं माना जाता । किसीके चित्र या फोटो का सम्मान 
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था पूजन तो किया ही जाता है और उसके सम्मान से मूर्तिवाले का भी सस्मान 
समझा जाता है। परन्तु फोटो या चित्र के नाश से फोटोवाले का नाश समझने- 
वाळा कोई मूखं हो हो सकता है, समझदार नहीं । 

ऐसे मोळ्वी-मुल्छाओं की डींगों का उत्तर देते हुए वीर सावरकर ने ठीक ही 
लिखा है : “क्या इन डींगों को ही सच्ची-कसौटी मानें ? अल्छाह को धिक्कारनेबाळा 
चंगेज खाँ और उसके उत्त राधिकारियों ने खलीफा की राजधानी में घुसकर खलोफा 
को खतम कर दिया था| अल्लाह के घर मस्जिदों को जला दिया, कितनी मस्जिदों 
को घुड़साल बना दिया । कुरान की पुस्तकों को घोड़ों के पेरोंतले रौंदवाया। तब 
` अल्लाह ने भी चंगेज खाँ आदि का हाथ नहीं पकड़ा !. कया ऐसे सेकड़ों प्रसङ्गों को 

देखकर मोळवी-मुल्ला अपने अल्लाह को झूठा और कमजोर मानेंगे ?' 

सोमनाथ-मन्दिर को ध्वस्त कर अपार घन-सम्पत्ति लूटकर सुछतान महमूद 
गजनी छोटने लगा, तो उसे मालूम पड़ा हिन्दू-जनता उत्तेजित हो उठी है। मालवा 
का नरेश अपनी विशाल सेना लेकर समराङ्गण में उसकी वापसी की प्रतीक्षा कर _ 
रहा है। तब महमूद ने उससे सामना करने का साहस नहीं दिखाया । माळवा का 
सीधा मार्ग छोड़कर वह सिन्धु के मरुस्थलीय मागं से गजनो लौट गया | १०३० ई० में 
उसको मृत्यु हो गयी । उसने हिन्दुस्थान पर १५ बड़े आक्रमण किये थे । 
` धर्मान्तरण 

श्री सावरकरजी लिखते हैं कि “आगे के इतिहास के अनुसार हिन्दुओं ने महमूद 
द्वारा विजित राज्यों को फिर से जीत लिया। परन्तु घर्मान्तरित किये हिन्दुओं को 
धार्मिक दृष्टि से हिन्दू-राष्ट्र की क्षीण होनेवाली संख्याशक्ति की पर्ति नहीं कर पाये । 
तत्कालीन हिन्दू-समाज के जातिभेद, छुआछूत, धामिक्र असहिष्णुता आदि विचित्र 
काल्पनिक विभ्रम हिन्दूरराष्ट्र के लिए अत्यन्त घातक सिद्ध हुए। उसी कारण बछात्‌ 
मुसळमान्‌ बनाये जानेवाले हिन्दू मुसलमान हो बने .रह गये। उससे मुसळमानों की 
संख्या पीढ़ी-दर-पीढ़ी बढ़ती गयी । उनमें भावी पीढ़ियाँ ओर कटर मुसलमान बन 
गयों। बाद में ईरानी, तुर्की, मुगलों के आक्रमणों के समय वे भी हजारों की संख्या 
में उनकी सेना में भरती होकर आक्रमणकारी हुए । 

सिन्धु नदी के पार 'धूरी' नामक हिन्दुओं की एक जाति निवास करती थी । 
परिस्थितिवश वह मुसलमान हो हिन्दुओं की कट्टर दुश्मन बन गयी । प्रख्यात्र हिल्दू- 
द्वेषी सुल्तान मुहम्मद गोरी इसी हिन्दू-जाति का था । वस्तुतः अफगानिस्तान, पठानि- | 
स्तान, बछोचिस्तान आदि के बहुत-से मुसलमान वहकिे भादिनिवासी हिन्दू 
ही थे। घमं के बदलने से उनको राष्ट्रियता भी बदळती रही। यही घर्मान्तरता, 
राष्ट्राम्तरता है ।” | 
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पत्र) RN 
घम’ शाब्द का अथ 

यहाँ 'घमं' शब्द का प्रयोग विभिन्न धर्मों अथवा स्वतंत्र दर्शन के तत्वज्ञान ओर 
तुलनात्मक अध्ययन करने तथा उनमें से व्यक्तिगत रूप से स्वीकार करने योग्य गुणों 
का आचरण करने के अथं में नहीं है। किन्तु अमुक पुस्तक ईशवर-प्रेरित हैं, उसकी 
दो जिल्दों में जो धमं बताया गया है, वही केवळ धमं है, उसके अतिरिक्त अन्य सब 
असत्य-पाप है! इस प्रकार अहङकार से जो संस्था उस धर्म के तथाकथित तत्वज्ञान 
को ही नहीं, किन्तु आचार-विचार, निर्षन्ध, व्यवहार, भाषा आदि को भी भिन्नधर्माव- 
छम्बियों पर उपदेश के बळ पर थोपने में असफल होकर कपट, क्रूरता, बलात्कार 
तक में संकोच नहीं करती, ऐसी आक्रामक संस्थाओं के छिए 'घमं' शब्द का प्रयोग है। | 
ाष्ट्रान्तर ऐसी घामिक संस्थाओं द्वारा किये गये धर्मान्तरण का ही परिणाम है। . 

वस्तुतः धर्म का स्वरूप तो अनादि-अपीरुषेय वेदों से ही विचारित होता है। 
ईशबर, जीव, जगत्‌ अनादि हैं। अतः ईशवरीय शासन-संविधानरूप वेद भी अनादि 
ही हें। डेढ़ हजार या दो हजार वषं से ही ईरवरप्रेषित घमंग्रन्थ का प्रसार हुआ, 
यह युक्तिसंगत नहीं | ऐसा होने पर ईश्वर में विषमता दोष होगा; क्योंकि उसने 
दो हजार से पूर्व के छोगों को कल्याण का मागं ही नहीं बताया । अलः कहना 
होगा कि अनादि काळ से ही ईइबर और उसका शास्त्र तथा घमं है। अभ्य सादि ध्म 
ओर मत उसीके आंशिक रुप हैं। फिर बछात्‌ किसी भी धमं या विचार को ळादकर 
किसीका घर्मान्तरण करना तो तकंसंगत भी नहीं । 


लेखक आगे लिखते हैं कि “उस समय हिन्दुओं ने जाति-अहिष्कार का प्रत्ति- 
अस्त्र अपनाया । मुसलमानों के घामिक आक्रमण का प्रतीकार करने के लिए राम” 
बाण-सरीखा कोई प्रत्यस्त्र नहीं था। पर वह जाति-बहिष्कार धमंरक्षक़ न होकर 
स्वघ्ममंघातक ही सिद्ध हुआ ।” 


जातिभेद और जाति-बहिष्कार 


र लेखक के अनुसार “हिन्दुओं द्वारा हुणों के समूछोच्छेद के बाद हिन्दुओं के 
डॉ नेताओं ने हिल्दू-समाज ओर हिर की राजनैतिक-सामाजिक सुस्थिति 
छाने के लिए राष्ट्रिय-स्तर पर सर्वाङ्गीण प्रयास आरंभ किया । तत्कालीन राजकीय 
' नेतृत्व उदयोन्मुख राजपुतों के प्रतापी राजघरानों को प्राप्त था। उस पुननिर्माण में 

हिल्दु-समाज की व्यवस्था जातिभेद की चोखट में जमाकर बिठायी जा रही थी। 
धीरे-धीरे जातिःप्रथा को जन्मजात जातिभेद का अपरिहायं रूप प्राप्त हुआ | चार 
वण ओर उनके पेट से निकले। भन्यान्य'गोण जातिप्रवादों की अभिवृद्धि होते-होते 
अन्त में शास्त्र को अनुमति से प्रायः सबंसम्मति से हिन्दुजाति सामाजिक-धामिक 
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ष्टि से चार हजार अन्तगंत जन्मजात जातियों में विभाजित हो गयी | यह परि- 
वर्तन उस काल की वेदिक हिन्दू-रष्ट्र की सामाजिक स्थिति की आवश्यकतानुसार 
ही हुआ । इसके अनुसार सपनी जाति में ही खान-पान, विवाह रहेगा । बहुत-सी 
जातियों में अन्य जातियों के साथ रोटी-पानी का व्यवहार दण्डनीय था । छड़की 
देने-लेने पर भी कड़ा प्रतिबन्ध था | इसीके अनुसार हुङ्रका-बन्दी, पानी-बच्दी, 
बेटो-बन्दो, स्पशं-बन्दी, शुद्धिबन्दी, सिन्धु-बच्दो आदि सात नाम हुए । हिन्दुओं की 
प्रगति में बाधा डारूनेवाली ये सात बन्दियाँ मानों सात बेड़ियाँ थीं | इन्हें म्लेच्छों 
ने नहीं, किल्तु स्वयं हिन्दुओं ने बुद्धिविश्रम के कारण स्वधमंरक्षा के ताबीज के - 
रूप में अपने पेरों में ठोक लिया । ये स्वदेशी बेड़ियाँ थी ।” 


लेखक की हिन्दू-उन्नति की भावना प्रशंसनीय होते हुए भी खेद है कि शास्त्र, 
धमं तथा जातिमेदसम्बन्धी उसके विचार श्रान्तिपुणं हो हैं। इसका कारण यही 
है कि उन्होंने हिन्दु-शास्त्रों का परम्परा से अध्ययन नहीं किया | पाश्चात्त्य इतिहासों 
एवं विचारों की समालोचना करते हुए भी वे उनसे अपने को अप्रभावित नहीं रख 
सके। जड़ विकासवादी पाइचाच्यों ने ही माना है कि 'कोई ईश्वर या स्थायी 
भामाणिक शास्त्र एवं स्थायी घमं नहीं है। देश, काक, परिस्थिति के अनुसार शास्त्र- 
स्मृतियां तथा घामिक-सामाजिक नियम बदलते हैं । जबत्तक वे लाभदायक हों, उनसे 
छाभ उठाना चाहिए । जब वे हानिकारक सिद्ध होने छगें, तब उन्हें तोड़ फेंकना 
चाहिए ।' श्री सावरकर, श्री गोलवलकर आदि सभी इन विचारों से प्रभावित थे । 


वेद अनादि-अपोरुषेय हैं, इस विषय में हमारा संस्कृतभाषा में 'वेदस्वरूप- 
निसशेः' और हिन्दी-भाषा में 'वेद का स्वरूप और -प्रामाण्य पढ़ें । इतिहासवेत्ता भी 
संसार के पुस्तकालयों में नहगवेद से प्राचीन पुस्तक कोई नहीं है, ऐसा मानते हैं । 
मनु, व्यास वेद को अनादि कहते हैं। उन वेदों के अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र 
चार वर्णो को उत्पत्ति परमेश्‍वर के मुख आदि अङ्ञों से हुई है और उन वणो के 
अनुसार ही ब्रह्मचयं, गृहस्थ, वानप्रस्थ, संब्यास आदि आश्रमों की व्यवस्था है । वणं- 
संकरता, रक्तसंकरता से बचकर माता को असपिण्डा, पिता की असगोत्रा विवाहिता 
कन्या से उत्पादित सन्तान ही धर्म-कर्म तथा ईरवराराधन के सुयोग्य हो सकती है। 
क्षत्रिय-साध्य राजसूय आदि कर्मों में ब्राह्मण का भी अधिकार नहीं है। कर्मों की : 
व्यवस्था जाति-व्यवस्था पर निर्भर है। फछतः प्रमाद से संकर उत्पन्न हुए। प्रतिलोम 
संकर अत्यधिक निन्‍्य एवं अनुलोम संकर कुछ कम निन्द्य हुए। सङरों में भो 
सांकयं होने से फिर अनेक उपग्जातियों का- होना स्वाभाविक ही था | 


वेदों के अनुसार ही मन्वादि घमंशास्त्रककारों ने त वर्णाश्षम-व्यवस्था तथा 
संकरों के घमं-कमं को व्यवस्था की है। यह सारी हुणों के पराभव के बाद की 





अनादि वेदों एवं तदाधारित आपंप्रस्थों की व्यवस्था है। 

का पद पूं से भगवान्‌ राम और उ्तकी रामायण द्वारा भी यह 
व्यवस्था आहत.थी । मनु तथा अन्य स्मृतिकारों, महाभारत, गीता, ब्रह्मसूत्र आदि 
के निर्माता व्यास आदिकों ने इसीका पोषण किया है। तकंदुष्टि से भी जाति जन्मना 
ही सिद्ध होती है। मनुष्य, शवान; शुकरादि जातियों का सम्बन्ध जन्म से सरण 
पर्यन्त बही रहता है। अच्छा-बुरा या मृत-जीवित अश्व अश्व ही रहता है, गाय 
गाय ही रहती है। उसमें रद्दीबदल नहीं होता। यदि यह कल्पनामात्र माना जाय 
ओर उसमें रहोबदल में कोई आपत्ति नहीं तब तो फिर हिन्दू-जाति और हिन्दू 
राष्ट्र के भी परिबर्तन में क्या हजे है और उसकी रक्षा के लिए इतने त्याग-बलिदान 
की कया आवस्यकता है? प्राचीनता की दृष्टि से वेदादि-शास्त्रों सें ब्राह्मणादि जातिया 
हो प्रसिद्ध हें । यदि उन्हींका उच्छेद हो सकता है तश्च जिस हिन्दू का स्पष्ठ रूप 
से वेद, रामायण, भारत तथा मम्वादि घ्मंशास्त्रों में उल्लेख भी नहीं है, उसकी 
अनुच्छेद्यता केसे सिद्ध होगी ? यदि धर्म केवल काल्पनिक ही है, तो उसकी रक्षा के 
लिए ही इतना भगी रथ प्रयत्न क्यों ! 

अतः ब्राह्मणादि जातिमेद को कुछ राजपुतों के नेतृत्व में कल्पित व्यवस्था 
मानना सवंथा भूछ है। यदि किसी जाति की लड़की से किसी जाति के लड़के के 
सम्बन्ध में कोई भेद नहीं, घमं भी काल्पनिक है तो ईसाई ओर मुप्तकमाद आदि से 
भी परहेज क्यों ? इसीलिए जातिरक्षा एवं तन्मूळक्र धमं की रक्षा के लिए रोटी- 
बन्दी, बेटा-बन्दी, स्परंबन्दी आदि ठीक ही हैं । ट 

जाति-बहिष्कार भी कोई अनहोनी बात नहीं। किसी भी संस्था में स्थायित्व 
तमी रह सकता है, जब उसमें अनुशासन हो और मियमोल्लङ्कन का दण्ड हो । जो 
संस्था सदस्यसंस्य्ा-वृद्धि के प्रलोभन में नियमोल्लङ्कन की परवाह नहीं करती, वह 
शीघ्र ही नष्ट हो जाती है हाँ, परवशता में नियमोल्ळङ्कन का प्रायदिचत्त तो प्राचीन 
वेदिक-समाज में भी था ही। सच पूछें त्तो स्थिर-शास्त्र स्थिर-धर्म पर आधारित 
स्थिर जन्मजात जातिःव्यवस्था और जाति-बहिष्कार के कारण ही अभोतक शुद्ध 
ब्राह्मणादि वर्ण और वेद तथा वेदिक-धमं अल्पमात्रा में ही सही, सुरक्षित है। हिन्दु 
समाज का विनाश, संघटन ओर उसकी आइचर्यंजनक स्थिरता का यही मूल है । 
बीज-रक्त की संकरता से बचकर अविकृत शुद्ध परम्परा की रक्षा एक महत्त्वपूर्ण 
बस्तु है । आज तो गायों, घोड़ों ओर कुत्तों के भी नस्ल-सुधार का ध्यान रखा जाता. 
है | फिर क्या हिन्दू के बीज-रक्त की शुद्धता मिटाकर आततायी म्लेच्छों का रक- 
साङ्कुयं सम्पादन करके उसका विनाशा करना उचित था या हो सकता है ? 

स्मृतिकार ऋषियों का अनुवंश-विज्ञान श्रमविभागात्मक सामुदायिक जीवन 
का विचार ही नहीं, अपितु पारलोकिक-ऐहिक अभ्युदय एवं निःश्रेयस भो उसी 
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व्यवस्था पर अवछस्थित था । वह हजारों नहीं, लाखों वर्षों से अनेक संकटों को पार 
करती कोटि-कोटि स्पृश्य-अस्पृश्यं सब प्रकार के हिन्दुंओं पर अपनी अमिट छाप 
डालती जीवित है। अनेक ईसाई-मिशनरियों ने माना है कि जातिःव्यवस्था हो 
हमारे ईसाइयत-विस्तार में बाधा है। यह न होती तो अबत्तक सारे भारत को 
ईसाई बना लिया होता । असंख्य जाति-समूहों के कारण विच्छिन्न दोखनेवाले राष्ट्र 
के भीतर से जिस अदम्य एकात्मभाव की भावना के स्फुरण में लेखक हिन्दुत्व एव 


हिन्दू-राष्ट्र की कल्पना करने हैं, उसका भो आधार अनादि वेदादि-शा! स्त्र एवं 
तदुक्त धर्म में अडिग विश्वास ही है। 


आपके ( श्री सावरकर के ) अनुसार 'दीखनेवाले इस जातिमेद के स्वायत्त, 
किन्तु संयुक्त सङ्क को जिस आन्तरिक अन्तर्यामी एवं अनिर्वाच्य एकात्ममावना ने 
एकजीव कर रखा है', बह राष्ट्रिय-भावना हिन्दुत्व या हिन्दु-धमे भी स्थिर शास्त्र 
एवं तदाधारित धमं पर ही निर्भर है। यदि शास्त्र, कमं तथा जाति कोई वास्त- 
विक तात्विक और प्रामाणिक नहीं, तो फिर सब भावना ही है । गुझा-पुज्ञ में वह्लिः 
भावना तथा विधुर-परिभावित कामिनी-भावना भी भावना ही है। बिना प्रामाणिक 
आधार के भावनामात्र अकिञ्चिस्कर ही होता है। 


जाति-बहिष्कार 
वस्तुतः जाति तो नित्य होती है। वह जन्म से लेकर मरणप्यन्त व्यक्ति से 
पृथक नहीं होती । किन्तु प्रकृत में शास्त्रानुसारी तथा लौकिक विशेष ढङ्ग के घमं, 
आचार-विचार से बिशिष्ट तत्तद ब्राह्मणादि समाज ही जाति है। उसके निर्धारित 
शास्त्रीय नियमों का उळङ्न करनेवाले को उस समाज से पृथक्‌ कर देना ही जाति- 
बहिष्कार था | यह कभी भी छाचारी हालत में ही होता था । जसे जब कभी शरीर 
का कोई अङ्ग सड़ जाता है ओर दुर्चिकित्स्य हो जाता है तभी उसकी शल्यचिकित्सा 
( आपरेशन ) की जाती है । शरीर-रक्षा के लिए अनिवार्यं अङ्गविच्छेद का उद्देश्य 
भी शरीर-रक्षा ही है, मङ्ग-विच्छेद नहीं । सामान्यतया कोई भी अपना अङ्ग-विच्छेद 
नहीं चाहता । भरसक चिकित्सा कर प्रतयेक अङ्ग की सुरक्षा ही अभीष्ट होती है। ठीक 
इसी तरह माज जेसे ही नाना प्रकार के पापों के प्रायरिचित्त सवंदा थे और आज भी | 
हैं। बलात्‌ धर्मान्तरित तथा पतित लोगों के लिए प्रायर्चित्त एवं शुद्धि का विधान 
' है ही। उसके न करने पर ही बहिष्कार की बात अपनायी जाती थी | इतिहापकारों 
ने सोमनाथ-मन्दिर-सम्बन्धी जेसा भ्रामक प्रचार किया, जाति-बहिष्कार के सम्बन्ध 
में भी वेसा ही मिथ्या प्रचार किया है। शास्त्रीय रोटीबन्दी, बेटीबन्दी तथा स्पर्ा- 
स्पशव्यवस्था अभिमन्त्रित, रत्नजटित रक्षाबन्धन ही है | ब्राह्मण या हरिजन को यदि 
अपनी जाति पर गवं नहीं होता तो हिन्दुत्व पर हो गवं क्यों होना चाहिए ? व्यष्टि 
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के बिना समष्टि कभी टिक ही नहीं सकती। जातिभेद के बिना उसका स्वायतत- संयुक्त 
सद्ध भी सम्भव कहाँ , : 

हम सब समान देश, समान धर्म, समान शासन, समान ईश्वर को माननेवाले 
हैं, इसीलिए एक हैं, यही एकात्मभाव है । फिर किन्हीं अवान्तर जाति, अवान्तर धम 
से भिन्न होते हुए भी एक हैं |! पर जिनकी शास्त्र, देश, धर्मं ओर ईश्‍वर किसीमें 
समानता नहीं हैं, उनमें एकात्मता का अशुभेन नहीं होता । भारत को पितृभू, पुण्य- 
भू मानने की दातं भी हिंदुत्व के लिए अधूरी है। कई मुसलमान ( कादियाची 
अहमदी ) आदि मी भारत को पितृ-भू मानते हैं, साथ ही अपनी मस्जिद को भी 
पुण्य भूमि मानते हैं । कई हिन्दू भी नास्तिक होने से भारत को पृण्यभूमि नहीं 
मानते। जो हिन्दू-नेता कोई शास्त्र या पुण्य मानता ही नहीं, वह भी हिन्दू कसे 
रहेगा, क्योंकि शास्त्र के बिना पुण्य-पाप का निर्णय होना सम्भव ही नहीं । 

लेखक का यह कहना सही नहीं है कि “हिन्दुओं की इन जातियों में किसी 
व्यक्ति द्वारा जाने या अनजाने जातोय आचरण भ्रष्ट हुआ या किसीने किसी दूसरी 
जाति का पानी पी लिया या किसीसे शरीरसम्बन्ध कर छिया, तो ऐसे जातीय धर्म 
के विपरीत आचरण फरनेवाले हिन्दू को कड़ी से कड़ी सजा दी जाती थी ।' क्यों क्रि 
ब्राह्मण, क्षत्रियों, वेश्यों तथा अनेक सच्छू्रों में पानी पीने से जाति-बहिष्कार की 
प्रथा कभी भी नहीं थी और न आज हो है । इतना ही क्यों, बिपरीत भोजन या विवाह 
हो जाने पर भी प्रायश्चित्त की व्यवस्था है। प्रायश्चित्त न स्वीकार करने पर ही 
पाप की लघुता-गुरुता के अनुसार दण्ड की व्यवस्था थो। जाति-बहिष्कार से राजा- 
प्रजा सभी काँप उठते थे, यह तो उचित ही था । तभी तो दोषों से बचने का प्रयत्न 
होता था | जिस हिन्दुत्व में सबको सब जगह रोटी-बेटी को छूट है, उसे क्या किसी 
भी आचरण से भाज नियन्त्रित किया जा सकता है? ऐसे लोग वस्तुतः हिन्दू: 
अहिन्द किसीमें नहीं गिने जा सकते । 


श्री सावरकरजी आगे लिखते हैं : “जातिभेद का यह कुण्ठित अस्त्र मुसलमानों 

पर घामिक प्रत्याक्रमण कर उनका विनाश करने में तनिक भी उपयोगी नहीं हुंआ | 
` किन्तु इसके कारण कोटिःकोटि हिन्दुओं का घर्मान्तरण करना सरल हो गया । 

मुसलमानों को हिन्दू बनाने का कायं हिन्दुओं के छिए नितान्त असम्भव हो गया । 
हिल्दुस्थान आने के पुवं अरब आदि के मुसलमानों ने ईरान, तूरान, मध्यएशिया के 
राष्ट्रों अफ्रोका, मध्ययूरोप, स्पेन आदि के राष्ट्रों के ईसाइयों, पारसियों आदि गर- 
मुस्छिमों को तलवार के बल पर अत्याचार किये एवं बलातु मुसलमान बचाया । परन्तु 
उन्होंने भी कभी यह स्वीकार नहीं किया कि रोटी का सम्बन्ध होनेमात्र से वे उनके 
सहृत्रभीं हो गये ओर उनका मूलधम नष्ट हो गया । यद्यपि सेकड़ों वर्षों तक उनपर 
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घर्माग्तरण को तलवार छटकती रही, परण्तु जेसे-जेसे जहाँ मुस्िम-सत्ता समाप्त हुई, 
वेसे ह एक झटके के साथ वे राष्ट्र मुपलमानों को हगकर हरा झण्डा फेंककर अपने 
पूर्वजों का घमं ओर झण्डा फहरा देते थे | अतः ईसाई और इजराइली घर्मावळम्बियों 
को धर्मान्तरण के बाद मुसलमान बना रखना उनकी शक्ति के बाहर को बात थी | 
मुस्लिम राज्यशक्ति को शताद्वियों तक अपने सशक्त सेनिकों. द्वारा सतकतापुवंक 
इस बात को देखभाल करनी पड़ती थी कि धर्मास्तरित लोग मुस्लिम-घमं के विरुद्ध 
अथवा अपने धमं में वापस जाने के लिए कोई षड्यन्त्र या विद्रोह तो नहीं कर 


रहे हैं ! 


“इसी प्रकार स्पेन, ग्रीस, सविया आदि के ईसाईयों ने कत्लेआम करके 
मुसलमानों को ईसाई बना लिया, तो उनको ईसाई बनाये रखने के लिए ईसाई-राज- 
साओ को भी सशस्त्र कड़ा पहरा रखना पड़ता था । कारण घर्मान्तरित मुसलमान 
यह नहीं मानते थे कि ईसाइयो' के साथ सम्प्रन्ध रखने से उनका स्वघमं नष्ट हो 
गया । किन्तु इसाई राजसत्ता के कमजोर होते ही वे तत्काल विद्रोह कर अपने कच्चे से 
इसाई-धमे का जुआ फेंककर अपना इस्लाम-घमं स्वीकार कर लेते थे और ईसाइयों 
को मुसलमान बनाकर अत्याचारों का बदला भी लेते थे। 


“उपयुक्त अनुभवों के आधार पर अरब आदि के नेता इस निष्कषं पर पहुँचे 
कि हिन्दुओं को मुसलमान बनाकर उन्हें सेकड़ों वर्षों तक इस्छाम-धमं में पकड़- 
कर जबरदस्ती रखना पड़ेगा । परन्तु सिन्घ-आक्रमण के बाद उन्हें निश्चय हो गया 
कि दुनिया के अन्य लोगों को अपेक्षा घर्मनिष्ठ ओर कट्टर होने के कारण हिन्दुओं को 
यद्यपि मन से मुसलमान बनाना कठिन है, तो भी वे शरोर से सरलतापुवंक 
भुसलमान बनाये जा सकते हैं । 


“इसवी सन्‌ के प्रथम चार शतकों में सीरियन ईसाइयों ने घर्मास्तरण आरम्भ 
करिया तो उनको विदित हुआ कि एक रोटो का टुकड़ा और भातमात्र उनके मुख 
में दत देने से उन्हें स्वधमं से भ्रष्ट किया जा सकता है। जिस कुएं से वे पानी पोते 
हैं, उसमें एक जूठी डबलरोटी का टुकड़ा, बिस्कुट या गोमांस का टुकड़ा डाळ देने 
से गाँव के गाँव जीवनभर के लिए धर्म भ्रष्ट हो जाते हें। उच्हें और उनके कुटुम्ब को 
फिर हिन्दु-धमं में लेने की कोई व्यवस्था नहीं है । 


`“वुततंगीज ईसाइयों ने भी हिन्दुओं की छुआछूत ओर घमं का भोलापत देख 
आनन्दित होकर कहा कि 'इन मूख हिन्दुओं के हिन्दुस्थान को देखते-देखते ईसाई बना 
डाळेंगे । इस तरह हिन्दुओं ने शास्त्रों को लड़ाई में अनेक बार सफछतापूरवंक परकीयों 
के आक्रमण का मुकाबला किया, पर घामिक-आक्रमण साप्त करने का उनके 
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पास कोई शस्त्र नहीं था। जिन्हें मुसलमान घमं भ्रष्ठ करते थे, उन्हें हिन्दू अपनी 
जाति-बहिष्कार की प्रचलित रूढि के आधार पर + ठोरतापूवक निकाल बाहर कर 
देते थे। मुसलमानों के पंजाब पहुँवने तक घमंञ्रष्ट हिन्दुओं की संख्या कई क हो 
गयी । उनके बहुतःसे लोग अपने धर्म में वापस आना चाहते थे, पर हिन्दुओं के 
इस जाति-बहिऽक़ार के कठोर विधान में शुद्ध होकर हिन्दु-धमं अथवा हिन्दू-समाज 
में वापस आने का कोई प्रकार अथवा प्रायरिचित्त था हो नहीं । शुद्धि-बन्दी के ही 
कारण उनका वापस हिन्दू बनना असम्भव था। इस तरह अपने पैरों में ही हिन्दुओं 
ने कुल्हाड़ी मार ली । | 


“जो स्वार्थंसाधन के लिए मुमलमान बनता, उसके लिए तो जाति-बहिष्कार 
दण्ड टीक था | स्वेच्छा से धर्मान्तरण फरनेवालों के लिए यह दण्ड उचित था | 
परन्तु जो मुसलमानों के अत्याचारों से त्रस्त, विकल और स्वघमग्छानि से आत्म- 
हत्या के लिए तत्पर हैं, ऐसे लोगों को जाति से बहिष्कृत कर, 'माँ-बाप भाई-बहन, 
पतिःपुत्रादि से जीवनभर 'अपना' कहकर स्वीकार न करना उन्हें ओर भी विपत्ति 
में डालना है ! 


“मुसलिम अत्याचार, धार्मिक आक्रमण और बलात्कार के शिकार हुए निर- 
पराध लोगों को तो जाति-्रहxषहार का दण्ड मिला, पर राक्षसी अपराध करनेवाले 
मुसलमानों को क्या दण्ड मिला ? उनका तो इससे बाळ भी बाका न हुआ । चोर 
को छोड़ दिया गया और साहुकार को फाँती दे दी गयी ! उल्टे जाति-बहिष्कार के 
दण्ड ने मुसलमानों के धार्मिक आक्रमण में प्रत्यक्ष और पर्याप्त सहायता पहुंचायी । 
यहूदी, ईसाई आदि अहिन्दू छोगों को मुसलिम बनाने में मुसलमानों को सौ-सौ वष 
तक सशक्त और कड़ा पहरा रखना पड़ता था, परन्तु लक्षाधिक हिन्दुओं को अत्यन्त 
क्ररतापूवंक मुसळमान बनाने के बाद उन्हें सदेव के लिए केवल एक दिन का ही 
थोड़ाःसा कष्ट करना पड़ता था। एक्र दिन अन्न-जळ-सम्भोग और सहवास करने- 
मात्र से हिन्दू पूरा मुसलमान हो जाता है। वह अपने पुत्र, पौत्र आदि को भी मुपल- 
मान बनाने का कठिन काम अपना घामिक फतंव्य्र समझकर करता है। हिन्दुओं 
की इस बन्दी के कारण ही जो लोग मुसलमानों को चक्रमा देकर भाग आये थे 
ओर पुनः हिन्दू बनने की आशा लगाये थे, उन्हें भी निराश होकर मुसलमान ही 
बने रहने को बाध्य होना पड़ा वे मु्लमान रहकर ही भारत में सुल्॒पूंक रहते 
थे। सेकड़ों वषं बाद जब मुसलमानों का फिर दिल्ली की ओर आक्रमण हुआ, तो 
मुपछमानों को र अप नोउन गुलाम सर्सालम-टोछियों को देखकर बड़ा आ।इवर्य हुआ । 
मुर्ाछप देशों में कोई हिन्दू-टोछो .सुख-चांति से नहों रह सती थो । उसे या तो 
मुपळमान बता लिया जाता या फिर मत्यु के घाट उतार दिया जाता था [” 


६०२ 


~ 


धुधारक हिंद ओर शास्त्रीय सनातनधमं ६०३ 


आम तीर पर उक्त कथन की पाठकों पर यही प्रतिक्रिया हो सकती है कि 

'हिल्दृशास्त्र, हिन्दू-धर्मं तथा हिन्दू-समाज अदी शी तथा अप्रबुद्ध ही था । किन्तु 
वस्तुस्थिति ऐसी नहीं हे । श्री सावरकर की हि में खान-पान, स्पर्शास्पश, विवाह- 
सम्बन्धी प्रतिबन्ध अनुचित हैं। इसाई, मुसलमानों के समान ही हिन्दुओं को भी 
सबके साथ स्पर्शास्पशे, विवाह आदि करना चाहिए । परन्तु क्या इससे अप्रत्यक्ष रूप 
में हिन्दुओं को विधियों की ओर भ्रवृत्त होने का प्रोत्साहन नहीं मिलता ? जब 
हिन्दु का कोई स्थिर प्रामाणिक शास्त्र नहीं, स्मृतियां सामान्य नेताओं के बनाये 
भ्रान्ति एवं भदुरदशितापणं नियम हैं, तो क्यों न प्रगतिशील ईसाई, मु्लिम-धमं 
अपना रिया जाय ? भले ही लेखक मुपलमानों की ऋरता का भी वर्णन करते हैं, पर 
अन्त में वे हिन्दुओं को भी तो बही सब कुछ करने के लिए प्रेरित करते हें । तभी तो 
उनके अनुसार गुरुगोविन्दसिह के छ डों के साथ मुसलमानों ने जेसा व्यवहार किया 
था, टपू के लड़के के साथ पेशवाओं को भो वेसा हो व्यवहार करना चाहिए था । 
असे मु उलमानों ने हिन्दू औरतों को रखेलू बना लिया, वेसे ही हिन्दुओं को भी मुसलि् 
ओरतों को रखेछ बना लेना चा हिए । जभ लेखक के अनुसार हिन्दू-शास्त्र, घमं तथा 
समाज में सुधारकर उन्हें इसाई-मुसलमानों के अ।दर्शानुसार बनाना है तो बने- 
बनाये ईसाई, मुसलिम-समाज को ही क्यों न अपना छिया जाय ? किन्तु कोई भी 
समझदार इसे आत्मघात ही समझेगा | 

झया मडुष्य भो कुत्ते को काठ खाये ? | 

मनुष्य को कुत्ता काट लेता है। उसे दण्डाघात से दण्डित करना उचित हो 

सकता है, पर कुत्ते का नपुररण कर मनुष्य भी उसे काट खाये, यह उचित नहीं । 
इसो प्रकार मुसळमानों का अनुकरण कर उनके धर्मग्रत्थों, घमे-संस्थानों का अप- 
नानि करना, उनको औरतों को बेइज्जत करना, क्ररतापबंक उनके बच्चों को मारना 
उत नहीं कहा जा सक्ता | हाँ, अन्यायो व्यक्तियों को घोर से घोर दण्ड दिया 
'जा सकता है। 


आखिर धम है कया ? 


यदि कोई स्थिर घमंग्रन्थ मान्य नहीं है, किधीकी रोटी खाने से, किसीका 
जूठा खाने से, गोमांस खाने से, ईसा इ-मुसळमान स्त्रियां को पत्नी बनाने या हिल्दृ- 
स्त्रियों का मुसछिम-ईसाइयों के सम्पकं से धमं नष्ट नहीं होता, तो आखिर घमं कया 
है ? कहा जाता है कि 'धमं कच्चे सूत का धागा नहीं, छुई-मुई नहीं, जो खाने-पीने 
या स्त्रियों, पुरुषों के सम्बन्धमात्र से नष्ट हो जाय ।' परन्तु यदि धर्म फोछादो लोहा 
है, हूट-पाट, हत्या या व्यभिचार से किती तरह भी वह नष्ट नहीं होता तब तो 
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बताना होगा कि आखिर वह धर्म क्या है? फिर तो मातु-गसन, भगिनी-गमनं, 
ब्रह्मघात आदि को भी 'अधर्म' कहना कठिन हो जायगा ! 
वस्तुतः ईश्वरीय संविधान ही परम धर्ममूल प्रसिद्ध है। गीता में तो भगवान्‌ 
कृष्ण स्पष्ट शब्दों से यही कहते हैं कि जो शास्त्रविधि का उल्लंघन कर कुछ भो 
मनमानी करता है, उसे सुख, सिद्धि परागति कुछ भी नहीं मिलती : 


यः शास्त्रबिधिमुत्सुज्थ वर्तते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ 0 


भतः का्य-अकार्य की व्यवस्था में एकमात्र शास्त्र ही प्रमाण है। शास्त्र सन सानी 
किसी व्यक्ति या समाज का बनाया नहीं, किन्तु अनादिवेद ही शास्त्र है। संसार 
के स्ंप्रथम संविघान-निर्माता मनु भी कहते है कि ' जो धर्म जानता चाहता, 
उसके लिए परम प्रमाण श्रुति ही है: ' 

| घमं जिज्ञासमानानां प्रमाणं परम तिः । 
साथ हो मनु के अनुसार श्रुति-अविरुद्ध स्मृति ओर श्रुति-स्मृति-अविरृद्ध सदाचार 
एवं इन सबसे अविरुद्ध मात्मतुष्टि भो धमं में प्रमाण हूँ: 


श्रतिः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियसात्मनः। 
एतत्‌ चतुविधं प्राहः साक्षाद्वसेस्य लक्षणम्‌ ॥ 


इस इष्टि से तो श्रुत्यादि के अनुसार देह, इन्द्रिय, मन, बुद्ध को सभो चेष्टाएं 
( हलचल ) घमं हैं ओर श्रृत्पादिविरुदूध देहादि की सभी चेष्टाएँ अधमं । अतः 
खाना, सोना, रोना, डरना, मरना, सन्तान उत्पन्न करना, पुआ-पाठ, जप, अग्निहोत्र 
ज्योतिष्टोमादि सभी शास्त्रानुकूछ होने से धमं होते हैं। तद्विपरीत अधमं ठहंरते 
हुं । शास्त्रानुसार धर्माचरण से ईरवर और घमं की सहायता मिळती है, समाज 
ओर छोक की भी उसमें सहानुभूति और सहायता मिलती है। 


ईसाई, मसलमानों को भी अपने धमंग्रन्थ का ही सहारा है। लेकिन इधर 
सुधारक हिन्दु किसी भी शास्त्र या धर्म पर आस्था न रखकर मनमानी तोइ-फोड 
कर शास्त्र एवं समाज को अपनी बुद्धि के अनुसार बचाना चाहता है तो उधर ईसाई, 
मुसलमान त बाइबिल, कुरान, हदीस पर ढ़ आस्था रखते हैं, उनमें वे रहोबदल 
को बात भी नहीं सोचते । उनके अपमान से उत्तेजित होकर बड़ा से बड़ा बलिदान 
कर्‌ सकते हुं। शास्त्र-घमं का अविश्‍वासी, ढुलमुळ सुधारक कभी .भी उनका मुका- 
नछा नहीं कर सकता । किन्तु जो वेदिक डेढ़-दो हजार साळ के बने बाइबिल, . 
कुरान से कोटिगुणित अपने अनादि-अपोरुषेय ईइवरीय वेदों एवं तदनुसारी आषं- 
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ग्रन्थों में सुदृढ़ विश्वास रखकर अपने सामाजिक, घा्िक नियमों का पालन करता 
है, वही अन्त में बिजयी होता है। कभी सूर्य भी कुहरे से ढक जाते हैं, पर अन्त में 
कुहरे का तमस्तोम सूर्य के सामने पराजित ही होता है | द 
दीद ही शुसछमान बने ! 

श्री सावरकर, श्री गोलवलकर आदि सुधारक यह तो मानते ही हूँ कि शास्त्र, 
घम, जाति-पाँति सें विश्वास न रखनेवाले बौद्ध ही मुधलमान बने । अतएव भारत 
को पूर्वी और पश्चिमी सीमा पर बोढों की ही बड़ी से बड़ी संख्या थी। उनका 
सुस्थिर घमं तथा जाति में विरवास नहीं था वे ही बिना अधिक प्रतिरोध के मुसलमान 
बचे | दिल्‍ली, छखनऊ, उत्तर प्रदेश पर बादशाहों, सुलतानों, नवाबों का सदियों तक 
शासन रहा । वहाँ विविध अत्याचार होने पर भी वेदादि-शास्त्रों तथा जाति-पांति 
मं विश्वास रखचेवांडों लोगों ने तो गुरु गोविन्दरसिह के बाळक वीर हकीकत आदि 
के समान हँसते-हँसते प्राण दे दिये, पर घमं नष्ट नहों होने दिया। बया श्री सावरकर 
आदि सुधारकों को नीति के अनुसार शिखा के दो बाळ न देकर सिर देने की भी हिम्मत 
रखनेवारा कोई व्यक्ति पेंदा हो सकता है? जिसके यहाँ शास्त्र का, शिखा का कोई 
महत्व नहीं; खान-पान, माचार-विचार का कोई महत्त्व नहीं, वह किस घमं के लिए 
प्राणों को खतरे में डालने को प्रस्तुत होगा ? जहाँ कहीं धोखे सें या बलात्कार से 
शास्त्रविदवासी जातिवादी को भ्रष्ट किया आता है, वहाँ वे जातिवादी धर्म-विश्वासी 
स्वेच्छापुवंक कठोर से झठोर प्रारयाश्‍्चत्त करने को प्रस्तुत होते हैं। वे स्वयं ही अपने 
सम्डन्ध से अपनी जाति को अपवित्र नहीं करना चाहते। भारत में आज भी यह 
पद्धति है कि यदि क्रिसोसे भूलकर गो के बछड़े आदि की डण्डा मारने से मृत्यु हो 
जाय, तो वह स्वयं ही पण्डितों को पुछकर प्रायश्चित्त करता रहता है, ओर तबतक 
समाज से, कुटुम्ब से पृथक रहता है। सूतक-पातक में ब्राह्मण आदि भी स्वयं को 
समाज से पृथक रखते हैं । 


वद्धात्‌ अष्ट होने पर प्रायश्चित्त आवश्यक 


थदि किसी शत्रु ने बळातु हमारी देह से मछिन विष्ठा, मांस आदि का संसग 
कर दिया तो उसका प्रक्षाळनादि द्वारा शुद्ध करना आवष्यक होता ही है। इसी 
तरह बलात्‌ धर्मभ्रष्ट किये जाने पर भी शास्त्रीय प्रायश्वित्त करता आवश्यक 
है। घमंभ्रष्ट का कोई प्रायचित्त नहीं, यह कहना गलत है। धमंशास्त्रों में इच्छा-. 
पूर्वक या अननिच्छापूर्वक किये गये सभी पापों का प्रायश्चित्त है। हिन्दू-धर्म-शास्त्रों 
में गोमांसमक्षण, सुरापान, ब्रह्मवघ जेसे महापातकों के भी प्रायरिचत्त हैं। फिर 
'इच्छा या अनिच्छापुरवंक मुसलमान बन जाने या उसकी रोटी खाने, पाची पीने 





विधारं-पीथूष 

तथा यौन-सम्बन्ध करने का हिन्दू-धर्म में कोई प्रायरिचित्त नहीं, यह कहना जनतो 
की आँखों में धूल झोंकना है। अन्त में तो भगवन्नाम, भगवद्भक्ति, भगवत्तत्त्व-ज्ञान, 
गङ्गास्तान समी ज्ञात-अज्ञात पापों के सर्वोत्कृष्ट प्रायरिचित्त हैं ही । न के नाम 
में जितनी पाप मिटाने की शक्ति है, पापी प्राणी उतना पाप कर ही नहीं सकता : 


नास्नोऽस्ति यावती शक्तिः पापनिहेरणे हरेः । 
तावत्कतुं न शक्तोति पातकं पातको अनः ॥\ 


६०६ 


प्रायश्चित्त से जातिग्राह्मता भी 


घमं्रषट होने, ईसाई, मुसलमान बनने पर शीघ्र ही शास्त्रोक्त प्रायारिचत्त कर 
लेने पर जातिग्राह्मता भी हो जाती है.। विलम्त्र होने पर या म्लेच्छ स्त्री-पुरुषों से 
अधिक दित योन-सम्बन्ध रहने तथा सन्तान होने पर भी प्रायश्चित्त है । प्रायश्चित्त 
कर लेने पर. पारछीकिक पूर्णशुद्धि हो जातो है। वह ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र, 
आदि जो पहले था, वही फिर भी रहेगा । वह शिखादि आदि हिन्दू-चिह्लों को धारण 
कर सकता है । मान्न जाति तथा आनुवंशिक रक्तशुद्ध के छिए उसकी पृथक्‌ श्रेणी 
रहेगी । उसी श्रेणी में उसके विवाह, खान-पान आदि चळ सकते हूँ। कहा जा चुका 
है कि जाति नित्य होती है, उसका कभी नाश नहीं होता। जसे उत्तम-मध्यम सिह सिह 
ही होता है वसे ही उत्तम-अधम ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि ब्राह्मणादि ही रहेंगे। हिन्दू- 
धर्म में जब प्रतिलोम संकर चाण्डाठादि को भी स्थांन है, तो कृतप्रायरितरत्त धर्मान्तः 
तरित हिन्दू को स्थान क्यों नहीं ? हिन्दु-समाज में अनेक श्रेणियाँ हूँ | धर्मान्वारत 
ब्राह्मणादि प्रायद्चित्त द्वारा शुद्ध हो जाते हैं । 


` इतना ही नहीं, जन्मना मुसळप्रान ईसाई, अंग्रेज, यहूदी आदि की यदि विवार” 
i से हिन्दू होना चाहें, तो उपक भी हिन्दू-समाज में एक श्रेणी हो 
सकत हुं । | 


'धमग्रशटों को पुन! शुद्धि नहीं! । भिथ्या-प्रचार 


.जेसे सोमनाथ-मन्दिर के पुजारियों के सम्बन्ध में विरोधी विदेशी तथा अन- 
भिन्न भारतीयों ने अण्ट-सण्ट प्रचार कर रखा है, वेसे ही "हिन्दुओं में घमंभ्र्ों की 
पुगः शुद्धि नहीं हो सकतो” यह भी मिथ्या-प्रचार ही है। जेसे बौद्धों को शुद्धि हुई 
थी, वसे हो घर्मान्तरित होकर मुसलमान बननेवाले बोद्धों की भी शुद्धि हो सकती 
थो। उन्हें भी न समाज में स्थान मिल सकता था। पर जो छोग स्वेच्छा से 

हिन्दुअनना नहीं चाहते थे या समाज द्वारा निर्धारित जातिभेद स्वोक्रार करना 
नहीं चाहते थे वे हो मुतळमान बने रहे । जो लोग 5छ-छदूम से ऊपर से हिन्दू बन- 
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कर हिल्दु-लड़कियों से विवाह कर ( रक्त-सांक्े पेदा कर ), हिन्दू-समाज को दूषित 
कर, पुनः भुसलूमान हो जाने का इरादा रखते हैं, 'अब्दुल्ला' से 'रामपाल' बनकर कुछ 
हिन्दू-लड़कियों को साथ लेकर पुनः 'अब्दुला' बनने की बात सोचते हैं, उन्हें हिन्दू” 
समाज में बिल्कुल स्थान नहीं है। 


समाजरक्षाथ झठोर अनुशासन 


कहा जा चुका है कि शास्त्रानुसार खान-पान, आचार-विचार सब धमं हैं। 
अतः रोटी-बेटी का कड़ा नियम आवश्यक है । इसके अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, 
शूद्र यदि आपस में भी रोटी-बेटी का व्यवहार करते हैं, तो उससे सांक्यं फेळता ही 
है। घमंशास्त्रानुसार पृव॑युगों में ब्राह्मणादि अपने से निम्नवर्णो को लड़की से 
विवाह करने तथा आंशिक भोजनसम्मन्ध से भी पतित नहीं होते थे। उनको 
सन्ताने 'अनुलोम-सङ्कर' कहलाती थीं । किन्तु विपरीत क्रम से शूद्रादि अपने से 
उत्कृष्ट वर्णो के साथ विवाह करने पर पतित होते थे और उनकी सन्ताने? प्रतिलोम 
संकर ओर अधिक निन्द्य मानी जाती थीं। 


यदि वेश्यजाति का कोई व्यक्ति अपने से छोटो जातिसे रोटी-बेटो संबंध कर 
ले तो उसे जाति से बहिष्डृत होने पर भी किसी पतित मानी जानेवाली जाति के 
साथ होकर रोटी-बेटी का सम्बन्ध करना पड़ता है। उनकी स्वतन्त्र जाति बन 
जाती थी । वह भी हिन्दू-जाति का अंग रहता है ओर हिन्दू-समाज से बहिष्कृत नहीं 
होता । यह कहना गलत है कि “ऐसे वेश्य आदि को जीवनभर मुसलमान बना रहना 
पड़ता है, अथवा उसमें ओर मुसलमान में कोई मंतर नही माना जाता, इसलिए 
जाति-बहिष्कृत होना समान ही है; क्योंकि उक्त बातें प्रमाणशूऱ्य हैं । पतित हिन्दू 
भी गंगास्तान करता है, रामनाम लेता है, रामायण-भागवत सुनता, गोहत्या से | 
बचता ओर गोपूजा करता है। अतः उसक्रा पतित होना या मसळमान बन जाना 
दोनों बराबर नहीं। इसके अतिरिक्त ब्राह्माण-क्षत्रिय या वेष अपने से निम्नजाति 
से विवाह आदि करने पर अपनी जाति से खान-पान, विवाह-सम्प्रन्ध न होने पर भी, 
वे सवंथा जातिच्युत नहीं होते, किन्तु पतित ब्राह्माण आदि हो जाते हैं। यह पतन 
भी अपेक्ष'कृत ही होता है। अनुलोम संकरों को तो मातुतुल्य जाति का मानकर 
उन्हें उपनयन, वेदाध्ययन का भी अधिकार प्राप्त होता है, फिर उनको मसलमान के 
तुल्य समझना कितना विरुद्ध है? रोटी-बेटीबन्दी मुसलमानों के प्रति अस्त्ररूप 
'में प्रयुक्त नहीं किया जाता । वह तो आतुवंशिक्र रक्तशुद्धि, वणंशुद्धि की दृष्टि से 
युक्त है और सफऊ ही होता है। शुद्धिबन्दी का आरोप तो सवंथा गलत ही है, 
क्योंकि पारछोकिक शुद्धि तो बड़े से बड़े पापो में भी होती है, व्यवहायता में अवदय 
कुछ सोमा तक प्रतित्रन्ध रहता है । 





विचार-पीयूष 


इतना ही क्यों, आधुनिक छोग तो यह भी कहते हैं कि 5 'अस्पुश्यता या ऊंच- 
नीच के कारण ही निम्नश्रेणो के हिन्दू मुसलमान हो गये; क्योंकि वे हिन्दू-पप्ताज 
में अपमानित होकर नहीं रहना चाहते । मुसलिस भादि समाज भें उनको बराबरी 
का दर्जा मिता है।' किन्तु यह सब कथन प्रतारणामात्र है। कारण, आज भी 
हिन्दू-समाज में चमार, पासी, घोबी आदि बहुत-सी जातिया हैं जिनका ब्राह्मण 
आदि से रोटी-बेटी-संबंध नहीं होता। तो भी वे अपने आपको अपमानित नहीं 
समझती । वे मुसलमान बनने की कल्पता भी नहीं करतीं ओर मुसळ्माच का पानी. 
पीने से सी घर्महानि समझती हैं। प्रत्युत ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा पण्डित कहे आणने- 
वाले लोग ही, जिनको अस्पृश्य नहीं कहा जाता, ग्र या स्त्री के प्रजोभम में आकर 
ईसाई-मुसळमान बनते हैं । | 

इस तरह 'धमं भ्रष्ट, घर्मान्तरित मुसलमान, ईसाई बने हिन्दुओं को शुद्धि नहीं 
होती, उनको हिन्दू-समाज में नहीँ छिया जा सकता; इसलिए मुसळमान-ईसाइयों 
की संख्या बढ़ी हैं' आदि कल्पनाएँ सर्वथा निराधार, मिथ्या तथा दुष्टप्रथार मात्र 
है । जाति-पांति न माननेवाले, वेदादि-शास्दों में विश्वास न रखनेवाछे हिन्दू छोग 
-ही अधिकांश मुसलमान बने हैं, ईसाई बनने को प्रेरणा में अधिकतर घन, स्त्री, 
नौकरी आदि का प्रलोभन ही था। कंभ या तालाब से पानी पीने या उनमें रोटी 
डालकर उनङ़ा पानी पीने से गाँव का गाँव भ्रष्ट होकर ईसाई-मुसळमान हो गये, 
यह कल्पना भी वेदिक सनातन धम के विए्द्ध सुनिपोजित प्रचार है। कारण शास्त्र 
वे ही अब हैं और वे ही तब भी थे। इस समय की अपेक्षा उस समय शास्त्रममज्ञ 
अधिक थे। ऐसे धोखे से होनेवाले धमंश्रश का प्रायश्चित्त जब आज है तो तब - 
क्यों न रहा होगा ? हिन्दू-समाज के भीतर विभिन्न श्रेणियों के रूप में रहने पर तो 
कभी भी प्रतिबन्ध था ही नहीं । 
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ईसाई, मुपलमान, यहूदी आदिकों के जातीय आचार-विचार समान हैं, अतः 
उन एकरे की रोटी खाते, पीने तथा योनसम्भन्ध से पततत की कल्पना. नहीं 
होती | हिन्दुओं में शव, वेष्णव आदि धर्मों में भी खान-पान, योन-सम्बंध से पतन 
नहीं माना जाता, क्योंकि उनमें उतनी विषमता नहीं है। किंतु सर्वथा विभिन्न 
जाति के ईसाई, मुसलमान आदि के साथ--जिनका बे-रोक्र-टोक भाई-बहन तथा 
विमाता से भी योन-सम्बंध होता है, गोमांस-भक्षण जिनमें साधारण बात है-- 
संबंध का अथं है हिन्दू-रक्त, हिन्दू-धर्म और मांच्यताओं की पणे समाप्ति ! हिन्दू के 
यहाँ जिस मिट्टी के पात्र से शोच जाते हैं, उसे ही पीने के काम में नहीं लिया जा 
सकृता। कितु मुमलमान आदि के यहाँ ऐसा कोई विचार नहीं है। अशुचि मृत्तिका- 
पात्र से पानी पोनेवाले मृत्तिक्ञापात्र को मिछा देने से पानी पीनेवाला पात्र ही अशुद्ध 
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होगा, अशुद्ध पात्र का कया बिगड़ेगा ? परन्तु आचारशून्य लोगों को यह सामान्यः 
सी बात भी समझ में नहीं आती । 


सद्गुण-विकुति 


` चौथे अध्याय में श्री सावरकरजी कहते हैं कि “परोपकार, दया, अहिंसा, 

परघम-सहिष्णुता, शरणागत-वत्सलता,: शत्रु पर उपकार करना, परस्त्री का अप- 
हरण न करना, रारणागत शत्रु को क्षमा करना आदि का गलत पात्र ओर समय के 
अनुसार उपयोग दुगुंण ही है। संसार में सत्त्व, रज, ब्रम तीनों गुण हें । सारा संसार 
सत्‌ के धागे से नहीं बुना है। जो बिजेता बनकर जीवित रहना चाहता है, कम से 
कम जो अभ्यायियों, अत्याचारियों से पराजित होना चटी चाहता, उसे सत्त्व, रज, 
तम तीनों परिस्थितियों का मुकाबला करने के लिए त्रिशूलवत्‌ साधनों का प्रयोग 
करना चाहिए। हिन्दू-मुसछिम-युद्ध में इन गुणों का बिपरीत प्रयोग हुआ है। गीता 
के मुख्य ममे पात्रापात्र का विवेक भी खो दिया गया था । [ 

शरणागत को जीवन-दान देना एक सद्गुण है, इस कारण मुहम्मद गोरो 
ओर नजीब खाँ को हिन्दू-राजाओं के हाथ आने के बाद भी जीवित छोड़ दिया गया । 
भूखे को अन्न देना, प्यासे को पानी पिछाना एक सद्गुण है, इस पाठ को रटकर नागों 
और दुष्ट साँपों को दूध पिलाना आरम्भ कर दिया गया। वे दुष्ट राक्षस, मुसल- 
मान हमारे पवित्र मन्दिरों का विध्वंस करते रहे। सोमनाथ की मूर्तियां तोइते रहे, 
फिर भी साधु-संत यही उपदेश देते रहे कि 'पराये ने दुःख दिया, तो बदला न छो, 
भोगो, ईश्वर उसे दण्ड देगा-यह सोचकर चुप बेठो।' इसी कारण अनुकूल परि- 
स्थिति आने पर भी हिन्दुओं ने भस्जिदों का एक पत्थर भी नही तोड़ा ।” 

आगे लेखक प्रभावशाली शब्दों में ठिखता है : “जिन सद्गुणो के कारण दुरा- 
चार ओर पश्च महापातकों से भी भयानक पाप होते हों, उनकी अपेक्षा ग्रन्थों में 
वाणत महान्‌ दुगुंण भी मानव एवं राष्ट्र-हित के घातक नहीं कहे जा सकते । उन्हें 
कदापि घिक्कारा नहीं जा सक्ता । विवेङशून्य, बुद्धिभ्रष्ट मनुष्य ऐसे गुणों को सदु- 
गुण समझते है और धमं समझकर ह॒ठपुवंक उनका व्यवहार करते हैं। उनका व्यक्तिश, 
राष्ट्रशः विनाश अटल है। उन्हें कोई बचा नहीं सकता। ये से गुण सड़यिळ विषे 
खाद्यान्न के समान प्राणघातक होते हैं। 

“परधमं-सहिष्णुता भी तभी सद्गुण है, जब दूसरा घमं भी हमारे धमं के साथ 
सहिष्णुता का व्यवहार करे। पर जो काफिरों का उच्छेद करना ही अपना मजहब 
मानता हो, उन ईसाई-मुसलमानों के प्रति तो उनके असहिष्णु कृत्य का बदला छेने 
के लिए, अत्याचार का प्रतिशोध लेतेवाली संक्रुद्ध असहिष्णुता ही सच्चा सद्गुण है । 

>) 
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आक्रान्ताओं ने मथुरा एवं काशी के मन्दिरों को ध्वस्त किया, अत्यन्त पूज्य 
त तक की मूर्तियों को आगरा, दिल्‍ली ले जाकर र कर अपने 
महलों की सीढ़ियों में चुनवा दिया। इतना ही नहीं, उन पवित्र मूर्तियों का उपयोग 
मल.मत्रोत्सगं करने के स्थानों पर किया ऐसे अनेक उत्पातों को ही जिन्होंने अपना 
चमं माना, उनके साथ सहिष्णुता का व्यवहार सद्गुण-विकृति ही है और बह चार- 


कीय पॉप के समान है । 

“इसी पापाचार को पुण्य समझकर हिन्दुओं ने कईबार सुसिम राज्य 
सत्ताओं, को ध्वस्तकर राजसत्ता भ्रा करने पर भी काशी, मथुरा, रामेशवर आदि 
के द्वारा मंदिरों के स्थान पर बनायी मस्जिदों को तोड़कर उनके अवशेषों को रास्ते 
के कंकडों-पत्थरों से मिलाकर उन्हें सद्गति नहीं दी । 

/बहुत्त हुआ तो गिराये गये मंदिरों को फिर से बना लिया । हिन्दू-शासकों 
ने भाक्रामकों द्वारा बनायी गयी मस्जिदों के लिए स्थायी आय की सम्पत्ति देकर 
उनकी रक्षा का उत्तरदायित्व भी ग्रहण किया । महमूद गजनवी द्वारा ध्वस्त सोम- 
नाथ के मंदिर का हिन्दुओं द्वारा पुनरुद्धार किया गया, पुचः आक्रमण कर मुसलमानों 
ने उसे तोड़ दिया । इन्हीं संघर्षो के बीच एक हिन्दू-राजा को सत्ता पुनःस्थ्रापित हुई, 
मंदिर का पुतः निर्माण हुआ | अरब के जहाजी यात्री मुसछ्मानों ने नीति से मस्जिद 
के लिए जमीन मांगी । उचित तो यह था कि आस-पास की सब मस्जिदें तोड़ दी 
जातीं, अरबों का आना-ज्ाना बन्द कर दिया जाता | परन्तु सोजन्यपूर्ण व्यवहार 
करते हुए राजा ने सहषं जमीन दे दी, सोमनाथ-मन्दिर के सामने उन्होंने फिर से 
मस्जिद बना ली। राजा ने उसके वार्षिक व्यय की व्यवस्था भी कर दी। इस परधमं- 
सहिष्णुता का फळ थोड़े दिनों बाद मिला । अळाउद्दीन आदि आक्रमणकारियों ने 
गुजरात पर आक्रमणकर हिन्दू-लळनाओं के साथ बलात्कार, हिन्दुओं का कंत्ले-आम 
ओर मंदिरों का विध्वंस किया | उनको बबर सेनाओं ने सोमचाथ-मंदिर को भी 
पुनः छिन्तःभिन्न कर डाला | जो दुर्गंति महमूद गजनवी ने की थी, उससे भी अधिक 
दुर्गंति इसने की । श्री सोमनाथ की मूर्ति तथा गर्भगुह की शिलाएँ दिल्‍ली ले जाकर 
मस्जिद को सीढ़ियों में चुनवा दीं । | 


: “इस तरह मुसलमानों के उक्त काल में इसी सदगुण-विक्ृति के कारण काइमीर 
कन्याकुमारी तक सम्पूर्ण देश में मंदिर-ध्वंस, बलात्कार कत्ले-आम, घर्माच्तरण 
आदि हुए। च्याय-अन्याय, स्वघमं-परधमं, उदारता-असंकुचितता आदि गुणों को 
ख सद्गुण समझने की आआञाच्ति में हिंदू फंस गया। गुजरात के अन्हिळवाड़ा 
विवेक | राजा सिद्धराज बहुत ; राक्रमी था। उसमें न्याय-अन्याय का पर्या 

[नेक था। एकबार खंमात में हिन्दु-मुलिम झगड़ा हुआ। मुहम्मद ओफी 
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लेखक ने इसके संदर्भ में 'आम जवानी उल्हिनकायत? पुस्तक में लिखा है कि 
बाद काफिर हिन्दुओं ने आक्रमण कर ८० मुसलमानों को मार दिया, मस्जिद की 
मीनार गिरा दी, मस्जिदें जला दीं। इमाम खती अली ने हिन्दू-राजा की प्रशंसा 
सें कविता लिखी जिसमें हिन्दुओं के अत्याचारों का वर्णन किया गया था और रक्षा 
को माँग को गयी । राजा ने उदारतापूर्वक न्याय किया।' राजा ने राजधमं की 
उराणपन्थी बातें रट रखीं थीं। इन वाबयों का देश, काल, पात्र आदि का विवेक 
रखते हए केसे अथं छगाना चाहिए, यह गुरुमभ्त्र बतानेवाले चाणक्य-सत्र उनकी 
सात पीढ़ियों तक को याद न थे । उसने हिन्दुओं को कठोर दण्ड दिया और सुसरू- 
मानों को एक लाख बलोत्रा सिक्कों की सारी धनराशि देकर गिरी मस्जिद की 
मीनारों को बनवा दिया | वह राजा शिवभक्त था, सोमनाथ को पेदळ यात्रा करता 
था । सोमनाथ जेसे अनेक मंदिरों को विध्वंस करनेवालों की गिरी मस्जिदों को बनवा- | 
कर संरक्षण प्रदान किया | किन्तु महमूद गजनवी, मुहम्मद गोरी आदि के राज्य में 
कोई अपने मंदिरों के सम्बन्ध में एक अक्षर भी उच्चारण करने का साहस नहीं करता 
था उस क्षेत्र के हिन्दू नर-नारियों को गुलाम बनाकर मध्यएशिया, काबुल, कंघार 
आदि में बेचा जाता था । परन्तु परघमंसहिषणुता के कारण हिन्दू-राजाओं के राज्य में 
विधर्मी मुसलमानों की बड़ी-बड़ी बस्तियाँ आदर-सम्भान के साथ रहती थीं | शरणार्थी 
बनकर निवास करनेवाले कपटी मुसलमान किसी मुपलिम-शक्ति द्वारा हिन्दुस्तान 
पर आक्रमण करने पर विद्रोही बनकर, उनका साथ देकर हि हन्दू-राजा को नष्ट करने 
को जी तोड़ कोशिश करते थे। हिच्दू-स्त्रियों के अपहरण के कारण हिन्दुओं को संख्या 
क्षीण ओर मुसलिमों की संख्या वुद्धिगत हुई । 
सुसळमानों के इन दुष्कृत्यों को बबंरता, धर्मान्धता एवं पागळपन कहकर 
नजर-अन्दाज नहीं किया जा सकता। किन्तु वह संख्या बढ़ाने की योजना थीं | गायों 
के झुण्ड में साँड़ों की संख्या यदि गायों से अधिक होतो है तो संख्या तेजी से नहीं 
बढ़ती | यदि गायों की संख्या साँड़ों से बहुत अधिक होती हैं तो पीढ़ी-दर-पीढ़ी संख्या 
बढ़ती ही जायगी । इसी सुष्टि क्रम के अनुसार यह नियम मनुष्यों में लागू है। वन्य 
मनुष्यों की टोलियों में भी यही नियम चलता था। अफ्रीका की बिद्यमान वन्य 
मानवःटोलियों में विजयी टोली पराजित पक्ष के केवल पुरुषों की हत्या करती है । 
विजय के बाद टोलियों का बंटवारा आपस में कर लेते हें। अपना संख्याबळ बढ़ाना 
घमं समझा जाता है। नागा छोगों में यदि स्त्री लड़ने को आगे बढ़ती है, तो उसे 
विषेले बाण मारकर तुरन्त समाप्त कर दिया जाता है। वे कहते है कि पकड़ में न 
आनेवाली स्त्री का हनन करना उस टोली के पाँच पुरुषों के ३32 के बराबर है। 
उनकी जनसंख्या को हानि पहुँचाना है। इसी भाँति सा में काफिरों पर 
विजय पाने के बाद वसूळ किये जानेवाले हरजाने में आघा अंश पेसे का भोर आधा 
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स्त्रियों का होता था ओर ईमानदार सिपाहियों में उन्हें दस-दस के नियम से बॉट 
दिया जाता था । वहाँ संख्या बढ़ानेवाले से नापतियों को 'गाजी' को उपाधि दी जाती 
थी | रावण ने भी कहा था : 

राक्षसानामयं घमः परदाराभिमषंणस्‌ । 
अर्थात्‌ दूसरा की स्त्रियों का अपहुरणकर उनके साथ बळात्कार करना हुम राक्षसो 
का परम धमं है। इसी रावणी निळंज्जता ओर धर्मान्चता के कारण सुतलमान 
सिपाहियों से लेकर सुलतान तक स्त्रियों के बंटवारे में शामिल होते थे । इसे वे इस्लाम 
का पवित्र धमं मानते ये | मुस॒लिम स्त्री-पमाज भी हिंदु-स्थियों का शीछ चष्ट करने 
में सहायक होता था। शान्तिपूर्ण स्थिति में भी वे हिंदू-स्त्रियों को फंसने की चेष्टा 
करती थीं। 

“शत्रुओं की महिलाओं के प्रति हिन्दुओं के सौजन्य के कारण स्वयं मुसालिम 
स्त्रियों को कोई भय नहीं था; क्योंकि हिन्दुओं की विजय होने पर झो उनपर अत्याचार 
`. नहीं होता था | हिन्दू विजयो होकर विजित स्त्रियों को ससम्मान शत्रुओं के शिविर 
में मेज देते ये छत्रपति शिवाजी द्वारा कल्याण के सुबेदार की वधू को साकार 
उसके पति के पास वापस पहुंचाने और चिमणाजी अप्पा द्वारा पुतंगीज-किला विजित 
करने के पश्चात्‌ उचकी स्त्रियों को ससम्मान भेजने की घटनाओं का वर्णन आजके 
हिन्दू बड़े गवं से करते हैं | परन्तु आइचय है कि महुमूद गजनवी, मुहम्मद गोरी और 
भळाउद्दीन खिलजी आदि सुरुतातों द्वारा दाहिर को राजकन्याओं, कर्णादती के राजा 
की कमलदेवी और उसकी सुन्दर राजकुमारी देवलदेवी आदि सहुस्रों हिन्दूःराज- 
कुमारियों के साथ किये गये बलात्कार ओर छाखों स्त्रियों की प्रतिष्ठा की याद उन्हें 
नहीं आती । यदि वेसा ही अत्याचार, बळात्कार उनपर किया जाता तो उन छोगों के 
मन में दहशत बठ जाती ओर वे भी मागे से वेसा अत्याचार करने में हिचकते । 
लेकिन सद्गुणःविङ्कति के वशीभूत शिवाजी आदिकों ने मुसलिम स्त्रियों के साथ वेसा 
बर्ताव नहीं किया । 'मातुवत्‌ परदारेषु’ ( परस्त्री मातूवत्‌.) के धमंघातक सूत्र के 
कारण मुसलिम स्त्रियों द्वारा लाखों स्त्रयों के त्रस्त विये जाने के बाद भी उन्हें दण्ड 
नहीं दिया जा सका | हिन्दुओं को मुसलिम स्त्रियों के सम्बन्ध से पाप होने की मूर्खता 
पूर्ण धारणा बनी थी । अतः मुसलमानों को रत्तीमात्र भी भय नहीं था कि हमारी 
स्त्रियों को भी हिन्दू छीन ,लेंगे और हिन्दू बना लेंगे। यदि हिन्दू-विजय के साथ 
मुसिम स्त्रियों को आतमसात्‌ कर छिया जाता, तो उन्हें भी इस बात का भय 
होता कि हिन्दुओं की विजय होने पर हमारी स्त्रियों को भी यही दुगंति होगी । इससे 
लक्षावधि हिन्दू माता-बहनों, कऱ्थाओं पर अत्याचार रुक जाता ! 

_ ` “शत्रुस्‍्त्रों के आदर के कारण हिन्दुओं की अधिकाधिक दुदंशा हुई है। 
हिन्दुओं ने सहस्ों मुर्सालम स्त्रियों को सादर उनके खेमों में. पहुँचा दिया, पर 
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इसका उनपर कोई असर नहीं पड़ा । उन्होंने कोई उपकार नहीं माना, प्रत्युत उसका 


सखोल उड़ाया । इन्होंने इसे हिन्दुओं की कायरता ओर नामर्दी सप्रजा और यह 


कि हमारी स्त्रियों की ओर तिरषी नजर से देखने का साहस ही हिन्दुओं में 
न्त | 22 


हमारे पूयेजों का उदाहरण 


श्री सावरकर लिखते हैं: “चाहे जो भी काटने दोड़े, नाग या नागिन, उसे कुचल 
ही डाळना चाहिए। तभी तो प्रभु रामचन्द्र ने ऋषियों का यज्ञभङ्ग करनेवालो 
ताइका को मार गिराया । छक्ष्मण ने सीता को खाने के लिए प्रवृत्त शूपंणखो के नाक- 
कान काटकर भगा दिया था। क्षार्यों की सहस्नों ललनाओं को हरण करनेवाले 
नरकासुर को मारकर, बन्दिनी आर्य-लछतनाओं को संकटमुक्त कर सामाजिक बदला 
: भी छिया। ऐसो अविवेकी विचारधारा के अनुसार कृष्ण ने उन्हें असुरों को वापस 
नहीं किया। पोराणिक-काल फ्रे बाद भी हमारे विजेता यवन, शक, इण आदि 
परकोय राजाओं, सेनापतियों को पराजित करके उनकी कन्याओं से खुल्लमखुला 
विवाह कर लिया करते थे। 


“वस्तुतः उचित यही था कि मुस्लिम राजसत्ता उखाड़ फेंकने के बाद, मुस्लिम 
माक्रमणकारियों के ग्रामों, नगरों को मुस्लिमविहीन बनाकर उनका कत्लेआम 
कर उनके अत्याचारों का बदला लेते | यदि वेसा किया होता तो शुद्धिबन्दी का 
आचरण भी इस मागं में बाधक न बनता | प्रश्‍न तो केवल मुसलमानों को मिटा देने | 
का था। “परन्तु इस काम में सब घम समान हैं, राम-रहीम एक ही हैं' यही छढ़ी 
बाधक बनी | हिन्दू-मुस्लिमःयुद्धों में यही भयानक पराजय का कारण बना !” 


वस्तुतः उक्त विचारों में ग्राह्य, अग्नाह्म दोनों अंशों का विचित्र विमिश्रण है । 
धमं-अघमं, सद्गुण-दुगु'ण की परख में शास्त्रों का ही प्राधात्य होता है। लेखक ने 
बार-बार सोमनाथ की मूरति ओर रामेश्‍वर आदि में श्रद्धा प्रकट की है, उन्हें परम- 
पुज्य, परम पवित्र भी कहा ओर माना है। पर यह भी शास्त्रों के बल पर ही सिद्ध 
है । शास्त्र और परम्परा की मान्यता त्याज्य हो, तो फिर अमुक-अमुक पाषाणमयी 
मूर्तियों की पूज्यता और पवित्रता का कोई प्ररत ही नहीं उठता । अतः जसे उन्ही 
` शास्त्रों को प्रमाण मानकर काष्टमयी, घातुमयी, पाषाणमयी मूर्तियों में देवता का 
आवाहन-प्रतिष्ठापन कर हिन्दू उनकी पुजा करते हूं, उन्हें परम पूज्य ओर पवित्र 
मानते हैं, उनके अपमान में अपने धमं तथा राष्ट्र का अपमान समझते हुं ओर उसका 
बदला लेने के लिए उत्तेजित होते हें, जिसको सोमनाथ, रामेशवरम्‌ तथा काशी- 
विश्वनाथ, अयोध्या, मथुरा के राम तथा कृष्ण के मन्दिरों एवं मूर्तियों के अपमान में 
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भी उत्तेजना नहीं, उसे निस्तेज तथा कायर कहा जाता है, उन्हीं शा ना 
निर्दिष्ट मन्दिरःमर्यादा तथा जाति-पांति तथा खान-पान तथा यौन-सस्बन्ध-विवेक 
भी मानना ही चाहिए। मनमानी खान-पान तथा यौन-सम्बच्ध से तो रक्त पवित्र न 


होने के कारण जाति-सांकर्यं भी उत्पन्न होगा ही । 


हिन्दू-जाति घमंमूलक 

वस्तुतः श्रृतियों के अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्‍्य, शूद्र आदि जातिया तो गो, 
अरव, शूकर आदि जातियों के समान नित्य जातियाँ हुं। उनका विनाश शरीर 
स्थितिपयन्त होता ही नहीं । परन्तु हिन्दु-मुस्छिम आदि जातियाँ तो धमं के ही 
आधार पर निर्धारित होती हैं। अतः इस्लाम-धमं ग्रहण कर छेने पर किसी ब्राह्मण 
को भी हिन्दू नहीं कहा जाता । अंग्रेज, चीनी, फ्रेंच भी इस्लाम-धमं ग्रहण करने पर 
मुसलमान ही होगा । इसी तरह कोई अरबी मुसलमान भी ईसाई धमंग्रहण करने पर 
ईसाई हो जाता है। ; 

सुधारक हिन्दू तो किसी अंग्रेज, इटालियन, फ्रेंच या अरबी को हिन्दू बनाकर 
उसे हिन्दू मानने लगता है। जसे ईसाई तथा मुसलमानों ने ईसाई-धर्म या इसलाम- 
घमं का आधार बाइबिल या कुरान माना है, वसे ही हिन्दू-घमं का आधार अनादि- 
अपोरषेय वेद एवं तदनुसारी आषधर्म ग्रन्थ हैं। ईसाई, मुसलमान बाइबिल, कुरान 
से मुह नहीं श्मोड़ता । वह उनकी प्रामाणिकता को न झुठलाता है और न उनमें 
रहोबदल को बात ही सोचता है। परन्तु सुधारक हिन्दू वेद आदि के प्रामाण्य का 
झुठछाना भी मानता है। तो भी वेदादि-शास्त्रों के अधिकांश को ठुकराकर भी कुछ 
अंश को मानता है ओर उसमें. मनमानी अर्थं का अनथं करता तथा उनमें रद्दो- 
बदल के लिए भी जी-जान से प्रयत्न करता है। सुधार के आवेश में आकर वह 
सवथा शास्त्र एवं तदुक्त नियमों को ठुकरा देता है। जाति-पाँति, खान-पान, योन- 
सम्बन्धो में मनमानी करना चाहता है। यह ऐसी स्थिति है कि जिसे देखकर एक 
तटस्थ विवारक यही सोच सकता है निराधार निष्प्रमाण तथा अस्थिर क्षणभङ्कुर 
तथा ईकाई-मुसळमानों के धामिक सामाजिक आदर्शों अनुकरणों के आधार पर बने 
हिन्दू धर्म की अपेक्षा तो इसाई, इस्छाम-धमं ही श्रेष्ठ है, बोकि उनका कोई सुस्थिर 
अधार है और वे अपेक्षाकृत सुस्थिर भी हैं। उस समाज में उसकी रक्षा के लिए 
बलिदान की आवना भी है। इन दृष्टियों से भी अतादि-अपौरुषेय शाइवत वेदों तथा 
तदनुसारो आषं घमंग्रन्थों का-सम्मान ईसाई आदि की अपेक्षा कोटि-कोटि गुणित 
Cs । उनके शाइवत नियमों का भी पालन करने में अडिग निष्ठा रखनी 
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सदू-गरन्थों में सभी समस्याओं का समाधान 


अन्यायी अपराधी को कठोर दण्ड देना ही धमं है। उसके सामने क्षमा ओर 
दया दिखाना पाप ओर कायरता है, यह गीता भी स्पष्ट कहती है : 
अथ चेत्वसिमं धम्यं संग्रामं न करिष्यसि। 
ततः स्वधमं छोति च हित्वा पापमवाप्स्यसि ॥ 
` कौरवी, पाण्डवी दोनों सेनाओं के बीच खड़े होकर भजुंन ने जब दोनों ओर 
के लड़नेवाले अपने सगे-सम्बन्धियों को देखा तो उसका मन कापण्यदोष से अभि- 
भूत हो गया । -उसने सोचा कि इन सबको मारकर भोग भोगना रुधिर-प्रदिग्ध 
ग्रास का खाचा है, त्रलौक्य-राज्य के छिए भी इनका वध करना उचित नहीं है । ये 
लोग भले ही हमें मार दें, पर में इन्हें कदापि न मारूँगा | लेकिन जिन भगवान्‌ कृष्ण 
ने इसी गीता में कहा कि सुहृद, मित्र, अरि, उदासीन, पापी, वुण्यात्मा सबमें समान 
बुद्धि होनी चाहिए; विद्याविनयसम्पन्न ब्राह्मण, गाय, हाथी, कुत्ता चाण्डाल सत्र- 
में पण्डित समदर्शी होते हैं, उन्हीं कृषण भगवान्‌ ने कहा कि 'अ्जुंन यदि तुम आना- 
यास प्राप्त अनावृत स्वगंद्वार के समान इस धमंयुक्त संग्राम से मुंह मोड़ लोगे तो 
तुम्हारा स्वधमं नष्ट हो जायगा, कीति का विनाश होगा। इतना ही नहीं, तुम पाप के 
भी भागी होगे। अजुन तुम अस्वग्य, अनायंजुष्ट क्लेब्य का त्यागकर उठो ओर 
स्वधमं, स्वजाति के सम्मानाथं पुवंजों की मान-मर्यादाओं के रक्षाथं युद्ध करो : 
क्लेव्यं सा स्म गसः पार्थं नेतत त्वय्युपपद्यते ।.... 
तस्मादुत्ति¢ए कोन्तेय युद्धाय कृतनिश्चयः॥ 
महाभारत का यह भी कहना है कि जिसके साथ जो जेसा बर्ताव करे, उसके 
साथ वेसा बर्ताव करना घमं है। मायावी के साथ माया का एवं साधुओं के साथ 
साधुता का बर्ताव करना ही उचित है: 
यस्मित्‌ यथा वतते यो सनुष्यस्तस्मस्तया तितव्यं स घमः । 
सायाचारो मायया वरतितव्यः साध्वाचारः साधुना प्रत्युपेयः 0 
( महाभारत, शान्तिपवं-रा्धमं ) 
हमारे साहित्यिकों ने ओर भी बढ़कर कहा है कि जो मूढघी मायावियों के साथ 
मायावी नहीं होते, वे पराभव को प्राप्त हो जाते है : 
ब्रजन्ति ते मुढधियः पराभवं भवन्ति मायाविषु ये न सायितः। 
( किराताजुंनीय ) 
यह सब क़ेवछ शडरों में हो नहों था। कौरवों ने द्रौपदो को अपमानित किया, 
भोमसेत ने प्रतिज्ञा कर ळ। कि दुःशासत को भुजा उखाइकर उसकी छाती फाइकर 
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उसका रक्तपान करूंगा भोर वेसा ही कर दिखाया । दुर्योधन का ऊरूभंग करने की 
प्रतिज्ञा कर वह भी पुरी कर दिखायी | 

इस तरह हिन्दू-शास्त्रों ओर आदशों में कहीं भी कमी नहीं है। कभी किसी 
देश, काळ, परिस्थिति में कोई वेसा न कर सका तो यह व्यक्तिगत, काळगत दोष हो 
सकता है, शास्त्रों एवं आदशों का दोष नहीं । संसार में सात्त्विक, राजस, तामस तीनों 
ही प्रकार के प्राणी होते हुं । अतएव भीम का स्वभाव पृथक्‌ है, युधिषिर क्रा आदशं 
उससे पृथक्‌ है। वे करतंव्यपालन में किसीसे पीछे नहीं। क्षात्रधमं के अनुसार युद्ध 
भी करते थे । शल्य जैसे वीर को रणाङ्गण में मार गिराया, फिर भी दुर्योधन को 
कभी दुर्योधन नहीं कहा, सुयोधन' ही कहते रहे । 

दुर्योधन युधिष्ठिर आदि पाण्डवों को अपमानित करने के लिए ही बन में 
गया था। उसका ही पक्ष लेकर जयद्रथ ने वन में द्रोपदी का हरण किया, जो 
पाण्डवों से पराजित हुआ था । चित्रसेन ग स्धव दुर्योधन को पराजित कर बाँध 
(गिरफ्तार ) कर ले ही जा रहा था, कि उसके मस््त्रियों ने लाचार होकर युधिष्ठिर 
की शरण छी तो युधिष्टिर ने तत्काल अपने भाइयों को दुर्योधन की सहायता के 
लिए भेज दिया। भीमसेन ने स्पष्ट कहा क्रि "चित्रसेन ने हम लोगों का ही काम किया 
- है, ऐसे अत्याचारी दुष्ट दुर्योधन को चित्रसेन द्वारा ओर अपमानित होने दिया जाय । 
शत्र का शत्र अपना मित्र ही होता हे।' “परन्तु युर्धिष्ठिर ने कहा । ऐसा मत सोचो । 
आपस के युद्ध में दुर्योधन भादि सौ भोर हम पाँच हैं, पर अन्य के साथ युद्ध में 
सब मिलकर एक सो पाँच हैं : ड Mo 

परस्परं विरोधे तु वयं पत्र शतं तुते । 

र अन्यः सह विरोधे तु बयं पञ्चोत्तरं शतम्‌ ॥ 

[ मसेन ने द्रोपदी को अपम अप पर 
नाश कर बदला तो चुकाया, पर का न La i 

पत्ती को भरी सभा में नग्न करने की बात नहीं सोची चोर के 
छोड़ने भोर निरपराध को फॉसो पर पल ताक ब । क्या यहाँ भी चोर को 
इसी तरह छत्रपति शिवाजी आदि वीर-पुत्रकों ने ततायो ने गा न 
में पछाड़ा, पूरा बदछा चुकाया; परन्तु अपने आदश के रकम कर जेटियो हो 
दण्डित न कर ससम्मान उनके खेमों में पहुँचा दिया भले हो व अ र 
उन वीरःपुंगवों की मखोल उड़ाये और उन्हें का नी हे अ ० 
सभी ससुर उनके आदर की प्रशंसा किये बिना नहीं या का कहे, हल संसार के 
. सेनकी केद से छटकर दुर्योधन ने भी अपनी ह ME Fo 
पाण्डव हमारे गुलाम थे, हमारो सेवा हा, ह ह री कि 
कल / हमारी ओर से ळड़ता उनका कतव्य 
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हो था।' किन्तु जिसने सुना, उसने उसकी इस घोर कृतष्नतापणं निळंजञजता को 
भत्संना ही की । 3 

शशु का उन्मूलन करना हिन्दू-संस्कृति का भी उद्घोष है। यह कहावत 
प्रसिद्ध है कि 'ऋणशेष, अग्निरोष से भी शत्रुरेष अत्यधिक हानिकारक होता है।' 
इसी हृष्टि से राम ने रावण का और पाण्डवों ने कौरवों का समूलोन्मूलन कर डाला 
था। फिर भी कोई भी जाति की जाति सदोष होती है, यह भी बुद्धिमानी का 
अजीण ही कहा जायगा । किसी जाति में अच्छे व्यक्ति हो ही नहीं सकते, यह 
कहना तकंसङ्गत नहीं। रावण को लड़ा में भी कई लोग ईमानदार थे जो रावण 
के दुऽकरमों से घृणा करते थे, उसे समझाते भी थे। विभीषण तथा उपक्के मनेक साथी 
प्रसिद्ध ही हैं । स्त्रियों में त्रिजटा इतर राक्षसियों से विलक्षण साध्वी थी । दुर्योधन के 

बन्धुओं में विकणं ने द्रौपदी के अपमान के समय कड़ा विरोध किया था । छत्रपति 

शिवाजी के समथ भी कुछ मुसलमान छत्रपति के साथियों में थे। इसोलिए मुद्ध-काळ 
में हिन्दू आदशंवीरों ने शत्रुओं का समूछोन्मूलन करते हुए भी अपने आदशों को 
नहीं भुछाया, जातिमात्र से विद्वेष नहीं कियां। अनेक की रक्षा भी की । उनकी 
दृष्टि में असुरों में भी प्रह्नाद जेसे अच्छे लोगों के होने की सम्भावना थी । विइवास- 
घाती तो अपने अन्दर भी हो सकते हैं | दुर्योधन पाण्डवों का भाई ही तो था । रावण 
भी ब्राह्मण ही था, वेन भी क्षत्रिय ही था । अतएंव आस्तिक लोग ब्राह्मण-राज या 
क्षत्रिय-राज न चाहकर धर्मनियन्त्रित राज्य ही चाहते थे | अन्यथा ब्राह्मण छोग 
रावणराज का, क्षत्रिय वेन-राज का विरोध न करते। आजतक ब्राह्मण रामराज्य 
का गुणगान करते ओर रावण का जनाजा निकालते हैं। Fe 

अपराधियों को भी दण्ड न देना, यह परम्परा प॒वंकाल से प्रचलित नहीं है। 
ताइका के आक्रमण करने पर प्रभु श्रीराम के मन में कुछ ऐसी ही बात आयी तो 
गुरु विश्वामित्र ने स्पष्ट कहा : 'राघव, गो-ब्राह्मण के हिताथं इस दुवृं्त यक्षी का 
निश्‍चय ही वध करो । स्त्री होने के कारण इसके वध से घृणा न करो । राजपुत्र को 
चातुवंण्यं के रक्षा के लिए नृशस कायं करने में भी संकोच नहीं करना चाहिए। 
प्रजारक्षण के लिए नृशंस-अनृशंस, पातक-युक्त, घमं या पातक भी करना पड़े तो 
करना चाहिए। ` कारण राज्यघमं बड़ा धमं है, उसको रक्षा के लिए एक सीमा में 
सदोष-कमं भी किये जा सकते हैं।' विइवामित्र ने यह भी कहा कि 'विरोचन.की 
पुत्री मन्थरा सम्पूर्ण पृथ्वी का विनाश करना चाहती थी, इसीलिए इन्द्र ते उसका 
वध किया । सम्पूर्ण लोगों को निद्रारहित एवं इन्द्रशून्य बनाने की इच्छावाल़ी काच्य- 
माता, भृगुपत्नी का विष्णु ने ही वध किया। इस तरह पूर्वोक्त तथा अन्य भी अनेक 
राजाओं एवं राजपुत्रों ने अघमंयुक्त नारियों का वध किया था। अतः हरस मेरी 
आज्ञानुसार घृणा त्यागकर इसका वध अवसम करो : 

७८ 
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गोव्राह्मणहितार्थाय जहि उष्पराक्रमाम्‌। 
नहि ते स्त्रोवधक्कते घृणा कार्या नरोत्तम ७ 
चातुर्वण्यहितार्थाय. ;कतव्यं राजसूनुना । 
नृदांससनुहांस वा प्रजारक्षणकारणात्‌ 
पातकं वा सदोषं वा कतंव्यं रक्षता सदा । 
राज्यभारतिय्रुक्तानामेष धमः ,सनातनः। 
अधर्म्या जाह काकुत्स्थ" .॥ 
भूयते हि पुरा शक्रो विरोचनसुतां तुप। 
पृथ्वीं हुन्तुमिच्छन्तीं मन्थरामभ्यसुद्यत्‌॥ ` 
विष्णुनाऽत्र पुरा राम भृगुपत्नी पतित्रता । 
अनिन्रलोक मिच्छन्ती काव्यमाता निषूदिता ॥ 
एतेञ्रास्ये्च बहुभी राजपुत्रमंहात्मभिः। 
अघ्मंसहिता नार्या हताः पुरुषसत्तमः ॥ 

( चाहमी० राम० १,२५.१५-२२ ) 


्त्रीवध अधमंयुक्त होने पर गो-ब्राह्मणहिताथं चातुवंण्य-पालनाथं प्रजा- 
रक्षणाथं अंधमं, दुवृत्त, दुष्ट स्त्रियों का वघ करना अनुचित नहीं है। 


अनृतवदन ( मिथ्या-भाषण ) पातक है, सत्य-वदन पुण्य है। परन्तु यदि 
सत्य-वदन से अनेक सत्पुरुषों का वध होता हो, तो अनृत-भाषण कर उनका प्राण 
बचाना पुण्यकम होता है। यही नहीं, कुछ गायों या साधुपुरुषों का पीछा करते 
हुए दुष्ट छोग उनका पता पूछते हुए आयें, तो उसका ज्ञान होने पर भी दुष्टों को न 
बताना ही घम है । वहाँ सत्य बोलना ही पाप है। हाँ, न बोलने से काम चछता हो 
तो न बोळकर काम चलायें । परन्तु यदि न बोलने से शङ्का होती हो तो झूठ बोल- 
कर भी उनकी प्राणरक्षा करनी चाहिए, यह सब महाभारत शान्तिपव में स्पष्ट है। 


इन सब दुष्टियों से दुष्ट स्त्रियों का वघ करना युक्त हो सकता है। परन्तु 
अपराधिनी स्त्रियों का ही वघ उचित है। कुछ स्त्रियों के अपराध से सबका वध 
करना उचित नहीं कहा जा सकता । किसी बाइसराय पर दिल्ली में बम फेंका गया, 
कुछ सनिक अधिकारियों ने उसके प्रतिशोध में कत्लेआम करना“चाहा । पर समझ- 
ह छोगों ने इसका विरोध किया और अपराधो को ही ढूढ़कर दण्डित करने का 
मथः किया । वाइसराय ने भो अन्तिम पक्ष का हो समर्थन किया ! 


| इसी तरह अपराधिती मुस्छिम ओरतों को अपनो पर्नी बनाकर उनके सदोष 
` रकां का अपने हिल्‍्दुओं में सम्मिश्रथ कर उते भी सदोष बनाता उचितं नहीं कहा 
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जं सकता | रावण ने भी परदाराभिमर्षण 'राक्षसों का ही परमधमं' कहा है। कया 
हिन्दू भी उसी घमं का आश्रयण कर राक्षस बन जायें ? 


मुसलमान शरणार्थी बनकर हिन्दू-राज्यों में हिन्दरओं का टकडा खाकर जीते 
रहे । मुस्लिम शक्तियों के आक्रमण के समय उन्होंने रा साथ देकर राष्ट्र के साथ 
विश्वासघात किया, तो वे परम दण्डय हैं। ऐसे लोगों को शरण में लेने में खूब छान- 
बीन होनी चाहिए। राजनीति में धोखा देना उतना पाप नहीं होता जितना कि घोखा 
खाना । इसलिए विभीषण को शरण में ग्रहण करने में बड़ी सावधानी बरती गयी । 
श्रीराम के मन्त्रिगण सवंथा विभीषण को गिरफ्तार कर बन्दी बना रखना चाहते 
थे। उन सबका समाधान करके ही राम ने विभीषण को ग्रहण किया | राम में वह 
शक्ति थी कि इच्छा करने पर अजुल्यग्र भागमात्र से समस्त भूमण्डल के देत्य-दानव, 
राक्षसों का वध कर सकते थे। इसी बल पर उन्होंने विभीषण को शरण में ग्रहण 
किया था : 
` पुथिव्यां दानवान्‌ सर्वान्‌ पिशाचान्‌ गुह्मकांस्तदा । 
अङ्गुल्यग्रेण तान्‌ हस्मि इच्छन्‌ हरिगणेशवर ॥ 
इसी बलपर उन्होंने ( श्रीरामने ) कह दिया कि विभीषण ही नहीं, रावण 
भो शरण माये तो उसकी रक्षा की जायगी : 
विभीषणो वा सुग्रीव यदि वा रावणः स्वयम्‌ । 


बहते हुए जळप्रवाह में बढ़ते व्यक्तियों को बचाना ठीक है, पर यह भी ध्यान रखना 
आवश्यक है कि कहीं बचाने की धुन में बचानेवाछा ही न बह जाय । अत! अपनी 
स्थिति मजबूत करके ही बहनेवाले को बचाने का प्रयत्न अच्छा है। अत! अपने 
धनक्षय, जनक्षय, शक्तिक्षय का ध्यान रखकर, साथ ही शरणागत की ईमानदारी क्री 
परख करके ही शरणागत का ग्रहण उचित है। राम की देखादेखी असमर्थं प्राणी द्वारा 
कपटी शत्रुओं को शरण में लेना वेसा ही हे, जेसे किसी घोड़े के पेर में नाल ठुकवाते 
देख मेढकी भी अपने पेर में नाळ ठुकवाने की चेष्टा करे! | 


संख्या-क्षय का प्रश्‍न ! 


अपनी संख्या की रक्षा और वृद्धि का ध्यान अवश्य रखना चाहिए, पर इसके 
प्रलोमन में आकर अवध मार्गों का अपनाना कभी उचित नहीं । कई बार शाक्ति- 
सम्पन्न अल्पसंख्यक लोग निर्षेल बहुसंख्यकों को पराजित करते ही हैं। भेड़-बक- 
रियों की संख्या बहुत होने पर भी शक्तिशाळी सिंह का सामना करना उनके लिए 
असम्भव ही होता है। शुद्ध रक्त, शुद्ध परम्परा के विद्वान्‌, बलवान्‌ थोड़े छोग भी 
बहुत कुछ कायं कर सकते हैँ। आजकछ तो अन्न-संकट मिठाने के छिए भारतीय 
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स्त होकर करोड़ों रुपये की धनराशि ख्च 
[धान खानेवालों को समाप्त करना नहीं । 
गोपालन, गोरक्षण आदि पर शक्ति खचं करने से अनायासेन सब समस्याओं का समा- 
घान हो सकता है। फिर भी संख्या बढ़ाने के लोभ में अवैध असंख्य स्त्रियों का 
संग्रह, 'अवेघ लोगों को मिलाकर सांकयं फलाना हे परिमाणतः अत्यन्त अनिष्टकर 
ही है। मनु, गीता ओर कोटिल्य आदि ने वर्णसङ्क के विस्तार से राष्टूरविप्छच का 
ही खतरा बतलाया है | 


ध्यान रहे कि गायों, वन्य मनुष्यों के झुण्डों के आदर्श पर हिन्दू-समाज का 
निर्माण नहीं हुआ है। अतएव उनका अनुकरण भी आवश्यक नहीं । ब्रह्मचर्य ब्रत, 
एकपत्नी-ब्रत, पातिद्नत्य, सदाचारपूणं जीवन मनुष्य की विशेषता एं हें। खाना-सोना, 
रोना, डरना-मरना, सन्तान पेदा करना आदि मनुष्य और पशु-पक्षी में समान होते 
हुए भी घर्मनिछा, सदाचार-पाळन मनुष्य की हो विशेषता है: 


घमों हि तेषामधिको विशेषो धर्मण हीनाः पशुभिः समानाः । 


भनुष्य की सभी हुळचळें घमंनियन्त्रित होती हैं। मनुष्य की राजनीति भी 
घर्म से ओत-प्रोत होती है। संक्षेप में कहा जा सकता है विवाह-प्रथा, उत्तराधिकार" 
व्यवस्था मनुष्य की असाधारण वस्तु है। पशुओं में विवाह का कोई नियस नहीं । 
पत्रुपिता एवं माता, भगिनी, पुत्री आदि को नहीं पहचानता । इसीलिए उसके 
लिए सब समान हैं। परन्तु मनुष्य को पिता-माता की पहचान होती है ॥ भनुष्य 
पत्ती, भगिनी, पुत्री में भेद मानकर यथायोग्य व्यवहार करता है। पशु अपने बेटे, 
पोते को उत्तराधिकार के रूप में कुछ नहीं छोड़ जाता; पर मनुष्य तो खेत-खलिहान, 
मकान, दुकान, उद्योगःघन्धा अपने बेटे-पोतों को छोड़ जाता है । 


विवाह ओर उत्तराधिकार दोनों ही शब्द-प्रमाण पर निभंर हैं। व्यवहार में 
प्रत्यक्ष एवं अनुमान का उपयोग तो पशु भी करता है। दण्ड लेकर आते, आक्रोश 
करते मनुष्य को अनिष्टकारी समझकर वह भागता है। पुचकारते, रोटी या घास 
लेकर आते पुरुषों को देखकर उधर प्रवृत्त होता है। 'अयं दण्डो मदनिष्टकरः 
दण्डत्वात्‌ पूर्वातुभूतदण्डवत्‌' इत्यादि अनुमान उसकी प्रवृत्ति-निवृत्ति के मूछ होते 
शी ॥ परन्तु शब्द-प्रमाण का आदर न होने से वह अपने पिता को नहीं जान सकता, 
पुत्री-भगिनी को ४ भी नहीं जान पाता। उत्तराधिकार में पिता की संपत्ति का अधि- 
कारो बनने के लिए अपना पिता प्रमाणित करना पड़ता है। मनुष्य प्रत्यक्ष" 
अनुमान से मिल्न शब्द या आगम-प्रमाण भी मानता है । अतः मनुष्य में विवाह-प्रथा 
ओर उत्तराधिकार-व्यवस्था सं भव है, पशु में वह संभव नहीं । 


शासक जनसंख्या घटाने की चिन्ता में व्य 
कर रहे हैं, यद्यपि खा्यसमस्या का सम 
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मतयो यत्र गच्छन्ति तत्र गच्छन्ति बा नराः। 
शास्त्राणि यत्र च्छन्ति तन्न गच्छन्ति ते नराः ॥ 

जहा परत्याक्षानुमान पर निभेर बृद्धि जाती दै, वहाँ जानेवाले वानर होते हैं। किन्तु 
जह शास्त्र जाते हैं, वहाँ चलनेवाला मनुष्य होता है। 

भत सभ्य मनुष्य-समाज में पशु-समहों ओर वन्य मनुष्यों का अनुकरण कर 
संख्या बढ़ाना लक्ष्य नहीं हो सकता । नियमित स्त्रियों के काम सीमित होता है, 
अपरिमित स्त्रियों के होने पर काम-प्रवृत्ति उद्दाम होती है। परन्तु जहाँ संयम ब्रह्म- 
चर्ये एवं पातिद्रत्य का महत्त्व होता है, वहाँ काम की उद्वाम प्रवृत्ति कभी अमीष्ट 
महीं होती । 

जनतन्त्र या बहुमत के राज्यों के समय यद्यपि संख्या बाहुल्य पर ही शासन- 
व्यवस्था आधारित होती है, अतः वहाँ संख्यावृद्धि का महत्त्व अवश्य है। संग्रामों में 
भी संख्या का महत्त्व कम नहीं होता। फिर भो संख्या-वृद्धि के मोह में पड़कर 
अपने धर्म-कर्म, सभ्यता-संस्कृति की तिछाज्ञछि नहीं दी जा सकती | यदि धमं, 
संस्कृति, सभ्यता आदि कोई स्थिरवस्तु नहीं है तो संघषं या संग्राम भी किसकी 
रक्षा के लिए होगा ? स्वत्व मिटाकर स्वराज्य का भी वया महत्त्व है? स्वत्व को रक्षा 
के छिए ही स्वतन्त्रता का भी महत्त्व है। यदि सिह स्वतन्त्र होकर गदभं हो जाय तो 
इस तरह स्वतन्त्रता से तो कटघड़ में बन्द रहकर सही सिह रहना ही श्रेष्ठ है । 

अतः स्वतन्त्रता, स्वराज्य, शासन-सत्ता सबका महत्त्व अपने घमं-संस्क्रति, 
सभ्यता एवं जाति की स्वत्व-रक्षा में ही है। अतः उनकी रक्षा के साथ ही संख्या- 
वृद्धि अभीष्ट हो सकती है। फिर भी केवळ संख्या नहीं, धीर, धमंनिष्ठ, सदाचारो, 
बुद्धिमान्‌, बलवानों की वृद्धि ही संख्यावृद्धि का आधार होना चाहिए। यही एक- 
श्वन्द्रस्तसो हन्ति का रहस्य है। 

आततायी स्त्री-पुरुषों को दण्डित करना उचित होने पर भी अपना आयत 
सुरक्षित रखना हो चाहिए। ताडका, शूपंनखा को उचित 2 देने पर भी श्रीराम 
ओर उनकी सेना ने रावण, कुम्भकणं, मेघनाद आदि की स्त्रियों को अपमानित नहीं 
किया और न उन्हें बन्दरों में बाँटा। किन्तु उनके साथ यथायोग्य बर्ताव ही 
किया गया । 


नरकासुर की बन्दिनी राजकन्याएँ 


श्री सावरकर ने छिखा है कि “श्रीकृष्ण ने असुर-राज्य पर आक्रमण कर 
नरकासुर को मार डाला | इस सामाजिक-राजनीतिक बदले से ही सस्तुष्ट होकर 
उन्होने नरकासुर के बन्दीगृह की बन्दिनी आयं-ललनाओं को संकट मुक्त कराकर 





{र बार 
उन्हें अपने राज्य में लाकर सामाजिक बदला भी छिया । असुरो द्वारा भ्रष्ट की गयी 
क हो जाने के भय से असुरों के हाथ ही नहीं सौंप दी गयीं। किन्तु सहस्रों 
स्त्रियों को वापस लाकर सामाजिक-जीवन में उन्हें ससम्मान समरस बना दिया । 
उनके संरक्षण एवं पोषण का भार भूपति कृष्ण ने स्वयं वहन किया, अपने राष्ट्र का 
त्रीसंस्या-बळ कमी क्षोण नहीं होने दिया ।” श्री गोळवलकर ने भी अपने 'विचार- 
नवनीत' में श्रीकृष्ण के उक्त कायं का 'विधवा-विवाह' कहकर समर्थन किया है । 
कहना न होगा कि यह सब शास्त्रविरुद्ध एवं सत्य का अपाप है। स्पष्ठतः 
श्रीमद्भागवत में श्रीकृष्ण ने बन्दिनी राजकन्याओं के साथ उनको रुचि के अनुसार 
विवाह किया था । वे शुद्ध कच्याएं हो थीं, यह भी भागवत से प्रमाणित है। 
लङ्का-विजय के पश्चातु श्री हनुमान्‌ ने इच्छा प्रकट की कि जिन राक्षसियों 
ने सीता को लङ्का के वासकाल में बे-रहमी से सताया था, उनको उचित दण्ड दिया 
जाय। पर सीता ने ही इस क्रर नृशंस कायं को आयंजनोचित आनुरांस्य के विपरीत 
कहकर हनुमान्‌ को रोक दिया : 


पापानां वा शुभानां वा वधार्हाणासथापि बा। 
कायं कारुण्यप्तायंण न कश्चिन्नापराध्यति ॥ 
( वाल्मीकि० रामा० ६,११३.४३ ) 


अर्थात्‌ वधाहं स्त्रियों पर भी आयंजनों को करुणा ही करनी चाहिए । 


श्रीकृष्ण के राजकन्याओं के साथ विवाहका से विघवा-विवाह ओर पर- 
स्त्रियों तथा स्लेच्छ-स्त्रियों से विवाहकर समाज को वर्णंसद्धूर बनाने का समर्थन 
करना सवंथा घुणित कायं है। | | 
तत्र राजन्यकन्यानां षट्सहस्राधिकायुतम्‌ । 
भोमाहूतानां विक्रम्य राजभ्यो. ददृश्ञे हरिः॥ 
ते प्रविष्टं स्त्रियो चीक्ष्ण नरवीरं विमोहिताः । 
सनसा वद्विरेऽभोष्टं पति देवोपसादितम्‌॥ 

( भाग० १०.५९.३३-३४ } 
इन वचनों में स्पष्ट ही कहा गया है कि श्रीकृष्ण ने भौमासुर द्वारा जीतकर लायी गयी 
सोलह हजार कत्रियकन्याओं को देखा | वे कृष्ण को देखकर मोहित हो गयीं ओर 
उन्होंने कृष्ण को मन से पतिरूप में वरण किया । 

' सेनिकोंद्वारा उचित, विरोघी-विधमियों की कन्याओं से विवाह कर लेना 
क्षम्य हो सकता है, परन्तु घमंदृष्टि से उसका कोई महत्त्व नहीं | एतावता हण, शक 
आदि को विवाहिता, अविवाहिता सभी स्त्रियों से विवाह करने या उन्हें बसे ही 


शुधारक हिदू ओर शास्त्रीय सनातनघसं ६२३ 


अपनी पत्नी बनाकर हिन्दु-समाज में समरस कर लेने आदि की कल्पनाएं निष्प्रभाण 
हैं। यदि विधर्मी, म्लेच्छों एवं उनके समाज को आत्मसात्‌ कर लेने को पाचन-शक्ति, 
पौरुष या पराक्रम माना जाय तब तो कहना पड़ेगा कि सर्वाधिक पाचन शक्ति म्लेच्छों 
में ही थी ओर है, जिनके लिए कोई भी स्त्री किसी समाज की हो, सबकी खपत हो 
जाती है । शास्त्रों एवं तदनुसारी धर्मों, सदाचारोंके कारण ही मूर्खे से लेकर विद्वान्‌ 
तक, ब्राह्मण से लेकर भज्जी तक समी रोटी-बेटी के सम्बन्ध में शास्त्रीय विचारों का 
आदर करते थे। उसी निष्ठा का प्रभाव था कि आपके शब्दों में ही “सहस्नों हिन्दू- 
स्त्रियों ने जोहर-ज्वालाओं को सतत धधकाये रखा। परधर्मी उनका शरीर भ्रष्ट न 
कर सके | इसीलिए लाखों हिन्दू-स्त्रियों एवं पुरुषों ने तालाबों ओर कुओं में कूदकर 
जलसमाधि छी। नन्हें-मुच्े, दृध-मुँहे बच्चों को छाती से चिपकाकर चिताओं की 
ज्वालाओं का वरण किया, लाखों ने मुळमानों के हाथों में पड़ने से पहले ही 
भाणान्त कर दिया। मुसलमानों के चंगुल में हम मुसलमान नहीं बनेंगे” की वोर 
गर्जना करते हुए छत्रपति सम्भा, सिखगुरं तेगबहादुर, «वीर बन्दा बेरागी आदि के 
समान उन्होंने दुःसह यातनाओं को स्वीकार कर अपने मांस के लोथड़े नुचवा दिये, पर 
भरणपर्यंन्त झुके नहीं | 

आप तो यह भी कहते हैं कि 'क्या हेम उन बलिदानियों को कभी भूल 
सकेंगे ?” परन्तु जिन आप जेसे सुधारकों की दृष्टि में शास्त्र कोई प्रामाणिक ग्रन्थ नहीं 
है, घमं भी कोई अडिग वस्तु नहीं, तो क्या आपके तथाकथित प्रगतिशील सुधरे 
समाज में ऐसा कोई एक भी बलिदानी हो सकता है? आपकी दृष्टि से तो वे सब 
बलिदान जातिःभेद, शुद्धिबन्दी, सद्गुण-विक्ृतिरूप मूर्खता के कारण ही हुए हैं । 
फिर भी आप उन्हें 'हिन्दू-रक्षा का कवच' मानते हैं, यही भारचय है ! 


हम कह चुके हैँ कि शुद्धि पर भारतीय-धमं में कभी प्रतिबन्ध नहीं था । 
सदा-सवंदा धरमं-भ्रंश होने पर उसका प्रायश्चित्त शास्त्रों में है ही । कभी भी घमं- 
भ्रष्टों को बहिष्कृत कर विधियों को सौंप देने की नीति नहीं रही । मिताक्षरा आदि 
में स्पष्ट उल्लेख है कि धम-भ्रष्ट स्त्री का भी त्याग विहित नहीं है; क्योंकि त्यक्त 
स्त्रियों द्वारा ओर अधिकाधिक पाप होने की सम्भावना होती है । अहिता, सत्य, 
परधर्मसहिष्णुता, स्त्रीरक्षण, अक्रूरता का व्यवहार सदा ही सद्गुण माने गये और 
सद्गुण रहेंगे। इन घोषणाओं को राष्ट्रघातक कहना हो घातक है। 


'सब धर्म समान हैं, राम-रहीम समान हैं, परधर्मसहिष्णुता' आदि. उक्तियां 
यद्यपि वस्तुस्थिति से सम्बन्ध नहीं रखती, क्योंकि धर्म प्रत्यक्ष अथवा . अनुमानगम्य 
वस्तु नहों है । पोरुषेय ग्रन्थों में पुरुषाश्चित भ्रम, प्रमाद, विप्रलिप्सा हे आदि अनेक 
दोषों की सम्भावना रहती है। मत! अपोरुषेय अनादि वेद ही घर्म में मुख्य प्रमाण 





९२४ .. विचार-पोयूष 


« गत्य भी वेद से मविरुद्ध ही आदरणीय होते हैं। अतः कोई भी हजार दो 
Lae एवं र पर आधारित धर्मों को वेदिक-धर्म के समान 
नहीं कहा जा सकता । फिर भी किसीपर बछात्‌ किसी धर्म का थोपा जाना उचित 
नहीं, विचारपूर्वक ही उचित समझा जा सकता है। विशेषतः जिस राष्ट्र में विभिन्न 
घमो के छोग बसते हों, उस राष्ट्र के शासक को परघर्म-पहिष्णुता या स्व्धर्म- 
समानता का सिद्धान्त सर्वसामझस्य की दृष्टि से अपेक्षाकृत आवश्यक है। परल्तु 
जहाँ सामूहिक तोर पर अन्याय और अत्याचार द्वारा धर्मद्ेष के कारण हिन्दू-धर्म, 
हिन्द-समाज के विनाश का प्रयत्न हो रहा हो, वहाँ इस नारे का कोई उपयोग नहीं 
है । वहाँ तो हर मूल्य पर आततायी को दण्डित कर समूळ उन्मूलित कर देना हो घर्म 
है। फिर भी लम्बे इतिहास में अनेक अवस्थाएं आतो हैं। कभी आक्रामक शक्तियों का 
मुकाबला करने के लिए राष्ट्र को विद्यमान शक्तियों को सङ्घटित होना भी आवश्यक 
हो सकता है। अनेकबार ऐसा होता है। कई बार हिन्द-मुस्लिम सम्मिलित शक्तियों 
ने अंग्रेजों का सामना किया था अथवा कभी अमानवीय सिंह, व्याघ्रादि शक्तियों का 
सामना करने के लिए संगठित शक्ति की अपेक्षा हो सकती है। उस समय विरोधी 
शक्तियों से छाम न उठाना भी बुद्धिमानी नहीं है। क्षीर-समुद्र का मन्थन करने के 
लिए देवताओं को परामश देते समय भगवान्‌ विष्णु ने असुरों से भी सन्धि करने के 


लिए कहा था | 
अरयोर्णप हि सन्धेया सति कार्याथंगोरवे । 


कार्यार्थ गौरव होने पर शत्रुओं से भी सन्धि कर लेनी चाहिए , उसी स्थिति भें जब 
कि किसी बड़े कायं का एकपक्षीय यत्न से हो सकना सम्भव न हो। ऐसे अवसर पर 
निरथंक अपनी जाति, घम या समाज का सर्वोत्कषं वणंन करना अनावश्यक है । 
अतः किसी स्तर पर साघम्यं-प्रदशंन आवश्यक हो जाता है। सभी पदार्थो में साधम्य- 
वेघम्यं किसी न किसी अंश में होता ही है । 


पांचवें अध्याय में श्री सावरकरजी ने देवछ-स्मृतिकार ओर भाष्यकार मेधा- 
तिथि द्वारा हिन्दू-घर्म-परिऽक्रार का महत्त्व वर्णन किया है । उनकी दृष्टि में “उन दिनों 
हिन्द-संस्याबळ घटानेवाळी शुद्धिबन्दौ एवं सद्गुण - विकृति आदि आत्मघातक 
रूढ़ियों को उस समय का हिन्दू-समाज अपना प्रमुख धमं मानने छगा था । यदि उस 
अन्ध-परम्परा के काळ में उन सब किताबी जंगलों का उच्छेदन करने के लिए यत्र- 
तश्च विभिन्न देशों में धेयंवान्‌, दूरदर्शी, सुधारक राजनीति-घमं की महान्‌ विचारक, 
कमंवान्‌ न हुए होते} अपने प्रभाव से राष्ट्र, धमं की रक्षा के पराक्रम का मागं उन्होंने 
प्रशस्त न किया होता ओर मछ्छेचछ-शत्रुओं को उस धर्मं-समर में वे पराजित न करते, 
तो हिन्द-षमं का संख्याबळ एवं राष्ट्र के बछ का विनाश मुवझयंभावी था । 


सुधारक हिंदू और शास्त्रोय सनातनधर्म ६२५ 


“स्मृतिकार महृषि देवळ और मनुस्मृति के भाष्यकार मेधातिथि उन तेजस्वी 
पुरुषा में थे, जिनका तेजस्वी व्यक्तित्व सहज ही अपनी ओर आकर्षित कर लेता है । 
हिन्दू राष्ट्र के आपत्तिक्रालीन क्षणों में पराक्रमपर्ण विजिगीषा, उक्त नये आचरण, 
नये शास्त्र और नयी समस्याओं की भावक्यकतापति के लिए ही उन्होंने वे ग्रन्थ लिखे 
थे । मुसलमानों द्वारा हिन्दू-संख्थाबरु को क्षति पहुँचायी गयी। इस क्षति की पृति के 
छिए अपने आचार-धमं में सुधारकर घामिक अत्याचारों का घामिक अत्याचार द्वारा 
तेजस्वी एवं प्रबल प्रतीकार करने के विचार से प्रथमबार सिन्धु-प्रदेश मे ब्राह्मण, ` 
क्षत्रिय आदि कमंशील पुरुषों का संगठन ति्माण किया गया । | 


सिन्धुतीरमुपासन्तं देवलं सुनिसत्तसम्‌ । 


उपयु क्त स्लोकांश से आरम्भ होनेवाले घमं-न्रष्टीकरण अध्याय से स्पष्ट विदित 
होता है कि सिन्धुनदो के तटपर देवळ ऋषि के आश्रम सें एकत्रित हिन्दू-नेताओं ने 
देवळ ऋषि से प्रश्‍न किया था कि म्लेच्छों ने अपने शस्त्रबछ से जो धमंविनाश 
आरम्भ किया है, जो स्त्री-पुरुष उसके शिकार होकर धमं-श्रष्ट हो गये हैं, क्या उनके 
लिए प्रायरिचित्त का कोई ऐसा मागं है, जिससे वे पुनः अपनाये जा सके ? उस समय 
की इस चर्चा ओर देवळ ऋषि द्वारा अन्तिम रूप से अपनी स्मृति में साधिकार शब्दों. 
में शुद्धीकरण के अनुकूल आाचारों का किया गया उल्लेख देवछ-स्मृति के इलोकों सें 
भाप्य है। बिलकुछ सनातन माने गये उस छमय के हिन्दू-आचारों के कारण हिन्दुः 
संख्या दिनों दिन घट रही थी । इस नये ्मृतिग्रच्थ के प्रेरकों, लेखकों और अनु- |. 
यायियों ने यह निश्चय किया कि शास्त्रों दारा वाणत आचार आपत्तिकाळ में; 
शास्त्रविहित नहीं हो सकता । प्रतिकूल परिस्थितियों का. सामना करने के लिए 
'आपद्धमं' नामक एक प्रगतिशील शास्त्र हमारे घमंशास्त्रों के शा त्रागा में सुरक्षित 
था, पर उस शास्त्र का उपयोग करनेवाले नेतृत्व की आवश्यकता थी ।” देवळ का 
समथ उनके अनुसार आठ सौ तथा नी सौ ईसवी के बीच का है । 


श्री सावरकरजी की दृष्टि में “महि देवळ ने सुधारक होकर कुछ अंशं में 
सुधार किया। उन्होंने पुरानी रूढ़ि के शास्त्रों को ठुकराकर 'देवरू-स्मृत्तः में स्पष्ट 
` आदेश दिया कि मुसलमानों द्वारा भ्रष्ट किये गये हिन्दू स्त्रीपुरुष यदि कुछ वर्षों के क्‍ 
भीतर हिन्दू-धर्म में पुनः आना चाहें तो साघारण उपवासादि प्रायद्चित्त कर उन्हें _ 
हिन्दू बना लिया जाय। उन्होंने यह भी उदारता प्रदर्शित की कि मुसळमानों द्वारा 
बलात्‌ भ्रष्ट की गयी स्त्रियों को मासिक ऋतुदशंन होते ही शुद्ध समझकर हिन्दू धर्म हट 
में ले लेना चाहिए। मुसलमानों के पास से छोनकर लायी गयी गर्भवती हिन्दू-स्त्रियों: द 
को भी प्रसूति के पश्चात्‌ उनके पेट का वह शल्य निकलते ही हिन्दू वसा ही शुद्ध 
. मानें जेसे अग्नि-परीक्षा के बाद शुद्ध सोना।” 
७९ 
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श्री सावरकर जेसे आधुनिक सुधारकों को इतनेसे ही सन्तोष नहीं हुआ | 
वे कहते हैं ! “आश्चयं है, देवल-स्मृति ने उनके उदर से उत्पन्न शिशुओं को शुद्धकर 
हिन्दुधर्मं में सम्मिलित कर लेने की व्यवस्था क्‍यों नहीं दी ?” 
वस्तुतः इन सुधारकों की दृष्टि में स्थिर प्रामाणिक 'शास्त्र' ओर 'घमं' नाम 
की कोई वस्तु है ही नहीं। इनका धमं ओर शास्त्र सब काल्पनिक हैं और आवश्य- 
कतानुसार बनते-बिगइते रहत हैं। फिर भी ये लोग स्वतन्त्र प्रगतिशील न ये धर्म या 
शाधत्र को चुनने की हिम्मत नहीं रखते। किन्तु विधियों, म्लेच्छों का पदानुसरण 
कर उन्हीं आदश पर, अपने उसी पुराने 'हिन्दू' नाम पर नया शास्त्र और धर्म गढ़ना 
चाहते हूँ ! 
वेदादि-शास्त्रों एवं तदाधारित स्मृतियों से विरुद्ध कोई भी स्मृति, शास्त्र या 
आचार तथा धर्म कभी भी हिन्दुओं को मान्य नहीं हुआ । वेदानुसारिणी वेदाविरुद्ध 
स्मृतयों का परस्पर समन्वित अर्थ ही उन्हें मान्य होता है। इसीलिए मिताक्षरा, 
हेमाद्रि, पराशरमाधव, निणयसिम्धु आदि ने परस्पर विरुद्ध भासमान विषयों को 
मीमांसासम्मत तकों से समन्वित करके ही सनातन-धर्म-तत्त्व का वर्णन किया है । 


श्री सावरकरजी का यह उद्धरण भी असत्य है कि “बाळ-विधवा-प्रसूति, कोमायं- 
संकर की बहिष्कार-सरीखी घटनाओं के घटित होने पर बदनामी के भय से शास्त्र: 
जनों ने युक्ति निकाछी थी कि गाँव को नदी के उस पार के रहनेवाले मुसलमानों के 
बाड़े के मुसलमान को बुलाकर वह शिशु उसे सौंप दिया जाता था। वह बड़े आनंद 
से उसे घर ले जाकर अपनी संख्या बढ़ाता था |” श्री सावरकर आदि के अनुसार 
वणंशुद्धि, सतीत्व-पालन जेसी महत्त्वपूर्ण कोई वस्तु है ही नहीं, तो उनकी दृष्टि में 
जोहर करके अग्निज्वालाओं में लाखों स्त्रियों का प्राण देना भी शुद्ध मूखंता ही ठह- 
रती है! स्लेच्छों, मुसछमानों के जो भी पाप, अत्याचार हैं और उ-का वे वणन 
करते हैं, उनकी दृष्टि में वे सब धर्म बन जाते हैं, यदि वे सब काम हिन्दू करें | यदि 
गा ss म्लेच्छ हिन्दू होकर सब कुछ वही करते रहें, तो सब ठीक हो 
 हिदू-शास्त्रानुसार तो ऐसी सब स्त्रियों की भगवन्ञामादि से पूणं पारलो किक 
शुद्घ हो जाती है। छोक के लिए भी उन्हें हिदू-घर्म की नवन्मित श्रेणी में 
रखा जा सकता है। उन हिशुओं को भी निशल्लक्षणवाच मानवधर्म का) पालन 
१. देवषि नारद ने बदरिकाअ्चम में साक्षात्‌ नारायण फे मुख से भत {त्रहाल्लक्षणवान्‌ 
भानवधमं का निरूपण (कथा हे, जो निम्नलिखित हे ! [ ॒ 
नत्वा भएवतेऽजाय लोकानां घमहेतवे । वक्ष्ये सनातनं धमं नारायणमुखाच्छ्‌ तम्‌ ।। 
यो ऽवतीर्यात्मनोऽसेन वाक्षायध्यां तु घमंतः । लोकानां स्वस्तयेऽच्यास्ते तपो बदरिकाभमे || 
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कराकर उनकी भी पृथक्‌ श्रेणी हो सकती है। हजारों श्रेणियों में एक-दो श्रेणियाँ 
बढ़ जाने में कोई बाधा नहीं पड़ती । लेकिन रसाङ्कयं करने पर तो शुद्ध ब्राह्मणादि 
चेणमूळक वदिक-धमं ही समाप्त हो सकता है । 

श्री सावरकरजी कहते हैं : “चाहे कुछ भी हो जाय, जाति भी नष्ट हो जाय, 
तो भी जाति शुद्ध ही रहनी चाहिए, यह विचार जो हम हिन्दुओं में घुपा, वह निरा 
पागलपन है ।” वे यह भी मानते हैं कि देवल-स्मृति में यह निर्देश नहीं मिलता कि 
जात मुसलमान को भी शुद्धकर हिन्दू बनाया जा सकता है। परन्तु आजकल 
के तथाकथित नये सनातनी सुधारक तो पहले से कहते हैं कि 'मुसळमान ईसाई कोई 
जन्म को जाति नहीं । ईसाई सूयवंशी और मुसलमान सोमवंशो क्षत्रिय ही हें और 
उन्हें गङ्गाजल या शालिग्राम, नमंदेश्वर का चरणोदक पिछाकर सवंथा शुद्ध किया 
जा सकता है |” पर श्री सावरकर की हृष्टि में 'उस समथ हिन्दू किसी जाति को अपनी 
जाति में मिछाना भयङ्कर पाप समझते थे। संकरता से गीता जेसे शास्त्र-निर्माता भी 
चिन्तातुर दिखायी देते हैं । 

काशी के कुछ विद्वान्‌ एवं इन तथाक्रथित सुधारक सनातनियों के मतानुसार 
मेधातिथि की दृष्टि में विलायत-यात्रा से धमहानि नहीं होती, क्योंकि मेघाति थिके 
अनुसार कोई भूमि स्वतः अशुद्ध नहीं रहती; किन्तु म्लेच्छ आदि के संसग से अशुद्ध 
होती है। भूमि की पाहन, प्छावच, गोक्रमण आदि दश/वध संस्कारों से शुद्धि हो 


घमंसूलं हि भगवान्‌ सबंवेदसयो हरिः। स्मृतं च तद्विदां राजन्‌ येन चात्मा प्रसीबति । 
सत्यं थ्या तपः शोचं तितिक्षेक्षा शभों दम: । महसा ब्ह्मवयं च त्यागः स्थाध्याय भार्जवम्‌ | 
सन्तोषः समदृक्‌ सेवा द्राम्येहोपरसः शनेः । नुणां विपयंयहेक्षा सोनमातमदिमशंनम्‌ ॥ 
अन्ञाद्यादेः संविभागो भूतेभ्यश्च यथाहंतः । तेष्वात्मदेवताबुद्धः सुतरां नुषु पाण्डव 
अवण कोन चास्य स्मरणं महतां गतेः। सेचेज्यावनतिर्दास्य सख्यमात्मसमपंणम्‌ || 
नृणामयं परो धमं। सर्वेषं समुदाहृतः । न्रशल्लक्षणवान्‌ राजन्‌ सर्वात्मा येन तुष्यति ॥ 
( भाग० ७, ११. ५-१२ ) 
अर्थात्‌ १, सत्य, २. दया, ३, तप, ४. शोच, ५. तितिक्षा, ६. ईक्षा, ७. शम, 
८. दम, ९, भाहुसा, १०. ब्रह्मचर्य, ११. त्याग, १२. स्वाध्याय, १३. आजंत्र, १४. संतोष, 
११. समवृष्टि, १६. ग्राम्येहोपरम, १७, मनुष्यों के सु चाहने पर भो दुल का मिळना, 
१८. सोन, १९, आत्मविचार, २०. प्राणियों में अन्नाद का संविभाग, २१. प्राणियों सें आत्म. 
बुद्ध, विशेषतः मनुष्यों में भगवद्बुद्धि, २२. श्रवण, २३. कीर्तन, २४. स्मरण, २५. सेवा, 
१६. यज्ञ, २७. नमस्कार, २८, दास्य, २६, सख्य और ३०. आत्मसमपंण यह निशतु-लक्षण 
सामान्य-घमं सानदमात्र के लिए कल्याणकारो बताया गया, जिससे सर्वाश्मा परमेद्वर सवथा 
'सन्तुष्ट, प्रसन्न होते हें । 
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जाती है। मेधातिथि-के अनुसार म्ळेच्छों के आक्रमण ओर अधिवास से भारतभूमि 
भी अयज्ञीय बन जाती है। हिन्दुओं द्वारा स्लेच्छदेशों पर आक्रमण कर सबको 
चाण्डाछ घोषितकर वहाँ वर्णाश्रम का प्रतिष्ठापत करने पर बह म्लेच्छभूमि भी 
यज्ञीय भूमि हो जाती हैं । पर यह सब मेधातिथि की सनक और सुषारवाद फा 
भूतावेश ही है। क्योंकि जेसे गङ्गात्रल की पापनाशकता स्वाभाविक है, वसे ही 
कर्मनाशा की पुण्य-नाशकता भी स्वाभाविक है। वेसे ही काशी आदि सप्तपुरियों की 
मोक्ष-दायिक्रता भी स्वाभाविक है। वेसे ही पाप्मा का आश्रय होने से विलायतादि 
` स्लेच्छदेश-प्रत्यन्तदेशों की अशुद्धता भी स्वाभाविक ही है। अतएब उनकी दशविध 
संस्कारों से शुद्ध नहीं हो सकती । काशी आदि भूमि सदा ही शुद्ध रहेगी, भारत 
सदा ही यज्ञीय देश रहेगा । इतर देश सदेव अयज्ञीय रहेंगे । इस सम्जन्ध में 'चान्त- 
मियात्‌, न जनमियात्‌' । बुह० उप० ३ ) तथा-- 

कुष्णसारस्तु चरति सृगो यत्र स्वसावतः। 

स ज्ञेयो यज्ञियो देशः स्लेच्छदेशस्त्वतः परः ॥ 


यह मनु-वचन ही प्रमाण है । 

वस्तुतः मेघातिथि का भाष्य उततके सुवारवाद के भूतावेश का ही परिणाम 
है। वह मनु के अभिप्राय से कोसों दूर है। श्री सावरकर आदि ही नहीं, प्राचोनकाल 
से ही मेघातिथि को सुधारक पण्डित ही माना जाता रहा है। यही कारण है कि 
मनुस्मृति के प्रामाणिक टोकाकार कुल्लकभट्ट स्थान-स्थात पर 'मेघातिथि-भाष्ष' का 
खण्डन करते हैं। मेधातिथि देवछों से मी अधिक प्रगतिशील सुधारक थे । श्री सावर- 

कर की दृष्टि में उनके मनःलायक पर्ण सुधारक मेधातिथि थे । 
श्री सावरकर लिखते हैं : “देवलस्मृति के पतित-परावत्तंत आदि घामिक तथा 
राजनीतिक मोर्च के महत्त्व का वर्णन मुसलमान लेखकों ने किया है : "प्रबळ हिन्छू- 
काफिरों के भय से हम अरबों के बाल-बच्चे, स्त्री-पुरुष, जज्भुल-जज़ल मारे-मारे 
फिरते हैं। हमारे जीते गये सिन्धप्रान्त के अधिकांश भागों को पुनः जीतकर हिन्दुओं 
ने अपना राज्य स्थापित कर रिया। राजकीय मोचे पर ही हम अरबों को धळ 
चाटनी नहीं पड़ी, किन्तु दाहिर-राजा का करछ करने के बाद जिन हजारों हिन्दुओं 
को तो वषं के परिश्रम से हमने धर्म भ्रष्ट कर मुसलमान बचाया था, हिन्दू स्त्रियों 
को दासी बनाकर मुपलमानों के घरों में घुसेड़ रखा, उस घामिक-मोचे पर भी 
हमारी वेसी ही दुगात हुई। हिन्दुओं में उसन्न क्रान्तिकारी आन्दोलन के कारण 
इस्लाम द्वारा भ्रष्ट किये गये स्त्री-पुरुषों ने फिर अपना काफिर हिन्दू:घमं अपना 
लिया ।” यद्यपि प्राचीन शास्त्रों के अनुसार पतित-परावतंन की व्यवस्था है ही, 
तथापि बे-रोक-टोक निस्सीम तिर्मर्याद शुद्धि द्वारा सबको हिन्दूःघमं में श्रेणीभेद 


घुधारक हिंदू और शास्त्रोय सनातनधर्स 


आदि के बिना सर्वथा पिला छे 
नहीं रहा और न रहेगा। 


दुधारक मेधातिथि 


६२९ 
गो सुधारवाद का ही प्रभाव है वह सवंमान्य कभी भी 


त मेधा तिथि की चर्चा करते हुए श्री सावरकरजी कहते हें कि "इसवी सन्‌ 
८५० में होनेवाले मेधातिथि ने मुप्तलमानों के दु सशस्त्र आक्रमण को गिराने के 
लिए वेसी ही सशस्त्र प्रत्याक्रमणकारी क्रान्ति की जो लहर उठी थो, उसे परा 
सहारा दिया । हिन्दुओं का अत्यन्त प्र भावपूर्ण मार्गदर्शन कर अखिल आर्यावतं को 
फिर से वधिष्णु एवं जगज्जेता साम्राज्यवाद की शिक्षा देनेवाले चाण कय के समान 
५% महान्‌ शास्त्रपूजक, शास्त्रकार हिन्दुओं के सौभाग्य से प्रकट हुए । वे हैं मनु- 
स्मृति के भाष्यकार श्री मेधातिथि । उन्होंने निराश, मार्गविहीन समाज में प्राण 
फूं शने का काम किया | हिन्दू-समाज को साहसपूणं प्रत्याक्रमण करने का धेयं प्रदान 
करते हुए मुसलमानों के आक्रमण से पूव होनेवाले प्रचण्ड पराक्रमी आयं-साम्राज्य- 
वादी एवं विस्तारवादी चाणक्य के उपदेशों का ज्योतिःस्तम्भ पुनः प्रस्थापित करणे 
का प्रयास किया। उस समय उनके समान वे ही एकमेव और सम्भवतः अन्तिम 
स्मृतिकार धमंपुरुष ओर छोकनेता थे। उनका कायं था प्रायशः (?) मुस्लिम-आक्र- 
मणों के पूर्वक्ाळ के समान आयंस!म्राज्य द्वारा राक्षसों के प्रति अपनायी गयी 
पराक्रमी एवं तेजस्वी रणनीति का आलम्बन कर प्रत्याक्रमण द्वारा उनका विनाश 
कर देना; पहले के समान आर्यावर्ती साम्राज्य स्थापित करना ओर आर्यावतं से 
बाहर भी दिग्विजय करके म्लेच्छों का राज्य जीतकर सशस्त्र बडपूर्वेक वहाँ आर्य- 
धर्म की स्थापनाकर म्लेच्छों को भी आर्यधर्मीय भर्यावतं के सम्राज्य में सभाविष्ट 
कर लेना | 


“इस समय जातियाँ दया-धमं, छुप्राछृत की श्रुतियुक्तता का बहाना करने- 
वाले उसे स्मृतियुक्त बताकर अधिकार चलाने का भ्रयत्न करनेवाले निबंल एवं 
राष्ट्रयहश्शिन्य आचार-विचारों ने हिन्दु-समाज में अव्यवस्था फेला रखी थी। 
मेधातिथि ने “मनुस्मृति का भाष्य’ लिखकर, विशेषकर राजनीतिक संघष जो कुछ 
कहा गया है, उसे चाणक्य के निकष पर परखा । इस तरह एक हाथ में आर्यावतियों 
की मल की 'मनुस्मृति' ओर दूसरे हाथ में चाणक्य का साञ्नाज्यवादी दिग्विजय 
सक्षम (?) 'अथंशास्त्र' लेकर मेधातिथि ने उस समय निबंल, मूखंतापुर्ण अ साधम 
के कारण पज्भु बने सभी आचार-विचारों को वेदबाह्य घोषित किया । जात-पाँति 
के पागल आाचारों कों ही उस समयको जाति भोर धमं बतळानेवाली स्मृतियों 
को भी यह कहकर निर्माल्यवत्‌ निर्जीव कर दिया कि : 
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या वेदबाह्याः गे याश्च काञ्च कुदृष्टयः । 
रोता चेदवित्‌ न समाचरेतु ७” 
उनके अनुसार “जब शत्रु कमजोर हो, तभी म्लेच्छ-शत्रु पर आक्रमण कर उसे 

पीस डालना चाहिए ।”” उनके अनुसार “पड़ोसी'"'राज शत्रु है, यही उसका अप- 
राघ है, अवसर मिळते ही उसे धूल में मिला दें।'"“कार्यावतं पर म्लेच्छों की चढाई 
के पूर्व ही उन पर आक्रमणकर देना चाहिए। फिर दयादि का विचार न कर शत्रु को 
कुचल कर उसकी चटनी ही बना डालनी चाहिए। परकीय कपटी शत्रु को आव- 
शयक निमित्त बनाकर उसे कपट से ही मार गिराना चाहिए | युद्ध में ढीलापन, 
भोलापन, सीधापन, सभ्प्रपन आदि तथाकथित सद्गुण दुर्गण ही हैं। आरं 
अपने को आर्यावत में ही बन्द न रखें । शास्त्रों का ममं यह है कि भार्यावत॑ के 
बाहर के म्लेच्छों पर चढ़ाई कर उन्हें जीत लेना चाहिए। संत्र आर्यधमं का 
प्रचारकर म्लेच्छदेशों को भी भार्यावर्तीय साम्राज्य में मिलता लें । 


“चाणक्य के आदर्शातुसार चन्द्रगुपतकालीन राज्य भरतखण्ड की सीमा के 
बाहर जाकर म्लेच्छदेशों पर दिश्‍्विजयी आक्रमण कर रहे थे। इसी घामिक प्रेरणा 
से दकक्षण के हिन्दू-राज्य-कलिज्ध, पाण्ड्य, चेछ, चोल आदि के हिन्दू-राजा समुद्र 
पारकर पश्चिम, दक्षिण ओर पूर्वी सागरों के आस-पासस्थित म्लेच्छ-राज्यों पर 
आक्रमण करके अफ्रोका तक पहुँचे। आइचये है कि जिस समय मुहम्मद गोरी, 

हमूद गजनवी हिन्दुओं की एक के बाद दूसरी राजधानी छीन रहे थे, मन्दिर तोड़ 
रहे थे, उसो समय दक्षिण में भुवनेश्वर के समान विशाल मन्दिर खड़े क्रिये जा रहे 
थे। राजेन्द्र चोल के समान हिन्दू-सम्राद ब्रह्मदेश, पेगू, अण्डमान, निकोबार आदि 
पूर्वी समुद्र के द्रोपसमूहों को अपनी विशाळ जलवाहिनियों की वीरता से जीतते 
तथा उसके बहुत पुवं से स्थापित जावा से लेकर हिन्दचीन, इण्डोनेशिया तक हिन्दू- 
राज्यों से सम्बन्ध स्थापित करते जा रहे थे। इधर पश्चिमी समुद्र में स्थित लाव-होप 
माङ-दरीप ओर अन्यान्प द्वोपसमूहों को जीतकर सिंहल-द्रोप ( लङ्का ) पर भी अपना 
राज्य स्थापित किया था | उस समय दक्षिण महासागर में हिन्दुओं का अजेय ध्वज 
छहरा रहा था । महासमुद्र पारकर, अनेक देशों का दिग्विजयकर उन्हें आरय-साम्राज्य 
मे प्रविष्ट करने का जो कायं किया गया था , उसको नींव में मेधातिथि के समान 
य को स्फूति से तेजःपु्ञ बना शास्त्र का प्रज्बलित भाष्प ही कायं कर 

| था!” 

पूर्वोत्तर उद्धरणों में जहाँतक हिन्दु-जागरण, हिन्दू-संघटन, हिन्दु-दिरिविजय 
और हिन्द-साञ्राज्य-विस्तार और प्रत्याक्रमथ कर म्लेच्छों को पराजित करने की 
` बात है, वह सब शास्त्रसम्मत ही है। किन्तु जातिःपांति मिटाकर, भोजन-पान, 


उषारक हिंदू और शास्त्रोय सनातनघमं 
विवाहादि के नियम तोड़कर, सवंसांकयं फेछाकर, प्राचीन सर 
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विद्वान्‌ भी थे। फछतः वे अत्यन्त उच्छ्ङ्गल नहीं हो सकते थे। महषि चाणक्य 
तो पूर्ण आस्तिक, शास्तरप्रामाण्यवादी थे। उन्होंने स्पष्टतया घोषित किया था कि 
'आयंमर्यादाओं को सम्यक्‌ व्यवस्थापना करनेवाला तथा वर्णाश्चप-स्थिति को इढ़ 


रखनेवाला, ऋक, साम और यजुः इस वेदत्रयी से सुरक्षित राष्ट्र ही नष्ट न होकर 
उन्नति के उच्चतम शिखर पर पहुँच सकता है: 


व्यवस्थितायंसर्यादः कृतवर्णाश्रमस्थितिः | 
चर्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीइति॥ 


और भी, 'कोटलीय अर्थशास्त्र” की इष्टि से वेदिक सनातनघमं का ही पूवे 
समर्थन होता है । विवाह-विच्छेद आदि के सम्बन्ध में कौटल्य को प्रगतिशील कहा 
जाता है, पर उन्होंने जहाँ परस्परद्वेषान्मोक्षः--अर्थात्‌ परस्पर द्वेष होने पर स्त्री-पुरुष 
का मोक्ष, विवाह-विच्छेद या तलाक का समर्थन किया है, वहीं उन्होंने स्पष्ट छिखा है 
कि यह मोक्ष ( तलाक ) धमंविवाहों में नहीं हो सकता : ममोक्षो घमंबिवाहानाम्‌ । 
दिग्विजय, कण्टक-शोधन या दात्रन्मूलन आदि राजनीतिक अभ्युत्यानों आदि | 
से तो वेद या धमंशास्त्र किसीका विरोध है ही नहीं । 
एतान्‌ हिजातयो देशानाश्चयेरन्‌ प्रथत्नतः। ( मनु० ) 
कुष्णसारस्तु चरति मृगो यत्र स्वभावतः । 
'स ज्ञेयो यज्ञियो देशो स्लेच्छदेशस्त्वतः परः ॥ ( मनुः ) 
इन स्थलों पर भाष्य में यद्यपि मेधातिथि ने यह कहा है कि म्लेच्छदेश भी थायों करारा 
विजित होने पर यज्ञिय देश हो सकते हैं, और यह श्रुति तथा मनु से विरुद्ध ही है, 
तथापि वहाँ उन्होंने यह नहीं कहा कि “म्लेच्छों को आये बना लेना चाहिए ।' प्रत्युत 
यही कहा कि “आर्यों द्वारा म्लेच्छों को चाण्डाल घोषितकर सकंत्न वर्णाश्रमघमं 
प्रसार करने से म्लेच्छदेश भी यज्ञिय देश हो सकते हैं।' 
मेघातिथि ने कहीं जाति-पाँति का खण्डन भी नहीं किया है। कर भी कसे सकते 
थे? क्योंकि मूल मनुस्मृति तथा तन्मूलभूत श्रुतियों में भो जन्मना बणंव्यवश्था 
का ही प्रतिपादन है । वेदों के पुरुषसूक्त में विराट्‌ पुरुष के मुख, बाह, ऊरू, पाद से 
ब्राह्मणादि बणों की उत्पत्ति कही गयी है: 
ब्राह्मणोऽस्य मुखसासीद्‌ बाहू राजन्यः कुतः। 
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मनुने उसीकी व्याख्या कर दी है: मुखबाहुरुपज्जाताम्‌ ( मनु० ) 'भुख, बाहु, ऊरू 
तथा पाद से उत्पन्न होनेवाले ब्राह्मणादि चारों वणों के''"।' इन कछोकों पर भी 
मेघातिथि का भाष्य है | 

` मनु ने श्रुति, स्मृति, सदाचार तथा आत्म-तुष्टि को, पुवं-पूर्वं के अविरुद्ध होने पर 
घमं में प्रमाण माना है। अतः किसीको भी स्वतन्त्र स्मृति-निर्माण या घमं-व्यवस्था 
का अधिक्रार हो ही नहीं सकता। छुण्बन्तो विश्वप्तायंत््‌ ( ऋ० सं० ) इस मन्त्र का यह 
अर्थ कथर्माप नहीं क्रि म्लेच्छ, दस्यु आदि जा|तयों को आये बना लिया जाय; वयोकि 
ऋक के इस मन्त्र में इन्द्र ने दस्युओं के लिए 'आरय' नाम प्रदान नहीं किया है। 
व्याकरणशास्त्र की हृष्टि से वेश्य एवं स्वामी को आये! नहीं कहा जा सकता । उसे 
तो 'अयं' हो कहा जाता है: अयः स्वामिेश्ययोः ( पा० सु० ३. १. १०३ ) । 


उक्त मन्त्र का अर्थ तो यही है कि 'हे ऋत्विजो ! आप लोग सोम आदि सभी 
द्रव्य को आये (श्रेष्ठ) बनाते हुए कार्य करें। दिग्विजय, शत्रन्मूछन के प्रसङ्ग से सतर 
कृत आक्रमण या अश्वमेघःप्रसङ्ग से प्रत्यन्तगमन उपस्थित होता है। शत्रुकृत आक्रमण 
का प्रसङ्ग आपद्धमं के खूप में हो सकता है | अर्वमेधःप्रसङ्ग में विशेष विधान के बल 
से अपवादछूप में प्रत्यन्तगमन की अनुमति हो सकती है। अन्य युगों में उसकी प्राय- 
दिचत्त से पृर्णशुद्धि होती है, पर कलि में मात्र पारळोकिक शुद्धि होती है। लौकिक 
व्यवहार में श्रेणिमेद की व्यवस्था भी है । क्षत्रिय वृत्तिवाले छडाक्‌ शूद्रो की संख्या 
HS L बहुत है। उन्हींको सेना प्रत्यन्तों में जाकर अनायासेन शत्रन्मूलन कर ही 
सकता ह। .. 


छठे अध्याय में श्री. सावरकर ने लिखा है कि “सातवीं शती से और विशेषतः 
ग्यारहवीं शती से अठारहवीं शती तक बराबर मुसलमानों का भारत पर आक्रमण 
होता रहा तो भी मुसमान सफ नहीं हुए, जब कि मुसलमानों ने हिन्दुस्थान के 
समीपवर्ती प्रदेशों के मूळनिवासियों के धर्मों को पुणं रीत्या नष्ट कर दिया था। 
स्पेन, अफ्रोका महाद्वीप का उत्तरी भूभाग तथा हिन्दुस्थान तक फेले एशिया महा- 
वीप के प्रदेशों में जहाँ-जहाँ वे गये, वहाँके निवासियों को इस्छाम-धमं में दोक्षित 
कर डाला; किन्तु हिन्दुस्थान में मुसलमानों को सफलता नहीं मिलो ।” इसका कारण 
वे 'मेघातिथि की सक्रियता' मानते हैं । किन्तु हिन्द्‌-धमं, हिन्दु-समाज ओर हिन्दू- 
शास्त्र यहाँ आज भी चमक रहा है और करोड़ों व्यक्ति इसके आज भी अनुथायी बने 
हैं। संसार के दशनो में हिन्दू-दरनों का सामना करनेवाला अन्य कोई दर्शन है ही 
23 । हमारी इष्टि में इसको कारण मेघातिथि न हीं, किन्तु भारतीय जनता का 
स्थायी अनादि-अपौरुषेय वेदादिशासत्रों तथा तदुक्त वेदिक सनातनधमं में अडिग 
विश्वास एवं उसके लिए महान्‌ त्याग ओर बलिदान ही है । सुधारक ओर बोढ़ों ने 
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एकए% कर बहुत से शास्त्रों या शास्त्रांशों तथा तदुक्त धर्मों को त्याग दिया, उसके 
कारण हिन्दू-धर्म नहीं बचा। र त्याग-बछिदान करनेवाछों में सुधारक एक भी नहीं 
था। जोहर करनेवाली लाखों स्त्रियाँ और धम के चाम पर अपने शरीर का मांस 


नुचवानेवाळे, शिखा के दो बाळ भी न देकर सिर देनेवाले शास्त्र एबं घमं 
विइवासी ही लोग थे । | yao 


हाँ, यह तो ठोक कहा है कि भीम तथा राणा प्रताप आदि राजपृतों तथा 
विजयनगर के हिन्दू-राजा आदि ने सशस्त्र प्रतीकार कर मुसलमानों की राजकीय 
सत्ता को झकझोरा ओर अत्यन्त क्षीण एवं ढोलाढाछा कर डाशा। पर यहाँ मी बाद 
रखना चाहिए कि राणा प्रताप कट्टर शास्त्रवादी ओर परम्परावादी ये । इसीलिए 
अन्य सुधारक राजाओं के समान उन्होंने मुसछिम बादशाहों को न अपनी बहू-बेटियाँ 
दीं और न कभी उनके साथ बेठक़र भोजन ही किया। प्रसिद्ध है कि मानसिह 
राजा के साथ भोजन न करने के कारण हो मान सिंह उनका घोर विरोधी हो गया 
था । पेशवाओं ने अटक तक हिन्दू-विजय-वैजयन्ती फहरायी । पेशवा लोग भी कटुर 
परम्परावादी वेदिक थे। भोजन, विवाह आदि में कट्टर वेदिक सनातनी ही थे। 
मुसलमानों को यह पराजय विश्वविश्रुत है। 


'मेवाड़ के बप्पा रावल ने यवनकुमारो से विवाह कर लिया, उससे उत्पन्न 
सन्तानों का सूर्यंवंशी के रूप में सम्मान हुआ” यह सवंथा ऐतिहासिक तथ्य नहीं है । 
राजकीय कारणों से हिन्दू-राजा जब परघमं की कन्याओं को ग्रहण करता है, तो 
उसकी सन्तान कभी भी राज्य को अधिकारिणी नहीं होती । ऐसे ही विवाहो में 
कोटल्य ने मोक्ष ( तलाक ) स्वीकार किया है, धमेविवाहों में नहीं। फिर यदि बप्पा 
ने व्यक्तिगत नियम त्याग दिया, तो वह उसका व्यक्तिगत प्रमाद ही माना जामगा, न 
कि दूसरों के लिए आदर्श होगा । पेशवा छोग भी अपने धर्म को सुरक्षित रखकर 
विजयी हुए। अतएव उन्होंने बाजीराव की मस्तानी की सन्तानों को अपने घम में 
. नहीं मिलाया। जेसळमेर के रावल चेचक, मारवाड़ के मल्छीनाथ राठोर के पुत्र 
जगमल, मेवाड के राणा कुम्भा आदि फी वीरगाथा का ही हिन्दूसमाज ने आदर 
किया । उनके कतिचित्‌ घमंविरद्ध आचरण एक सेनिक योद्धा की हैसियत से क्षम्य 
थे । वे कोई घर्माचायं नहीं थे। अतः उनके आचरणों का प्रभाव हिन्दू-समाज पर 
कुछ भी नहीं पड़ा । 


श्री सावरकरजी लिखते हें कि “तवारिखे इसोना' नामक पुस्तक के अनुसार 
हिन्दू सेनिक तुकं, मुगल ओर अफगान स्त्रियों को पकड़कर ले गये, बे-फिक्रो से 
उनसे विवाह कर छिया । अवसर मिलते हो समूह को समूह मुसिम स्त्रियों को 
पकड़कर हिन्दु बना लेते थे। अजमेर के अनासागर नामक सरोवर तथा जसलमेर' 
¢o 
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सरोवर में स्नान कराकर भ्रष्ट होकर मुसलमान बननेवालों को शुद्ध कर छिया 
के था। स्मृतिकार देवल ऋषि, भाष्यकार मेधातिथि के समान हिन्दुओं में 
"प्रतिभाशाली प्रत्याक्रमणकारी शास्त्राधार उत्पन्न करनेवाले थे । वे दत्रुविनाश के 
'छिए नया शास्त्र भी गढ़नेवारे थे। उन्होंने मुतळमानी राज्य उछटकर हिन्दू- 
राज्य की स्थापना की | क्रान्तिपीठ का भी आचायंत्व उन्हींने किया । उन्होंने 
हिन्दू-राष्ट्र के हिताथे केवळ घामिक शुद्धि की ही शास्त्रोक्त व्यवस्था नहीं बनायी, 
किन्तु मुसलमानों द्वारा बलपूर्वक भ्रष्ट किये गये हरिहर और बुक नामक दो तरुण- 
वीरों का प्रकट रूप से शुद्धि-संस्कार भी करवाया । इन दोनों बन्धुओं ने तलव।र 
के जोर पर मुसलमानों को अनेक लड़ाइयों में बार-बार हराकर १३३६ में अपेक्षित 
हिन्दू-राज्य स्थापित किया। विद्यारण्य ने अपने हाथों शुद्धीक्ृत हरिहर का हिन्दू- 
सम्राट के रूप में राज्याभिषेक किया। इन्हीं विद्यारण्य ने गोमान्तक में मुस्लिम 
राज्यसत्ता का उच्छेदकर धमंश्रष्ठ हिन्दुओं को शुद्ध करने के लिए माघव-तीथ 
नामक एक तीथं बनवाया, धर्मश्रष्ट हिन्दुओं को मन्त्रपूर्वक स्तात करवाकर उन्हें 
सामूहिक रूप से शुद्ध किया ओर इस प्रकार की शास्त्रीय व्यवस्था छागू कर दो 
जिससे आगे भी इसी प्रकार शुद्धीकरण चलता. रहे। 


. “रामानुजाचार्य एवं उनके करिष्य रामानन्द तथा बद्भाल के चेतन्य महाप्रभु 
आदि घामिक नेताओं ने स्छेच्छों द्वारा भ्रष्ट किये गये सकड़ों हिन्दुओं को वेष्णव- 
घमं की दीक्षा देकर शुद्ध किया । छत्रपति शिवाजी ने बालाजी निम्न्राळफर और 
नानाजी पालकर को, भ्रष्ट होकर मुसलमान हो जाने के उपरान्त ही, शुद्धकर फिर 
से हिन्दू बना लिया था | 

“जब भोरंगजेब चतुरङ्गिणी सेना लेकर मराठों पर हमला करने जा रहा था, तो 
रास्ते'की राजपूती को जड़मूल से उखाड़ फेंकने के लिए उसने राजपृतों पर धामिक 
आक्रमण किया । किन्तु उसके दक्षिण की ओर बढ़ जाने के बाद हिन्दुओं ने अपमान 
भोर संख्या.की भरपाई के लिए धार्मिक प्रत्याक्रमण कर दिया । उस समय महाराज 
जसवन्त सिह ओर दुर्गादास राठोर के नेतृत्व में औरंगजेब द्वारा मन्दिर तोड़कर 
बनायी गग्नी मस्जिदों को ही नहीं, किन्तु अधिकसे-अधिक मुसलमानों को भी हिन्दू 
बना लिया | हिन्दू-मन्दिरों में मुसलमान गोमांस फेंकते थे, उसके बदले हिन्दुओं ने 
सुअर क फेने का “शठे शाट्यम्‌' के अनुसार बर्ताव किया। मुसलिम 
स्त्रियों को हिन्द बनाकर दासी बना लिया गया | इस तरह मुसकिम स्त्रियों को घर 


Ff 


में रख लेने प्र भी जाति-बहिष्कार नहीं हुआ । 
` - भराव्वीं शती से आसाम से ळो वर्मन साऊस्त्रस और पाल-घराने के हिन्दू- 
राज्य आसाम के उस ओर बिखरी अनेक टोलियों में से शान-टोळो को अहोम नामक 
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पाखा का--जो पीढ़ी-दर-पीढ़ी से लड़ाई-झगड़े, लूटःपाट करती हुई जीवन बितादी 
स बढ़ने लगा | अन्त से उस राज्य में १२९८ ई० में चूकूक राजा की सत्ता 
हुई | .स्वरयं अपने को ओर प्रजा को अहोम ( बेजोड़). कहळवानेवाछा. वह 
हग राजा था। इस राजा नें मुगळ-सत्ता का सफछतापूर्वक सामना. किया! 
अपने राज्य को भी 'भहोम' नाम से प्रस्यात किया । कहा जाता है कि 'असाम' 
'अहोम' का ही बिगड़ा नाम है। प्राणवान्‌ हिन्दू-धर्म के प्रचारकों ने उन दिनों भी 
अनेक पात्य ( पवंतोय ) टोछियों में हिन्दू-धर्म के तत्त्वों ओर संस्कारों को भर 
दिया था। कुषाण, हूणों को तरह शान-टोछी के विजेता राजा ने भी हिन्दू-धर्म ` 
स्वीकार कर लिया | अहोम राजा क्षत्रिय हो गये |” 
ठीक है, एक बड़े राष्ट्र में देश, काल, परिस्थिति के अनुसार अनेक घटनाएँ 
घटती हूँ। कई घटनाएँ शास्त्रबिरुद्ध भी होती रहती हैं। यह हम बता ही चुके हैं 
कि प्राचीनकाछ से ही हिन्दू-शास्त्रों में विविध ज्ञात-अज्ञात पापों के प्रायश्‍्चित्त की 
व्यवस्था है ही । तदनुसार प्रायरिचित्त तो उचित ही था, हो सकता है। कई स्थलों 
में कुछ मनमानी भी प्रायदिचित्त हुआ हो, परन्तु वह प्रमाण रूप से मान्य नहीं होता । 
क्योंकि धर्म में इतिहास या हिस्ट्री प्रमाण नहीं होती । कारण स्पष्ट है कि घटनाएं 
कई दुर्भाग्यपूण होती हैं तो कई सोभाग्यपूणं भी । किन्तु शास्त्राविरुद्ध, सोभाग्यपुर्ण 
घटनाएं ही समाज के लिए आदरणीय होती हें। समाज में रावण और राम 
दोनों तरह के पुरुष होते हैं। युधिष्ठिर भी ऐतिहासिक पुरुष हैं ओर दुर्योधन भी । . 
तथापि सम्राज के नेता सावधान करते रहते हैं कि 'रामादिवद्वत्तितव्यं न रावणा- 
दिवत्‌' भर्थात्‌ आस्तिक जनता को राम तथा युधिष्ठिर आदि के समान ही बर्ताव. 
करना चाहिए । वहो आदशं आजतक चला आ रहा है। लाखों वर्षों से हिल्दू-धर्म 
ओर कट्टर वेदिक सनातनधमं चछा आ रहा है, आज भी प्रचलित है। आज भी 
कम लोगों में सही, वर्णाश्नम-धमं प्रचलित है। खान-पान-विवेक, विवाह-विवेक प्रच- 
छित है | बणंसङ्कुरता से परहेज किया जाता है। मुसळमान, ईसाई भादि कीं रोटी- 
` बेटी को कोन कहे, पानी पीने में भी परहेज किया जाता है। इस जातिभेद को 
मिटाने के लिए सुधारकों ने एड़ी-चीटी का पसीना एक कर दिया । सुधारकों की 
सरकार ने धर्म-विरुद्V, जाति-विरुद्ध कानून बनाकर, इनाम बाटकर भी सबकी रोटी- 
बेटी एक करने की हजारों चेष्टाएं कों और बराबर करती जा रही है । फिर भी शास्त्र- 
घरमवादी हिन्दुओं को हृष्टि में सब व्यथं है । इतना ही नहीं, निर्वाचनों के दिनों में तो. 
सुघारकों के सिर पर चढ़कर उनके 'जातिवाद का भूत” बोलते लगता है। जाति- 
पाति के बिरोधी, पानी पी-पीकर जाति-पाति को गाली देनेवाले भी जाति के नाम 
पर वोट मागते फिरते हैं ! | पु SRR 
महाराणा प्रताप ओर पेशवाओं का भादे ही मास्तिक हिन्दुओं को मान्य है। ' 
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वें सन अपने शास्त्रं भौर धर्म को रक्षा करते हुए ही बिजयी हुए हैं। अच्य लोगों की 
ऐतिहासिक स्थिति इतनी स्पष्ट भी नहीं है। हिन्दू-वीरों में तो उनकी गणना की जा 


सकती है, परन्तु शास्त्रविरुद् मनमानी करनेवाले किसी बड़े-से-बड़े वीर का भी 


बामिक नेता के रूप में आदर नहीं किया जा सकता । ऋषि देवल तथा मेधातिथि 
को शास्त्र की कसोटी पर कसकेर ही माना जा सकता है। ध्यान रहे कि हिन्दुओं 
ने वेदविरुद्ध बोळने के कारण अवतारी बुद्ध की सम्मतियों को भी ठुकरा दिया था ' 


तुसो महिमा वेद को" । 
जेहि निन्दतं निस्दित भये, विदित बुद्ध अवतार | 
फिर देबळ, मेधातिथि की गणना ही क्या हो सकती है! चया शास्त्र गढ़नेवा ला 
हिन्दू-शास्त्र को कदापि मान्य नहीं । 
आपने स्वयं ही छिखा है किं वे छोग नये शास्त्राधार उत्पन्न करनेवाले थे, 
नये शास्त्र भी गढ़नेवाले थे।' बस, यही उनकी कमजोरी का मूल है, क्योंकि सचु के 
अनुसार तो घमं-जिन्ञासुओों के लिए परम प्रमाण वेद ही है, अन्य कोई नहीं : 
घ जिज्ञासमानां प्रमाणं परमं शृतिः। (मतु) 

जो नया घास्त्राघार या नया शास्त्र बना सकता हे, वह हिन्दू-शास्त्र एव हिन्दू-घर्म 
तथा हिल्दू-जाति से ही क्यों बंधा रहेगा ? शास्त्रवादी हिन्दू को दृष्टि में अन्य 
बिंधर्तियों के समान बह भी त्याज्य है । > 

Sh श्री विद्यारण्य स्वामी के सम्बन्ध का विश्वृद्धंल इतिहास तथ््रहीन है । “बिद्या- 
रण्य स्वामी ने क्राम्तिपीठ का आचायंत्व किया, सुसलिम-राज्य का उच्छेद कर हिन्दू 
राज्य हा हिन्दुओं का मागं-दशन किया । हिन्दू-शास्त्रों के अनुसार 
उन्होंने घमेभ्ष्टों को प्रायरिचत्त कराकर शुद्ध किया” यहाँतक तो शास्त्रों तथा उनके 
द्वारा निर्मित ग्रन्थों के अविरुद्ध होने से प्रामाणिक कहा जा सकता है। 'माघवतो्थ, 
hie की स्थापना ओर शास्त्रानुसार प्रायश्चित्त-परम्परा कर दी' यह भी 
सोक हैः। किन्तु 'बिद्यारण्य स्वामी ने जाति-पाँति का भेद नहीं मावा, सबको भोजन- 
बिवाह को छट दे दी, मुसलमान स्त्रियों को घर में पत्नी बनाकर रख छिया तथा 
मुसछमानों को अपनी जाति में मिछाकर, समरस कर ब्राह्मण आदि बना लिया यह 
मे डे स्वामी के नाम से प्रस्यापन करना विद्वानों की आँखों में धूळ झोंकना 
प्रि संन्यासःसे पूर्व वे ही 'विद्यारण्य स्वामी! 'स EE 2 
शह है। देर खालाओं को महताब एव बाणम पर सका 
सायण-भाष्य 'प्रसिद्ध है। अपने भाष्य में उन्होंने हरिहर 

उन्होंने हरिहर ओर वीरबुकक की चर्चा 
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भी को है । पू्वोत्तर-मीमांसाओं पर भी उनकी 'अधिकरण-न्यायमाला' है। हेमाद्रि के 
समान ही उनका 'पराशर-माधद' नामक घमं-निर्णायक महान्‌ निबन्ध-प्रन्थ है। इन 
सब ग्रन्थों भें दा शुद्ध-वेदिक सनातनधमं का ही निरूपण किया है। कहीं भी 
प्राचीन घम-मर्यादाओं के विरुद्ध उन्होंने कुछ भी नहीं कहा । विद्यारण्य स्वामी के 
रूप में भी उनके अनेक ग्रन्थ हैं जिनमें 'पञ्चदश्ी, अनुभति-प्रकाश ( उपनिषद्‌-टीका ), 
वातिकसार' आदि प्रसिद्ध हें । इन ग्रन्थों में भी उन्होंने वर्णाश्रम-मर्यादाओं का ही 
समथन किया है। उनके बिरुद्ध एक अक्षर भी नहीं कहा । अतः विद्यारण्य स्वामी के 
नाम पर उच्छुङ्भळ सुधारवाद का समर्थन तो कथमपि नहीं किया जा सकता । इस 
बात का प्रमाणभूत कोई इतिहास-ग्रन्थ भी नहीं मिळता । श्री सावरकरजी स्वयं 
मानते हैं कि 'विदेशी इतिहासकार तथा उनके अनुयायी स्वदेशी इतिहासकार भो 
तोड़-मरोड़कर ही इतिहास लिखते थे ।' हम भी कह सकते हैं कि "श्री सावरकरजी ने 
भो सुधारवाद के आवेश में भाकर विद्यारण्य स्वामी को भी अपने समान ही सुधारक 
सान लिया है, जो तथ्यहीन है।' 


श्री रामानुचायं तथा श्री रामानन्द ने भी कोई कायं शास्त्र-विरुद्ध नहों 
किया । वेषणव-दीक्षा देकर वेष्णव बनाना पृथक वस्तु है ओर किसी मुसलमान को 
ब्राह्मण-क्षत्रिय बनाकर उससे जन्मना ब्राह्मण की लड़को की शादी कर देना संथा 
भिन्न वस्तु । पहली बात सम्भव है, पर दूसरी नहीं। चेतन्य महाप्रभु ने भी वही सब 
किया है, जो शास्त्रविरुद्ध नहीं था। अन्य सब बाते प्रमाणशून्य तथा सुधारको की 
कल्पनामात्र है । 


अस्त्रबळ शास्त्रबळ, सेनिक-संघटन तथा बोद्धबळ, बाहुबळ से सम्पन्न होकर 
विघर्मी राज्यों की उखाड़ कण्टक-शोधन कर हिन्दु-राज्य की स्थापना करना, हिल्‍्दू- 
बल बढ़ाना, विदेशों में दूर-दूर तक हिन्दू-राज्य को स्थापना करना, भ्रष्ट हिन्दू- 
सत्रो-पुरुषों को शास्त्रीय प्रायश्चित्तों द्वारा शुद्ध करना उचित है । सामरस्य के अयोग्या 
को भी शुद्ध कर, श्रेणीमेद स्थापित कर उनको भी हिन्दू-समाज के भीतर ही रखना, 
यह सब शास्त्रसम्मत है। पतित-परावतंत्, अहिन्दुओं का हिन्दुकरण शास्त्रमर्यादा के 
भीतर हो सकता है। हिन्दू, अहिन्दू स्त्रियों के सम्बन्ध में भी यहो चीति अव्याहत है। 


इसी तरह आगे श्री सावरकरंजी अटक या पा बयो 
हुआ, इसका कारण बतलाते हुए कहते हें: “हिन्दुओं को अनेक जातियाँ अपने 
अपने विभिन्न जाति-शिविरों में, किन्तु एक ही झण्डे के नीचे सुखपूवंक बसती थीं। 
कुछ शिविरों की संख्या बढ़ जाती थी उनके कुछ आचार-विचार तो अपनी जाति 
तक हो सीमित रहते थे । शेष सब व्यवहार हिन्दू-स्मृति-निबन्धों के अनुसार सबके 
समान रूप से चलते थे ।” यहाँतक तो ठोक हो है, पर आगे आप कहते हैं : 


५३८ दिचारं-पोयुंषे 

“उटक-बन्दी अर्थात सिन्ध छाँघकर म्लेच्छदेशों में जाना हिन्दू-धमं के अनु- 
सार निधो ज Sa के योग्य अपराध की जो बातत हमारी स्मृतियों, 
धमंसंहिताओं में प्रविष्ट हो गयी, उसे भी उस समयकी परिस्थितियों के अनुसार 
सनातनधमियों ने हिन्दू-ध्मं-रक्षण के विचार से प्रविष्ट किया होगा । क्योंकि भह 
मूद गजनी के बाद भी सिन्धु पारकर सम्पूर्ण प्राचीन भारत के भाग को हिन्दू. 
राजाओं ने ठोक हिन्दुकुश-पर्वत तक फिर से जीत लिया था। खोनन तक ( खोस्त 
तक ) हिन्दू-राज्यों का विस्तार था, यह तथ्य अब भलीभाँति सिद हो चुका है। 
अतः पहले सिन्धुनदी का पार करना निषिद्ध नहीं था, किन्तु 'आयघम-प्रचाराथ 
सवत्र संचार करो” को छूट थी । 

“'कित्तु जब हिन्दू-राज्यों का पराक्रम-सूयं अस्त हो गया, मुस्लिम जेसे 
राक्षप्ती समाज द्वारा हिन्दुओं को नारकोय यन्त्रणाएँ दी जा रही थीं, उनके अपने 
शस्त्रबळ का कोई आधार रोष नहीं रह गया, उस समय लिखी गयी स्मृतियों में 
अटक न छॉघने को आज्ञा समाविष्ट कर दी गयी होगी । सिन्धु-पार की भूमि म्लेच्छ- 
भूमि मानी जाने छगी होगी । तभी भविष्यपुराण के अनुसार हिन्दुस्थान की सीमा- 
रेखा निर्धारित हुई । 

सिन्धुत्यानसिति प्राहुः राष्टरसायंस्य चोत्तमम्‌ । 

स्लेच्छस्थानं परं सिन्धोः कृतं तेत सहात्मना ॥ 
--मुहम्मद गोरी के बाद ही स्मातं-व्यवस्था में यह व्यवस्था हुई होगी। बहुत कर 
यह व्यवस्थापक महाराजा भोज हो सकता है। इछोकार्थ यह है कि 'सिन्धु-स्थान' 
( हिन्दुस्थान ) ही आर्यों का उत्तम राष्ट्र है, इसके बाद का देश म्लेच्छ-स्थान है, यह 
व्यवस्था उस महात्मा ने की ।” 


Fe सावरकर के अनुसार “समुद्रयात्रा-वर्जन को आज्ञा स्मृतिकारों ने नहीं - 
दो; क्योंकि हिन्दुओं का सामुद्री-दल हिन्द-चीन ( इण्डोचीन ) तक था, सारे ईशान- 
कोण से परचम सीमातक हिन्दूराष्ट्र की अप्रतिम सत्ता बड़े ठाठ से विराजमान थी । 
पिह, छ्धा में भारतोय राजवंश राज्य करते थे। लक्षद्वोप, मालद्वोप में भी यही 
बात थो । अफ्रीका तक के सारे ट्रोषपुञज उस समथ हिन्दू-सत्ता के नीचे थे। अतः 
यह कल्पना पागलपन है कि वेदिक हिन्दू-स्मृतियों ने समुद्र-पार जाना निषिद्ध कर 
द्या होगा । किन्तु जसे अटकबन्दी हुई, वसे ही जब हिन्दू-समाज दासता के कारण 
अत्यन्त द पंगु हो गया था, तब आनेवाळो परिस्थिति का सामना करने के छिए | 
समृतियों को आवश्यक विधि-निषेध की व्यवस्था करनी पड़ो होगी। इसकी सुविधा 
के लिए युग-ह्वास मोर 'कलिवज्यं-प्रकरण' की युक्ति स्वीकार की गयी । 

“देवळ एवं मेधातिथि के बाद में रचित समृतियों में ही: 
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समुग्रयातुः स्वीकारः करौ पञ्चच विनजयेत्‌ । 
समुद्रयाचा करनेवाले व्यक्ति को अपने घमं मे अपनी जाति में ग्रहण न करने 
की 'उसे वापस लेने की कोई प्रायरिचित्तविधि नहीं है” आदि प्रचार की कड़ी 


मर्यादा लगायी गयी मिलती है। यह वह समय है, जब् हमारे पदिचमी समुद्र 
में ईसाइयों का, विशेषतः नि शग प्रभाव बढ़ा, जिस समय उन्होंने गोमन्तक 


“जिस समय अरबों ने अपनी नो-सेनाएँ इकट्ठी कर हिन्द-महासागर में आगे 

` अढ्कर जावा, सुमात्रा, हिन्दचोन तक हमले किये और हिन्दुओं बोद्धों, पर अत्या- 
चार, बलात्कार किया, परिस्थिति के अनुसार तब उक्त निषेघाज्ञाएँ ठीक थीं । जहाँ 

` अपने घमं अथवा राष्ट्र के लोगों की अवहेछना होती हो, जहाँ ईसाई, मुसलमान 
आदि धमं अपने लोगों पर लादे जाते हों भोर जिस राष्ट्र में उसके प्रतीकार के लिए 
सेनिक सामथ्यं न रह गयी हो, ऐसी अवस्था में राष्ट्ररक्षा के लिए एक ही उपांय 
शेष रहता है-'वह यह बन्दी लगा दे कि इस रा ष्ट्र का कोई व्यक्ति या नागरिक 
उस शत्रुदेश में न जाय ।' पर इसपर एष धस: सनातनः की परम्परागत स्मृति- 
शास्त्र की अधिकृत मुद्रा छगा दी गयी, यही भूल थो। इसीके कारण अटक पार, 
कर अफगानिस्तान आदि पर चढ़ाई कर उन्हें जीतने की शक्ति होने पर भी उक्त 
बन्दी या प्रतिबन्ध के कारण हिन्दू-सेनिक वेसा न कर सके । पेशवाओं ओर रणजीत 
सिंह के समय राज्यसत्ता का प्रखर प्रताप होने पर उस परिवर्तित परिस्थिति में उक्त 
बन्दी हिन्दू-हितघातक सिद्ध हुई। अटक-पार जाना पाप है, यह समझकर धमं- 
भीर्‌ वीर रुक गये। ( यह सब ऐतिहासिक तथ्य के प्रतिकूल है। कारण, मुसछिम 
शासनकाल में भी राजा यशवन्तर्सिह आदि राजपूत वोरों ने अफगानिस्तान तक 
विजय प्राप्त की, ऐसे समाचार इतिहास में भरे पड़े हैं। —स्वामोजी )। 


“यदि आधुनिक शास्त्रकारों ने स्पष्ट बता दिया होता कि कृतयुग में हमारा 
आयं-राष्ट्र समुद्र छाघकर द्वोप-द्वोपान्तरों में राज्य करने में सम था। राजेन्द्र 
चोल तक हमने त्रिसमुद्राधीक्षत्व प्राप्त कर रखा था। उस समय धमंप्रचार, राज्य- 
प्रसार के लिए समुद्र छाँघना आवश्यक था, पुण्यप्रद था। परन्तु दुर्देववश नौसेन्य- 
शक्ति तथा सिन्धुस्वामित्व नष्ट हो गया। अतः जबतक हम उस शक्तिको पुनः 
प्राप्त नहीं कर छेते तबतक और केवल तभीतक दुबलता की दशा में समुद्र को और [ 
शत्ुराष्ट्रों में अपने व्यक्ति भेजना राष्ट्र के लिए घातक ओर अतएव पापप्रद 
होता | उतने समय के छिए ही सिन्धु-बन्दो थी। युगह्गासातुरूपतः का यही अथं है कि 





विचार-पोयूष 
अनुसार ही यह संकोच है। परन्तु जब इन बन्दियों का तोड़ना 
लक तब भी कलो र बिवजयेत कहकर कलियुग को समाप्ति तक अर्थात्‌ 
परळयप्यन्त का प्रतिबन्ध रगा दिया गया ! उसे तोड़ने के लिए भावुक हिन्दू-समाज 
तेयार न था ।'.. 
आगे चछकर ईसाई-आक्रमणों की चर्चा करते हुए श्री सावरकर ने लिखा है 
कि “ईसाई-कथामं के अनुसार सीरिया में पहले-पहले ईसाइयत में bk का 
प्रचार होने लगा तब स्वयं ईसा को फाँसी पर टाँगनेवाले ज्यू:धर्मीय छोगों ने 
इसाइयों का बड़ो निमंमता से उत्पीडन किया । उस समथ कुछ ईसाइयों को हिन्दु- 
स्थान का जळमागं मालूम था। वे छोग भागकर हिन्दुस्थान में जासोदित नामक 
राजा के पास आश्रयाथे आये। उचित था कि इन विधियों को बिना किसी शतं 
अपने समुद्र-तट पर पेर न रखने देना चाहिए था, किन्तु आश्रय ओर साथ ही कुछ 
भूभाग भी दान में दे दिया गया । ग्राम-पञ्चायत में उन्हें सभान अधिकार का पट्टा भी 
ताम्रपट पर छिख दिया गया। धीरे-घीरे उनको यह समझ में आ गया कि हिन्दू 
खिछानेःपिलानेमात्र से भ्रष्ट होकर ईसाई बच सकते हैं। तब उन्होंने वेसा ही करना 
प्रारम्भ कर दिया । इंग्लेण्ड में जब कोई ईसाई नाम भी नहीं जानता था, उसी समय 
कपटपूर्वंक हिन्दुस्थान में ईसाई बनाया जा रहा था। छळकर पानी पिछाकर ईसाई 
बनाया गया। ग्रामों के ताळाबों में डबल रोटी डाळी गयी । जब लोगों ने उनका 
पानी पी छिया तब ईसाइयों ने प्रचार कर दिया कि 'हम लोग ईसाई हैं, हिन्दू-नहीं । 
हमारी रोटी इस तालाब में पड़ी है। तुम छोग इस तालाब का पानी पीकर ईसाई हो 
24 कि खूब गड़बड़ी फेल गयी, जाति-बहिष्कार हुआ, ईसाईयों की संख्या तेजीसे 
बढ़ने लगा ! 


विभिन्न देशों की ईसाई-मिशनरियाँ आपस में एक-दूसरे से लड़ती थीं और छल- 
कपटपुवंक सेकड़ों गिरोहों में ईसाइयत फेला रही थीं। मनचाहे अत्याचार कर उन्हें 
ईसाई बनानेवालों में सबसे प्रबल पादरी सेण्ट ( सन्त) जेवियर ( अक्षवीयं ) था। 
उसने अपने पुतंगाल-बादशाह को लिखकर ईसाइयत के प्रचार में शासकीय अधि- 
कारियों को सहायता प्राप्त की | वह ब्राह्मणों को अपने प्रचार में सबसे बड़ा बाधक 
माततता था। सरकारी अधिकारियों को मदद लेकर वह मठाधीशों, आचार्यों ओर 
धतवान्‌ लोगों की मरम्मत करता, मन्दिरों-मूत्तियों को तोडता ओर घोर अन्याय- 
अत्याचार कर ईसाइयत फेलाता था । अन्य लोग भी उसका अनुकरण करते थे। इस 
तरह ईसाई-राष्टो ने दक्षिण समुद्र पर अपनी सत्ता स्थापित की, वे हिन्दचीन तक 
फूले । हिन्दू-घमं अपनी गलतियों बक बना हुआ था। उसने समुद्रतट जाना 
ही मता कूर रखा था । समुद्रयातुः स्वीकारः कलो पन्न दवजयेत्‌ । 


R४० 
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आगे वे कहते हैं । “उचित यह था कि विद्यारण्यस्वामी, छत्रपति शिवाजी, 
दुर्गादास राठोर, जोधपुर के महाराजा जसवन्ततिह, रामानन्द, चेतन्य आदि सन्तः 
महन्तों ने जो शुद्धिसम्बन्धी मोचे पर सशस्त्र जबाबी हमले का उपक्रम किया था, 
उस सशस्त्र आक्रमण को सतत जारी रखा जाता। मुसळिस स्थ्री- प्रुरुषों को हिन्दू 
बनाने का धूम-घड़ाका जारी रखते हुए, पुरानी रूढ़ियों को तिछाझञछि देकर उसे उस 
समय के हिन्दुओं का युगधमं बना डालना चाहिए था। पर दुर्भाग्यवश वेसा 
नहीं हुआ ।” 

उक्त उद्धरणों से स्पष्ट प्रतीत होता है कि नस्याचार, अन्माब कर ईसाइबत 
फछाने में ईसाई मुसलमानों से भी बढ़े-चढ़े थे। इसाई ओर मुसळपान दोनों शक्तियों 
ने धमं के नाम पर काला कळू लगाया । आज भी वे छछ-कपट से, गरीबी का 
अनुचित्त लाभ उठाते हुए हिन्दुओं को धर्म॑-भ्रष्ट करके ईसाई, मुधछमान बनाने में 
जुटे हुए हैं। प्राचीन काळ से ही शास्त्रों में घ्रायर्चित्त की व्यवस्था है। बतः अष्टों 
को प्रायरिचित्त कराकर अपने धमं, दरशन तथा शास्त्रों का प्रचार करना परमाः 
वइ्यक्क है। 


देवळ, मेधातिथि की कोई प्रामाणिक नवीन व्यवस्था नहीं है। विद्यारण्प्र- 
स्वामी की भी कोई ऐसी व्यवस्था उपलब्ध नहीं है, जिसमें यह कहा गया हो कि 'हमें 
जाति-पांति, वणं-व्यवस्था नहीं माननी चाहिए, सबके साथ रोटी-बेटी का सम्बन्ध 
करना चाहिए । जन्मना ईसाई, मुसलमान, तुकं, मुसळ, ईरानी, अंग्रेज, फ्रेंच, 
पुतंगीज को ब्राह्मण, क्षत्रिय बना लेना ओर उनको अपनी बहुन-बेटी दे देनी चाहिए 0 
अतः वेसी सुघारकों की कल्पना निर्मळ है। ' 

चेतन्य रामानुग, रामानन्द आदि की भी ऐसो कोई व्यवस्था उपलब्ध नहीं 
है। चेतन्य महाप्रभु का ग्रन्थ अभी भी जीवित है। उनके अनुयायी उनके भक्ति- 
विषयक ग्रन्थों का पाठ करते हैं । स्वयं श्री सावरकरजी मानते हें कि 'इस महापुरुष 
ने मुसळपानों से सशस्त्र बदला छिया', पर इसका उल्लेख तक उनमें नहीं है। उनके 
दवारा मुसलमानों पर हुए सशस्त्र घामिक आक्रमण अथवा बड़ी-बड़ी शुद्धियों की 
गाथा कहनेवाला एकआध वीरकाव्य भी उस समय के भाटों अथवा चारणों द्वारा रचा 
गया हो तो इस समय प्राप्त नहीं है बहुजन-समाज को भी इसकी आवश्यकता प्रतीत 
नही हुई कि वह उन स्मरणीय प्रसङ्गों की मोखिक चर्चा ही परम्परानुसार जारी 
रखता । ऐसी स्थिति में एक शास्त्रवादी कों कहना पड़ता है कि वस्तुतः विद्यारण्य के 
समान ही रामानुज, रामानन्द, चतन्पांदि ने भी कभी कोई घमंविसुद्ध व्यवस्था नहीं 
दी । वेऽगव-घमं या शेव-शाकतधमं में ईताई अथवा हरिजन भी प्रविष्ट होकर 
भगवच्नाम जपे, भगवद्भक्ति करे, इसमें किसीको कोई आपत्ति नहों है। परन्छु 
वेदिक वर्णाश्नमधमं में तो जन्मना शुद्ध वर्णों का ही सन्निवेश है। 

<१ 
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अद्यपि श्री सावरकर ने मेघातिथि को बहुत वड़ा क्रान्तिकारी बताया ओर 
उनके आविर्भाव को हिन्दुओं का परम सोभाग्य कहा। किन्तु उन्हींके वर्णन से 
प्रतीत होता है कि उनका कोई स्थायी प्रभाव समाज पर नहीं पड़ा । इसलिए लेखक 
के अनुसार वह समस्या ज्यों-की-त्यों बनी रही । छत्रपति शिवा, दुर्गादास, राजा 
जसवन्तसिंह आदि ने जो कुछ भी किया हो, परन्तु श्री सावरकर के अनुसार वह कार्य 
मागे नहीं बढ़ सका न तो मुसलिम स्त्री-पुरुषों को हिन्दू बनाने का धूम-घड़ाका ओर 
पुरानी ूढ़ियों को तोड़ने का काम चछा ओर उसे युगघमं नहीं बनाया जा सका। 
इससे स्पष्ट होता है कि उक्त बातें ऐतिहासिक तथ्य न होकर अधिकांश सुधारको 
की कल्पना ही है । यदि किसी अंश में ऐतिहासिक भी हों तो भी शास्त्रवादी आस्तिक- 
समाज की दृष्टि में उसका च तो तब कोई महत्त्व था ओर न अब है। आस्तिक तो 
शास्त्रानुसार शुद्धि तब भी चाहते ओर करते थे और अब भी करते हूँ । 


` सिन्धु-पार अथवा समुद्र-पार जाने की निषेधसम्बन्धी कथा श्री सावरकरजी 
की अपनी मनगढ़न्त है । यह महमूद गजनी या मुहम्मद गोरी के आक्रमण या इंसा- 
ईयों के अत्याचारों के कारण प्रवतत नहीं हुई ओर न उसमें कहीं भूल ही है। 
वस्तुतः यत्राऽसां दिशामन्तस्तद्गसयाञकार ।""`"`'चारन्ता्तयात्‌, न जननसियात्‌ 
( बृह॒दारण्यक-उपनिषद्‌ १. ३ ) के अनुसार यह कहा गया है कि '्राणदेवत्ता ने 
वागादि देवताओं में से पाप्माओं को छुड़ाकर इन प्राची आदि दिशाओं के अन्त में 
खदेड़ दिया। वहाँ श्रोतस्मातं धमं निष्ठ मनुष्यों और उनके निवासभूत भारतवषं को 
दिक्‌ मानकर उससे भिन्न देशों ओर तन्निवासी मनुष्यों को 'दिगन्त' या प्रत्यन्त? 
तथा विजन” माना गया है ओर उन्हें पाप्माओं का आश्रय मानकर, वर्णाश्रम-घर्म- 
निष्ठ को वहाँ जाना निषिद्ध किया गया है। इसीलिए नान्तसियात्‌ न जनमियात्‌ 
इन दो निषेधों से उस देश एवं उस जन दोनों का हो संसगं वर्जित किया गया है। 
भायर शङ्कराचार्य, सुरेशवराचायं तथा आनन्दगिरि ने उच श्रति का वेसा ही अर्थं 
किया है, जेसा कि हमने ऊपर कहा है । दे 


धः इन्हीं श्रुतियों के अनुसार मनु ने भारत से भिन्न देशों को “म्लेच्छदेश' कहा है। 
गह! स्वभावतः कृष्णसार मृग विहरण करता है, वह यज्ञिय देश है, उससे भिन्न 
सब देश म्छेच्छदेश हें म्लेच्छदेशस्त्वतः परमु । फिर एतान्‌ द्विजातयो देशानाश्रयेरन्‌ 
भर्त्तः यह मनु ने आग्रहपूर्वक कहा हैः द्विजाति लोग यत्न करके ब्रह्मावतं, 
I मध्यदेश आदि देशों fe ही रहें। हाँ, वृत्तिकशित होने पर शूद्र अन्य देशों में 
द इह सकते हैं। यह भी नहीं कहा जा सकता कि उक्त वचन प्रक्षिप्त हों, मूल मनु 
.. के नहीं, क्योंकि आपके क्रान्तिकारी भाष्यकार मेधातिथि ने उन दोनों इछोकों पर 

` ष्या है। यह बात पृथू है कि उतका भाष्प मूछ के विरुद्ध है और कलि के 
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लिए ही नहीं, किन्तु यह व सदेव के लिए है। तब भी हिन्द निद्रा ही नहीं, 
सप्तसमुद्रा पृथिवी का अधिपति ओर सप्तद्वोपा भूमि अधिपति था । 


श्रीमद्ागवत आदि पुराणों के अनुसार मांधाता, दिलीप, पृथु, सुरथ आदि 
का अखण्ड भूमण्डल पर शासन था : * है एल 


सुरथो नाम राजाऽभूत्‌ समस्ते क्षितिसण्डले। ( दुर्गासप्तशती ) 


और, नग्वेदकाल के भुज्यु प्रभृति नरेश तो अपनो अन्‍्तरिक्षगामिनी. शत्तारित्र 
नावों द्वारा दस्युओं पर आक्रमण करते रहे हें। अश्वमेध तथा राजसूय के प्रसज्भ में 
दिग्विजय को यात्रा करते रहे हैँ। विशेष-घमं से सामान्यधर्म का बाघ होता ही है। 
अतः उक्त विशेष परिस्थिति में राजा तथा योद्धा सेनाएं प्रत्यन्तों में भी जाकर राज्य- 
व्यवस्थापन करके, छोटक्र प्रायरिचत्त कर लेते थे। समुद्रयातुः स्वीकारः कलो पञ्च 
विद्जयेत्‌ यह वचन का अभिप्राय श्री सावरकरजी ने नहीं समझा । साथ ही 


क वचन के साथ कलो पञ्च विबजंयेत्‌ का अशुद्ध पाठ उन्होंने अपनी तरफ से जोड़ 
या है। 


. अश्वाछस्भं गवालम्भं संन्यासं पलपतुकम । 
. देवराच्च सुतोत्पत्तिः कलो पञ्च दिबजयेत्‌ ॥ ` | 


इस वचन का यह अन्तिम चरण है। इसका अर्थ यह है कि 'अश्वालम्भ, गवालम्भ, पल 
श्राद्ध, संन्यास तथा देवर से सुतोत्पत्ति - इन पाँचों का कलि में वजन करना चाहिएं। 
'समुद्रयातुः स्वीकारः' का अर्थं है कि प्रत्यन्त ( विलायत )-यात्रा के लिए समुद्री 
नोका द्वारा यात्रा करनेवाले का प्रायश्चित्त करने पर जाति में स्वीकार करना कलि 
में वज्यं है । इसी अर्थ का दूसरा भी वचन है: FP ह 
क समुद्रस्य तु नोयातुः शोधितस्याप्यसंग्रहः । 


अर्थात्‌ समुद्र-नोका द्वारा प्रत्यन्त-यात्रा करनेवाले का, प्रायश्‍्चित्त से शोधित होने 
पर भी, संग्रह करना कलिवज्यं ह । इस प्रसङ्ग में 'एष घर्मः सनातनः' आदि कोई 
वाक्य नहीं है, यह सब लेखक ने अपने मन से घम के प्रति घृणा व्यक्त करने के लिए 
जोड़ा है । [ 


विष्णुपुराण आदि में भी भारत की भूमि को 'यज्ञभूमि' कहा गया है, मन के 
अनुसार भी भारत यज्ञिय-भूमि है, भारतेतर द्वीप प्रत्यन्त, दिगन्त, म्लेच्छभमि हैं। 
द्विजातियों को प्रयत्त करके भारत में ही रहना चाहिए। चान्तमियात्‌ न जनमियात्‌ 
इस श्रुति के अनुसार प्रत्यन्त-देशों एवं तन्निवासियों से संगं वजन करना चाहिए । 
यह निषेध अतिप्राचोन एवं सदा के लिए है। फिर भी अझ्वमेध-प्रसङ्ग या कण्टक- 
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शोधन, दस्युवधार्थ अपवादहूप द्वीपान्तरों की यात्राएँ होती थीं। मं इतर युगों में उसे 
यात्री का प्रायश्चित्त द्वारा जाति में ग्रहण होता था, परन्तु कलि में प्रायश्चित्त हारा 
पारछोकिक शुद्धि होती है, लेकिन जातिग्राह्मता नहीं होती । यही उक्त कलिवज्यं का 
अभिप्राय है । कलि में अश्वमेध भी वज्यं है। दिग्विजया थे, दस्युवधार्थ प्रत्यन्तःयात्रा 
की स्थिति भी कळि में नहीं रह गयी, फिर भो दस्युवधाथ क्षात्रधर्मानुयायो-गूजर, 
जाठ, मराठा, मद्रासी, सिख, गोरखों की हिन्दू-सेनाएं जा सकती हैं। वथोंक्ति उक्त 
निषेध जन्मना ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्यवणों के लिए ही मान्य है | इस दृष्टि से आज भी 
दिग्विजय यात्री हिन्दू के लिए किसी देश में जाने को कोई रुकावट नहीं है। समुद्र- 
नौका प्रत्यन्तगमन के साधन का उपलक्षण है | अतः वायुयान आदि द्वारा भी समुद्र- 
यात्रा निषिद्ध ही हे। इस सम्बन्ध में हमारी '्रत्यन्त-गमन पर शास्त्रोयपक्ष' पुस्तक 
है | कुछ आादशं बणों के लिए ही यह सीमित हे । 
आगे सातवें अध्याय में हिन्दू-पीडक टीप सुलतान को चर्चा करते हुए कहा 
गया हे कि “मराठों ने दिल्ली के मुगळ्साञ्राज्य को उलट डाला, हिमालय से 
कन्याकुमारी तक कोई मुसलिम-सत्ता नहीं थीं । ऐसे समय में भो मेंसूर के छोटे से 
रजवाड़े के अधीन रहकर भी हेदर अळी मुसलमान अपने अधिकार-पद पर बढ़तै- 
बढ़ते महत्वपूर्ण पद पर पहुंचा ओर अन्त में अपने मालिक राजा को हटाकर स्वयं 
बर्हा अधिकार कर बेठा। उसने मराठों पर भी चढ़ाई की, किन्तु मराठों ने उसकी 
ऐसी मरम्मत की कि आगे न बढ़ सका । 


“इसने एकबार अंग्रेजों पर धावा बोळ दिया | १८८२ में हैदर अळी के मरने 
के बाद उसका लड़का टोप्‌ सुल्तान बना । हाथ में सत्ता आते हो उसने हिन्दू-राजा 
का नाम, गाँव मिटाकर स्वयं को मेंसूर के स्वतंत्र मूसलिम-राज्य का शासक घोषित 
कर दिया और एक आम-दरबार में यह घोषणा कर दी कि 'में सभी काफिरों 
को मुसलमान बनाकर ही दम छूँगा।' तुरन्त ही उसने हिन्दुओं को मुसलमान 
बन जाने का फरमान जारी किया और अधिकारियों को हुक्म दिया कि बळ- 
पूवक सभी हिन्दुओं को मुसलमान बनाकर, हिन्दू-स्त्रियों को पकड़कर रखेल बना 
छो, मुसलमानों में बाँट दो | गाँव-गाँव भीषण अत्याचार शुरू हो गये। अक्षम, अस- 
हाय, बाळ, वृद्ध हिन्दुओं को घेर-घेरकर, मार-मारकर भ्रष्ट किया गया । 
मुसछिम गुण्डों ओर मौळवी-मुल्लाओं ने गाँव गाँव भ्रष्टोकरण की आग फेलाकर 
आहि-त्राहि मचा दी। सारा मुसछिम-समाज टोप का कृतज्ञ हो गया। विशेषकर, 
कर्नाटक से लेकर त्रावणकोर तक के सभी मुसलमानों ने कन्थे से कच्चा भिडाकर 
उस अत्याचार में हाथ बेंटाया । 


"पूना में इसकी प्रतिक्रिया हुई । पेशवा के मुख्य फणनवीस नाना ने मरहठा 


सुधारक हिंदू और शास्त्रोय सनातनधर्म द द४५्‌ 


सरदारों को टीपू पर आक्रमण की आज्ञा दे दी । यह सुनकर टीप ने आग-बबला 
होकर नरग्‌'दा ओर फित्तर, दो मराठी इलाकों पर आक्रमण किया। दोनों के 
अधीश्वर ब्राह्मण थे । वीरोचित वृत्ति से दोनों ने टोप का सामना किया। पना की 
सहायता त परन्‌ पहुंचने के कारण दोनों को सेनाएँ टीप की बड़ो सेना के 
सामने हार गर्यो । दोनों के सेनापति भावे और पेठे पकड़े गये । उनको असह्य यात- 
नाएं दी गयीं । राजस्त्रियों की टीपु ने स्वयं अपने मुसलिम दस्तकों से विडम्बना 
करवायी । युवतियों, छड़कियों पर तरह-तरह के बलात्कार किये गये। राजघराने 
की सर्वोत्तम तरुणी को टीपू ने अपने जनानखाने में बन्द किया | घनी छिङ्ायतों 
ओर सामात्य नागरिकों गुलाम बनाकर वह साथ ले गया | 


इस बीच मराठों की सेना ने उन राज्यों को फिर से जीत लिया । सरदार, 
पटवधन, फड़के बेहरे, होलकर, भोंसले को सेनाओं ने मुस्लिम सेनाओं को मार-मार- 
कर पछाड़ते हुए सारा-का-सारा कर्नाटक जीत लिया । टीपू का मेसूर तक पीछ 
किया। अखिर वह घिर गया ! इसी समय अंग्रेजों ने टोप्‌ को फंसा देख मोका 
साधा । वे भी टीपू पर टूट पड़े। मराठों की तीखी तछवारों से मुसछिम-सेना का 
शतानी धर्मोन्माद उतरने छगा | उसका दम उखड़ता गया । हिन्दू-घमंद्वष्ठा होने पर 
भी वह हिन्दू देवी-देवताओं की माला जपने ळगा। एकाएक उसने हिन्दू मठ-मन्दिरों 
को दान देना आरम्भ कर दिया । मुसलमानों द्वारा तोड़े गये मन्दिरों को फिर से 
बनवाकर देवताओं की प्रतिष्ठा कराने र्गा । ब्राह्मणों द्वारा भी मन्दिरों में पूजा- 
. प्रार्थना करवायी। दान, दक्षिणा, अनुष्ठानों के बड़े-बड़े आयोजन कराये । शङ्कराचायं 
महाराज का वहाँ सम्मान किया ओर उनसे राज्य पर आये सङ्कट को टाळने लिए 
आशीर्वाद छिया । कांचीःकषेत्र के हिन्दू-देवता की रथयात्रा में स्वयं टोप सुलतान 
उपस्थित हुआ । उसने अपने हाथों आतिशबाजी सुळगायी, अपने खचं से दोलोत्सव 
किया । फिर भी दो-तोन आक्रमणों में ही उसका सारा राज्य मराठों ओर मंग्रेजो ने 
छीन लिया | आगे चलकर टीपू मारा गया। उसके राज्य का बंटवारा हुआ | त्रिरवा- 
कुर, मसूर का टीपू द्वारा जीता गया क्षेत्र वहाँके राजघराने को छोटाकर उन्हें पुनः 
प्रतिष्ठित किया गया । टोपू का सारा राज्य नष्ट हो गया ! 


“पर हिन्दू-धमं का उच्छेद करने के लिए मुसळमानों का जो घामिक-सामाजिक 
हमला हुआ था-जिसमें लाखों हिन्दू स्त्री-पुरुष धमंभ्रष्ट किये गये; हिन्दःराष्ट्र, 
हिन्दू-पोरुष का मानथङ्ग किया गया; जिसके कारण मुसळमानी घमं, समाज 
और सत्ता निरन्तर बढ़ रही थी--उस सामाजिक अपमान का बदला लेने के लिए 
मराठों ने कुछ भी नहीं किया । मराठों के इस प्रत्याघात से मुसळमानी राजसत्ता 
तो चकनाचर हो गयी, पर दो-तीन छाख भ्रष्ट किये गये हिन्दू स्त्री-पुरुष मुसळमाची 
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उनके जनानखानों में सड़ते रहे; क्योंकि उनको शुद्धकर तुरन्त हिन्दू 
नाग गया | आगे चलकर उनमें भी हिन्दू बनने की इच्छा दूर हो गयो और | 
अपने समान ही वे अन्य हिन्दुओं को भी मुसलमान बता लेना अपना कतंव्य समझने 
लगे । उस समय सब अपने धमं में लोटने को तयार थे | टीपू की मुपल्तिम सल्तनत 
को दफनाकर सरदार पटवर्धन, होळकर की मराठा सेनापतियों की विजयी घुड़सवार 
सेनाए अपने-अपने रणक्षेत्र से 'हर हर महादेव” का रणघोष करती हुईं, भगवा-ध्वज 
फहराती हुई, विजय-दुन्दुभि बजाती हुई, जिन नगरों-कस्बों से निकलती थी, वहाँ 
के लाखों भ्रष्टकर मुसछमान बने हिन्दू स्त्री-पुरुष और खासकर जिन हजारों 
स्त्रियों को रखेल-दासी बनाकर घरों में कंद कर रखा गया था, उनमें अनेक पतिता- 
दुःखिता हिन्द-कंन्याएँ, कान्ताएं थीं। उन सबको समझ में आ गया होता कि हिन्दुओं 
की विजय हुई ओर मुसल्मिता का सत्यानाश हुआ ! वे खिड़कियों द्वारा ओर झोप- 
डियों के रन्ध्रों से झाँकने के छिए आ डटो होंगी । हिन्दू-वोरों की विजय-शोभायात्रा 
के समय उन हजारों बहनों के हृदय में ऐसी आकांक्षा स्वाभाविक रूप से जगी होगी 
कि “लो, वे आये हमारे हिन्दू-घमं के भाई ! इन अत्याचारी मुसलमानों की छाती 
रॉंदते हुए आखिर हमारे छुटकारे के लिए मा ही पहुंचे । किन्हों-किन्हींके सगे बाप, 
माई, पति-पड़ोसी आदि प्रत्यक्ष भी दिखाई पड़े होगे । [ 


 ५४उस समय गाँव-गाँव में सञ्वार करती विजयी हिन्दू-सेचा एं चाहतीं तो इन 
हिन्दू-अब॒लाओं का राह चलते उद्धार कर दिया होता; क्योंकि उस समय मुसिम- 
समाज में सामना करने की कोई हिम्मत न थी । उस समय उस सेवा के आद्वान- 
मात्र से समस्त हिन्दू भाई तथा बहनें तत्काछ सेनिक-विभाग में आकर मिल गयी ` 
होतीं । लेकिन शुद्धि का विचार हो नहीं आया । मराठा सँनिकों, शङ्कराचायों पूना, 
के पेशवाओं, सतारा-कोल्हापुर के छत्रपतियों में से किसीके मन में सहज शुद्धीकरण 
बात आयी ही नहीं ! मु्लमान राक्षसों के बन्दीखाने में पड़ी हजारों अपनी मा- 
बहनों को वेसा ही तड़पते छोड़ आगे बढ़ जाने में किशीको झम न आयी ! वे भ्रष्ट 
हिन्दू स्त्री-पुरुष निराश हो गये । अत्याचारी मुसछमान अपने अत्याचारों का दण्ड 
न पाकर पुनः आश्वस्त होकर निर्भय हो गये । अब सभी पुराने लेखों, पत्रों का प्रका- 
शन, मुद्रण हो जाने से इन सब अत्याचारों का प्रे-प्रे प्रमाण मिल रहे हैं। 


. खर्डा के विजय-युद्ध में हुई घटना का उल्लेख एक पत्र में यों किया गया है : 
मराठा राजसत्ता के सेनापति श्री हरिपन्त फड़के ने मराठी-साञ्राज्य के कणंधार 
नाना साहब को सूचित किया कि 'टीपु ने अपनी हार के बाद जो करार किया था, 
उसका पालन करने के लिए आश्वासन के खूप में उसने अपने दो पुत्र मराठा अंग्रेज 
सेनापति के पास बंधक ( धरोहर ) के रूप में रहने के लिए भेजे।' यह लिखकर 
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शायद वे यह जनाना चाहते थे कि मराठों ने शत्रु को कितना दीन-हीन, लाचार 
केर डाला । फिर उन्होंने आगे छिखा कि 'छाडं कानंवालिस ने वे दोनों पुत्र मेरे 
पास भेजे | मैंने ( हरिपन्त ने ) जब उन्हें देखा तो वे भूख-भूख' की रट लगा 
रहें थे। मैंने उन्हें पास के तम्बू में भेजकर भरपेट भोजन करने की आज्ञा दी | 
कुछ देर बाद उन्हें अंग्रेजी-शिविर में कानंवालिस के पास पहुँचा दिया । 


इस घटना से सन्‌ १७०० के आारम्भ के दस वर्षों के आस-पास पञ्ञाब के दसवें 
गुरु श्री गोविन्दर्सिहजी के पुत्रों का बरबस स्मरण हो आता है। वे दोनों बारह वषं से 
कम आयु के ही थे। मुसलमानों ने अपने धर्म के अनुसार उसके साथ केसा व्यवहार 
किया ओर टीपू सुलतान के दो पुत्रों के मराठों के हाथ छगने पर भी उन्होंने अपने 
धर्माचार के अनुसार उनसे उतना करुणापुण व्यवहार किया | 

इधर गुरु गोविस्दर्सिहजी के दोनों पुत्रों के अपने चंगुल में फसते ही उनसे 
द्रु किया गया : 'क्या तुम मुसलमान बनते हो ? यदि बनते हो तो प्राण-दान और 
जो कुछ चाहो, दिया जायगा, अन्यथा कुछ भी नहीं ।' बच्चों ने उत्तर दिया : 'हम 
मुसलमान नहीं बनेंगे, प्राण जाते हों तो चले जायें ।' इतना कहते ही राक्षसी स्थाय 
ने हुक्म दिया : 'बच्चों को तुरन्त दीवाळ में चुनवा दो !' ओर वे जिन्दा दीवाल में 
चुने जाने छगे | एक-एक ई'ट जुड़ती और बच्चों से वही प्रश्‍न पुछा जाता । हुरब्रार 
बाळक यही उत्तर देते : 'मुळमान नहीं बनेंगे !' दोनों पर अन्तिम ईटे चढ़ीं 
ओर साँस बन्द ही गयी ! आज भी जब कोई असळी हिन्दू उस स्थान पर उस वाता- 
वरण में प्रवेश करता है तो उसके कानों में “में मुसछमान नहीं बनूंगा, नहीं बनू गा, 
भले ही हम हिन्दू, हम सिख मृत्यु का वरण कर लेंगे” के स्वर गंजने लगते हैं । 

“मान लें कि टीपू के हाथ में पेशवा के दो पुत्र पड़े होते, तो टीपू हमारे हिन्दू- 
हृदय सेनापति फड़के की तरह उन्हें खिछा-पिलाकर पेशवाओं के पास वापस कभी 
न भेजता | इस कायं को उसने अपने धमं के विपरीत और नामर्दी का लक्षण समझा 
. होता .। वह तो अपनो परम्परा के अनुसार उन्हें दीवारों में चुनवा देता या हाथी के 
परों तले कुचछवा डालता । लेकिन हिन्दू सदगुण-विक्रति के कारण ऐसा न कर सके ! 

“वस्तुतः “सद्धूटग्रस्त शत्रु पर आक्रमण न करो, रथी से रथो, तलवारिया से 
तलवारिया हो लड़े। वह शत्रु बेहोश हो तो उस बेधुघ शत्रु को होश में आने दो'-- 
यह रणनीति महाभारत-काछ में उचित रही हो। कारण युद्धरत दोनों दल उस नियम 
का पालन करते थे । रणनीति का पालन विवेक के अनुसार चाहिए । 

“इस तरह खर्डा की ऐतिहासिक लड़ाई में जो १७९५ में हुई, हिन्दू-छत्रपति के 
मराठों वीरों ने निज्जामं को मुसालिम सत्ता को पस्त कर दिया, परन्तु सद्गणःविङ्गति- 
झप अकाध्य रोग के कारण वे स्त्रयं खतरे में पड़ गये । रणनोति के दाँव-पेच में 
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मराठों ने निजाम को नि्जन और निर्जल देश में घेर लिया । उसकी बिशाल सेना 


को रसद-पानी मिळना असम्भव हो गया । पानी के अभाव में मुसखिस सिपाही डाबरों 


का पानी पीने लगे, जहाँ जानवर भी न पीता होगा । निजाम की र आँखों में पानी आ 
गया, किन्तु पीने का पानी नहीं मिला। उधर मराठों की तोपों की गड़गड़ाहट से 
आकाश गंजने लगा। लेकिन “रणांगण में मूछितावस्था में पड़े होने के कारण उस पर 
हथियार न चलाना चाहिए, उसरी सहायता करनी चाहिए' हिन्दुओं की उदारता के 
पुरातन पागलपन की इस लहर का पेशवाओं के मन्त्रिमण्डल पर भी एकाएक हमछा 
हुआ । अपने मुख्य दात्रु निजाम को जो प्यासे मरे जा रहे थे, जिन्दा कंद कर छेने और 
यारी सेना को नष्ट कर देने का मौका हाथ में आ जाने पर भी 'कषत्रियोचित दया 
दिखाना एक सच्चे वीर का का कतव्य हैं, ऐसे करुणपूण विचार से पेशवा ने अपनी 
सेना के छिए संगृहीत पानी में से निजाम और उसके कुटुम्त्रियों के लिए पर्याप्त पानी 
की व्यवस्था कर दी, और सो भी ऐन जोर-शोर की लड़ाई के बीच ! यही कमी, 
वीररूप भूषण में सदगुण-विक्रति का नमूना है। 

“इस नीति से हिन्दुओं को संरबाबल की हानि हुई। भूक्षेत्र की भी हानि 
हुई। मराठों की जीत के बाद भी मुसलिम जायदादें मुसलिम नागरिकों ही बनी 
रहीं । पेशवाओं के शासन में पूना, सतारा, कोल्हापुर, बड़ौदा, नागपुर, देवास, धार, 
इन्दौर, ग्वालियर, जोधपुर, मेसूर, उदयपुर, अमृतसर ओर लाहौर तक हजारों- 
हजारों की मु्लिम-आबादी भरी पड़ो थी और उन सबको मुतलिम-स्वामित्व 
प्राप्त था । 


“वास्तव में राक्षत से लड़ाई जीतनी हो तो उससे सवाया राक्ष बनकर ही 
छड़ना चाहिए। यदि इसळामी धर्मसत्ता को धूल में मिलाने के लिए महाराष्ट्रीय 
वीरों को आदेश पत्र मिला होता ओर यह भो आदेश निकला होता कि 'ऐसे हिन्दू 
स्त्री-पुरुषों को, जो मुसलमानों द्वारा भ्रष्ट होकर मुसलमान बने हैं, एक निरोधत- 
शिविर में रखकर, उनके खान-पान जीवन-यापन में कोई कमी न रहती और प्रत्येक 
ग्राम के मु्सछम घर के ऐसे भ्रष्ट करनेवाले मुसलमान स्ब्री-पुरुषों को बेड़ो-ठोककर 
कारागुह्‌ में बन्द किया जाता ओर उनके घरों में बन्दी हिन्दू बाळ-बालिकाओं को 
सुककर निरोधन-शिविरों में भेज दिया जाता। मुप्लिम तरुण सेनिक्रों को पकड़कर 
बैंडिया ठोक दो जाती ओर शुद्धि-सप्ताह का आयोजन कर निरोधन-शिविर के सभी 
स्त्री-पुरुषों को शुद्ध कर छिया जाता ! 


` “जसेटीपृने हिल्दु-स्त्रियों को मुसलमान बनाकर मुसळिम सेनिकों में बाँटा 
था, वपे हो मुपळ्मानों की सुन्दर तरुण-स्त्रिय्रों को हिन्दू बनाकर मराठे सेनिकों से 
विवाह करा दिया जाता और अत्याचारो राक्षसों को एक-एक कर उनके अत्यावारों 
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का बदला उससे भी कोटिगुणित ऋरता से चुक्ाया जाता तो उसकी प्रतिध्वनि सबंत्र 
` फछ जाती। परन्तु यहाँ तो यह धारणा बनी थी कि जो जस्मना हिन्दू नहीं, उसे 
गज्ञास्तान भी करायें तो मी वह जातिवस्त हिन्दू केसे बन सकता है? कारण जाति 
तो जन्म से ही निरिवत होती है। ब्राह्मणादि ही नहीं, मेहतर, गोड़ और भीळ भी- 
जन्मजात मुतलमान के हिन्दुत्व स्वीकार कर लेने पर उसको जन्मना जाति में मिलाने 
को तयार नहीं था, पंक्ति में बिठलान को तेयार नहीं था, जन्मना जात म्लेच्छ-स्त्री 
से विवाह करने को तेयार नहीं था । इसे वह असम्भव ओर अधमं मानहा यां। इसी 
मान्यता के कारण हिन्दू-समाज शुद्धि न कर सका ।' अच्छा हुआ कि हिच्दू-नेताओं ने 
` शुद्धिबन्दो को तरह राज्यबन्दी की घोषणा नहीं को । अन्यया एकबार मंस्लिम-राज्य- 
सत्ता स्थापित होने पर पुनः उसको हिन्दू-राज्य भी न बना पाते! | 
“मुस्लिमों से पदाक्रान्त होकर भी स्पेन ने (जब आगे चलकर मुसलमान 
आपस में लड़ने छगे तब ), फ्रांस की सहायता ओर पोप के प्रोतसाहन से स्पेन के 
ईसाइयों ने पुराने राजवंश के नेतृत्व में मुसलिम-सत्ता के विरुद्ध विद्रोह खड़ा कर 
दिया और १५बीं शती में ईसाइयों ने मुसिस-सत्ता उखाड़ फेंकी | ईसाइयों ने मुस- 
लिम धर्म-सत्ता को नष्ट कर दिया; क्योंकि उनके यहाँ रोटो-बन्दी, बेटी-बच्दी, शुद्धि-बन्दी 
नाम को कोई बेड़ियाँ नहीं थीं । उन्होंने 'बपतिस्मा' देकर फिर से सबको ईसाई बना 
छिया । उन्होंने प्रतिज्ञा कर ली कि स्पेन में किसी मुसळमान मनुष्य एवं मस्जिद का 
अस्तित्व ही न रहने पायेगा । शासन की ओर से अवधि निश्चित कर दी गयी कि 
“इतने दिनों के भीतर सब मुसलमान ईसाई बन जायं अथवा परिकर-सहित स्पेन सें 
बाहर हो जायं । जो ऐवा न करेंगे, उन सभी मुसलमान स्त्रीःपुरुषों के सिर धड़ से 
. अछग कर दिये जायंगे।' स्पेन को जीतकर मुसलमानों ने ईसाई जनतां के साथ ऐसा 
ही व्यवहार किया था, इससे भी अधिक क्रर अत्याचार किये थे | तब राजपथों भोरं 
'गली-कूचों में मुसलमानों ने ईसाई-रक्त के नाले बहाये थे तो अब इसाई लोग मुसळ: 
मानों के खून के नाले बहाने चले। उक्त अवधि बीतते ही ईसाइयों ने देश के समी 
मुसलमानों को समाप्त कर दिया ओर स्पेन मुस्लिम-विहीन हो गया | “स्पेन' बना 
रहा, पर 'मोखको' नहीं बना । पोळण्ड, बल्गेरिया, सविया, यूनानं आदि सभी 
ईसाई-देशों में मुसलमानों की यही दुदंशा हुई। सबने मुसलमानी राज्य ओर धमं से 
दबे अपने देश को स्वतन्त्र कर मुसलिम-विहीन बना दिया !” 
लेखक वीर सावरकरजी भो मन से हिन्दुस्तान को वेसा ही मुसलिमहीन 
और शक्तिशाली बनाना चाहते हैं, यह ठीक है। परन्तु परिस्थितियां एक-सी 
नहीं होतीं । धमं-मेद शेवों, वेषणवों, शाकं, सोरों ओर गाणपत्यों में भी होता है, 
पर उनमें एक दूसरे की रोटी-बेटी में घमंनाश का प्रइन नहीं उठता। इसी प्रकार 
ईसाई, मुसलमानों में धर्म-मेद होने पर भी उनके खान-पान तथा स्त्री-सम्बन्ध से धमं 


८९ 
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नाश का प्रसङ्ग नहीं आता । अतः वे वेसा-का-वंसा बदला चुका सकते थे । पीछे कहा 
ही जा चुका है कि जेसे कुत्ता मनुष्य को काट खाता है, वेसे मनुष्य उससे बदला नहीं 
चुका सकता; क्योंकि बदला चुकाने के साथ अपने धमं-कमं, आचार-विचार को भी 
देखना पड़ता है। एक विवेकशूत्य व्यक्ति ने किसीके घर से थाली माँगकर उसमें 
माँस रखकर खा लिया, तो उससे अधिक दूसरे अविवेकी ने बदला चुकाने को इष्टि से 
कहा कि "में उसके घर की थाली में विष्ठा रखकर उसका बदला चुकाऊंगा |! कया 
यही उससे बदला चुकाना है? अपने भ्रष्ट होने का कुछ भी विचार नहीं ? 


यदि सुधा रकों के अनुसार हिन्दू में ब्राह्मण आदि कोई जाति मान्य नहीं थर 
कोई भी व्यक्ति सरलता से मुसछमार, ईसाई बनकर भी पुनः हिन्दू “जाति में मिल 
सकता तथा जन्मजात ब्राह्मण आदि से भिन्न अरब, तुरक, मुगल, अंग्रेज आदि भी 
ब्राह्मण-क्षत्रिय हो सकते, तो फिर दीवारों में चुनवाये जाने पर भी, अन्तिम ईंट 
चढ़ने तक भी 'हम मुसलमान नहीं बनेंगे, नहीं बनेंगे, मृत्यु को गले लगायेंगे, हम 
हिन्दू, सिख, क्षत्रिय हैं इस प्रकार वीरोचित सिंहनाद कया कभी सुनने को मिलते ? 


ठीक इसी तरह कुछ गोमांसभक्षियों ने विवेक खोकर हमारे भाई-बहनों को 
घमं-भ्रष्ठ किया तो उसके बदले में हम उनको भीषण से भीषण दण्ड दें | अपने भाई- 
बहनों को अपनी परम्परा के अनुसार छीनकर शास्त्रानुसार शुद्ध करें | स्थिति सामान्य 
होने पर उन्हें शुद्ध कर सवंथा मिलाया भी जा सकता है। यदि चेसी स्थिति न हो 
तो भी शुद्धकर हिन्द-समाज में नवीन श्रेणी का निर्माण करके उसमें उच्हें रखा जा 
सकता है। उनका रोटी-बेटी का सम्बन्ध उसी श्रेणी में हो, अन्य सब व्यवहार समान 
रूप से हिल्दू-समाज में किये जायें । सारांश, शास्त्रीय अधिकार के अनुसार ही वेदिक, 
पोराणिक, तान्त्रिक ओर घमं-उपासनाओं की व्यवस्था हो सकती है । 

हिन्दु-समाज में बहुत-सी श्रेणियाँ और जातियाँ हैं, सबका सबसे रोटी-बेटी 
का सम्बन्ध नहीं होता | ब्राह्मण ब्राह्मण सब समान होते हुए भी कान्यकुब्ज, सरयू: 
पारोण, गोड, मेथिछ, उत्कछ का तथा उन सबका पञ्चद्राविड़ों के साथ रोटी-बेटी फा 
सम्बन्ध नहीं होता । इस प्रकार हिन्दू हिन्दु समान होने पर भी विभिन्न जातियों का 
रोटी-जैटी का सम्बन्ध पृथक्‌-पृथक्‌ रहता ही है। 

ईसाई, मुसलमान भी घर्माघमं का निर्णय अपने धम्म-प्रन्थों बाइबिल, कुरानादि 
के आधार पर करते हैं और उसमें मनमानी रदो-बदळ की कल्पना भी नहीं करते । 
वेदों की स्थित्रि तो उनसे भी अत्यधिक दृढ़ तथा पवित्र है। प्रायः सभी धामिक - 
अपने-अपने घमं का ईदवरीय घमं-प्रन्थ के अनुसार निर्णय करते हैं। कारण घमं- 
भषमं की जानकारी और उनके फछ देने की क्षरता ईश्वर में ही होती है। वही 
भतत ब्रह्माण्ड तथा उनके अनन्तनानन्त प्राणियों चथा उनके अनन्ब्षानन्व जन्मों तथा 
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अंनन्तानन्त कर्मों को चान सकता है। प्रकृति जड़ है, जीव अल्पज्ञ होते हैं। अतः 
उक्त ज्ञान तथा उच क्षमता उनमें नहीं होती यदि कमंफळ भी जीव के हाथ में हो 
तो कोई भी जीव अपने अच्छे ही कर्मो का फळ भोगना चाहेगा । फिर अनिष्ट कर्मों 
का फलभोग हो ही नहीं सकेगा । 

जो फळ देने की सामर्थ्य रखता है, वही धर्म में रहो-बदल कर सकता है। 
किसी नेता या नेतृसमूह या पालंमेण्ट या कार्यपालिका या शासक में वेसा ज्ञान 
अथवा सामथ्यं नहीं है। महात्मा गान्धी, पंडित नेहरू, लेनिन, काळंमाक्सं या हिटलर, 
राष्ट्रपति विलसन.अपने किन-किन कर्मों के अनुसार कहाँ पर हैं, केसे हूं, कोन फल 
भोग रहे हें-यह किसी राष्ट्रिय नेता या पाळंमेण्ट को विदित नहों | श्री सावरकर, 
श्री गोळवळकर आदि सुधारक धमं में सुधार करना चाहते हैं। धमं ओर अघम 
पारलौकिक सुख-दुःख एवं उन्नति-अवनति के साधन होते हैं । खेती-बारी, वाणिज्य, 
शिल्प आदि का फलछाफछ लोकिक प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणों से विदित होता 
है। अतः उन्हीं प्रमाणों के आधार पर उनमें रदो-बदळ को बात सोची-समझी,जा 
सकती है। परन्तु अश्वमेध, राजसूय, ज्योतिष्टोम आदि का फलाफछ प्रत्यक्षादि से 
विदित नहीं होता । सीमित सुरापान पाप है या पुण्प, परस्त्रीगमन पुष्य है या पाप, 
ब्राह्मण-कन्या की मुसलमान से या मुस्लिम-कन्या को ब्राह्मण से शादी पुण्य है या 
पाप, यह प्रत्यक्ष आदि से सकंथा अज्ञेय है । भाई-बहन में भी शादी होने में कोई 


लौकिक हानि-लाभ इष्ट नहीं है। यह सर्वज्ञ ईश्वरीय वेदों एवं तदनुसारी आषं्रन्थों | 


के अनुसार हो पुण्य-पाप का लाम होता है। उस घमं में तभी उछट-फेर हो सकता 
है जब ईइवर भी उस उलट-फेर को स्वीकार करके मान्यता प्रदान करे। सहस्रो 
नेताओं, करोड़ों मनुष्यों, सहख्रों पाळमेण्टों के मान्यता प्रदान करने पर भी 
इस्वरीय घ्म्‌-अघमं में उलट-फेर नहीं हो सकता; क्योंकि फल देने की क्षमता 
ईदवर में ही है, नेता आदि में नहीं। अतएव उनकी मान्यताओं का कोई मूल्य 
नहीं । फल देने की क्षमतावाले परमेश्वर की मान्यता से ही घर्माधमं की व्यवस्था 
हो सकती है। जबतक उसकी मान्यता की मुहर नहीं छग जाती तबतक नेताओं 
के किसी उछट-फेर को धार्मिक महत्त्व प्राप्त नहीं हो सकता । इसीलिए देवळ, मेघा- 
तिथि, विद्यारण्य ही नहीं, वसिष्ठ, विश्वामित्र, गोतम, कणाद, कपिल आदि भी घमं 
बनाने-बिगाड़ने में समथ नहीं हैं। ईश्‍वर को मृत्यु हो या इंरवर बदछ जाय क्वा 
वह पराजित हो जाय या स्वयं अपनी भूळ मान ले, तभी ईश्वरीय धमं में रहो-बदल 
की बात सोची जा सकती है। लेकिन ईश्वर नित्य, अमर, अजेय, अपरिवतंनीय 
एवं स्वज्ञ है, अतः उसके धमं में परिवतंन करने को क्षमता किसीमें नहीं है। 

कहा जा चुका है कि स्मृतियों, पुराणों ने स्मरतन्त्र रूप से कभी भी घमं का 
निर्माण या परिवर्तन नहीं किया । अनादि वेदों के अनुसार हो आपत्ति-सम्पत्ति-भेद 


* 
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से या कृत, कलि आदि मेदों से कहीं परिवर्तन हैं। श्रुतिमूलकता का अनुमान करके 
ही प्रत्यक्ष श्रुति से अविरुद्ध स्मृति का प्रामाण्य होता है। भतः शास्त्रप्रामाण्यवादी 
` स॒वंथा अक्षुण्ण रूप से शास्त्र का आदर करते हें और करेंगे। इसी आधार पर उनके 
तत्य त्याग-बलिदान इतिहास के स्वणंपषठों में अङ्कित हैं । 
प्रतिशोध और बदला चुकाने काः भी अपना असाधारण महत्त्व है, फिर भी 
अन्त में घमंविधान का उद्देश्य बदला चुकाना न होकर अपराधी को आत्मशुद्धि 
ही होता है। मन्त में प्राणिमात्र को समानता, स्वतन्त्रता तथा श्रातृता का व्यवहार ॒ 
ही अभीष्ट है। कारण प्राणिमात्र परमेश्‍वर को सन्तान है। अतएव सच्चिदानन्द 
ईंद्वर का चेतन, अमल, सहज सुखराशि अंश ही है। जेसे आकाश से गिरनेवाला 
जल स्वच्छ ही होता है, पर शुभ-अशुभ भूमि के संसगं से ही उसमें शुद्धि-अशुद्धि 
आती-जाती रहती है। १ 
भुमि परत भा डाबर पाती । जिमि जीवहि साया छपटानी ॥ 
सावन-भादों के दिनों में गङ्गा का प्रानी भी मटमेला हो जाता है, पर सदा वेसा ही 
नहीं रहता । निमंळी बूटी से वह फिर से निमंल दो सकता द । कभी का डाकू 
. वाल्मीकि भी कालान्तर में महषि वाल्मीकि भो बन सकता है । | 
हिन्दुओं में, ब्राह्मणों में भी रावण जेसे हो सकते हैं; क्षत्रियों में 
है । मुसळमानों में भी कई लोग अच्छे होते हैं a स अंग्रेजों भी ed र 
निष्पक्ष, म होते हैं। महाभारत में एक धमंशीळ न्यायनिष्ठ दस्यु का वर्णन 
मिळता है। कौरवों ने पाण्डवों को लाक्षागृह में दग्ध करने की साजिश की थी 
8४) हे विष प्रदान भी किया था, पाण्डवों की पत्नी को -भरी सभा में नग्न: करने 
ही डा को थी । पाण्डवों ने उसका बदला अवस्य लिया, परन्तु ठोक उसी रूप में 
र फ विजय सत्य की दी होती है, अनृत की नहीं । अतएव रावण और 
आ जय नहीं हुई, राम ओर युधिष्ठिर की ही विजय हुई | अखण्ड शास्तर- 
` गंडा क कारण ही हिन्दृ-शास्त्र, हिन्दु-धर्म आज भी सुरक्षित है। इससे पुराने 
कोई भी घमं आज जीवित नहीं । इतनी [ ों रे 
घटा वयक साई इतनी पराधीनता तथा विपत्तियों की घनघोर 
राह a क आज भी वह विश्व को ज्योति प्रदान कर | 
अनृशंसता की चर्चा चलती ए हैं, कन्तु ईमानदारी-बेईमाची, नृशंसता. 


र pn अम आ लड़कों के साथ मुसलमानों का दुव्येवहार सर्वत्र निन्दित 
र लड़ साथ हरिपत्त फडके का व्यवहार सत्पुरुषों में सदेव 
की निष्ठा आपके । गुरु गोविन्दसिहः के लड़कों की घमंनिष्ठा ओर त्याग-बलिदान 
वण थापक ( श्री सावरकर के ) अनुसार भी अत्यन्त प्रशंसनीय है। माया- 


हुंषांरफ हिंदू और थास्त्रोय सनातनधेम | ६५३ 
चारो सायथा वर्तितव्यः की नीति भी भारतोय नीति ही है। परन्तु उससे भी ऊँची 
नीति है “दुन को सज्जन बनाओ, सज्जन को शान्ति दो, शान्त पुरुष मुक्त हो ओर 
मुक्त अन्य लोगों की मुक्ति के मार्ग में लग जायें : यु 

दुर्जनः सज्जनो भुयात्‌ सज्जनः शान्तिमाप्नुयात्‌ । 

शान्तो सुच्येत बन्धेस्यो मुक्तस्त्वन्यात्‌ विमोचयेत्‌ ॥ 
श्रो प्रह्माद भगवान्‌ से कहते हैं 'विश्व का स्वस्ति ( कल्याण ) हो, खळ की 
खलता मिटे, उसे मनःप्रसाद मिले | सब आपस में एक दूसरे का शुभ-चिन्तन करते 
हुए शोषक न होकर पोषक बने, अक्षक न होकर रक्षक बनें। सब एक दूसरे के 
पुरक होकर वरग-समन्वयं, श्रेणी-सामंजस्य, जातियों व्यक्तियों के सांमनस्य के लिए 


प्रयत्नशीर हों । संबका मन्र भद्रदर्शी हो, सबकी पवित्र प्रज्ञा अधोक्षज भगवान्‌ में 
प्रतिष्ठित हो : ॒ 


स्वस्त्यस्तु विइवस्य खलः प्रसीवतां ह 
ध्यायन्तु भूतानि मिथः शिवं धिया। | 
मनश्च भर भजतासधोक्षजे 
आवेदयतां नो मतिरप्यहैतुकी।। 


भगवान्‌ वेद का भी यही आदेश है कि दान से अदान को, अक्रोध से क्रोध को, 
' सत्य से असत्य को जीतो : दानेनादावसक्लोधेन क्रोधम्‌ ( सामवेद ) । पर यह सब 
होते हुए भी सत्य-अहिसा के नाम पर अपुरों की कूटनीति का शिकार बनना भी 
संथा निन्द्य है। दूसरों पर अन्याय-अत्याचार करना पाप अवश्य.है, पर दूसरों के 
अत्याचार-अन्याय का शिकार बन जाना है महापाप ! मारना पाप है, तो मार खाना 
उससे अधिक पाप है। जबतक संसार के अन्य लोग हिसा, दया, क्षमा आदि 
सात्त्विक गुणों को नहीं अपनाते तबतक कोई साधु-पुरुष अपनी साधुता के कारण दुष्टो 
की कूटनीति का शिक्रार हगिज नहीं बनना चाहिए । . 


असल में बहुत दिनों से भारतीय दर्शन, ध्मं-नीतिसम्बन्धी सद्ग्रन्थों का 
अध्ययन-अध्यापन शिथिछ होने से शास्त्र तथा धमं के प्रति श्रद्धा भी शिथिछ हो 
गयी । सम्भव है, उस मुसलमानी अत्याचार-फाळ में वे लोग शास्त्रानुसार प्राय- 
दिचित्त के लिए प्रस्तुत न हुए हों अथवा भिन्न श्रेणी में रहना पसन्द न किये हो, तभी 
वे मुसलमान रह गये होंगे। अन्यथा शास्त्रीय व्यवस्थानुसार तो हिल्दू-समाज के 
भीतर श्रेणिभेद से अन्त्यज, चाण्डाल ओर मुसलमान तक को भी रहने के छिए 
स्थान है ही । अन्यथा आप सुघारकों के अनुसार देवळ के मत से म्लेच्छों द्वारा 
गरभिणी स्त्रियों के भी ग्रहण की व्यवस्था थी ही । मेघातिथि, आपके अनुसार, देवळ. 
से भी अधिक उदार थे। उच्हींके द्वारा मुसलमान स्त्री-पुरुषों को भी, आपके अनु- 
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सार, हिन्दु-जाति में समरस कर लिया जाता। आपके अनुसार उनका प्रादुर्भाव ८००- 
९०० सन्‌ में हो ही चुका था | 

पुनश्च महमूद गजनी, मुहम्मद गोरी आदि के आक्रमण से छेकर १ ८वीं सदी 
तक ईसाई-मुसछिम मोचों पर इस शुद्धि का काम क्यों नहीं हुआ ओर क द टीपू 
को समाप्तकर पेशवांओं ने भी उस समय मुसलिम स्त्री-पुरुषों को हिन्दू वयो नहीं बना 
छिया ? अतः कहना होगा कि उनका शास्त्रवादी समाज पर असर न होकर कुछ 
सुधारको पर ही था । वेदादि प्रामाण्यवादी विद्वानों की दृष्टि से भी प्रायश्चित्त आदि 
व्यवस्था अवश्य हो सकती थी, परन्तु उधर सुधारकों को प्रवृत्ति नहीं थी। जिनको 
यथासमय प्रायश्चित्त करने का अवसर मिला, वे पुणं शुद्ध होकर समाज में मिळे । 
जिनके लिए वेसा अवसर न मिला, कालातिक्रमण के कारण उन्हें श्रेणिभेद में 
रखना अनिवायं था; वह उन्हें स्वीकार न हुआ होगा । 

आक्रामक शत्रु निजाम को विपत्ति के समय पाची देकर अनुग्रह करनेवाले, 
बेहोश-निःशस्त्र शत्रु पर आक्रमण और शस्त्र न चलानेवाले मराठा-चीरों ने अपनी 
परम्परा की ही रक्षा की है। वसा न करने पर शत्रु अनायास वशीभूत हो सकता था, 
यह ठोक है। किन्तु जो शक्तिशाली, सशस्त्र, सावधान शत्रु को भी नीचा दिखा सकता 
है, हरा सकता है, उसे इस कमजोरी को प्रतोक्षा की क्या आवश्यकता थी ? 

महाभारत में भी मूच्छितावस्था में पड़े शत्रुओं पर प्रहार न करना, निःशस्त्र 
पर शस्त्र न चलाना पाण्डवों की नीति रही । कौरवों में गिने-चुने भीष्म, द्रोण आदि 
हो इसे मानते थे, अन्य लोग नहीं। अतएव एक बालक अभिमन्यु पर सात-सात 
महारथों ने आक्रमण कर घमं-नीति का पालन नहीं किया । फिर भी 

हस्तः स्वपापेन विहिस्यते किल , 
साघुः समत्वेन भयात्‌ प्रमुच्यते । 

हित प्राणी अपने पापों से स्वयं मारा जाता है और साधुःपुरुष समत्वं के माहात्म्य 
से भयविमुक्त हो जाता है। 

अन्त में समस्वय एवं सामझ्जस्थ का मागं ही अपनाना पड़ता है । भगवान्‌ 
परशुराम ने पिता का बदला चुकाने के लिए २१ बार सारी पृथ्वी को क्षत्रियविहीन 
बनाकर, उनके रक्त से अनेक महान्‌ सरोबर भरकर उनसे तपण किया था : 

उ त्रिःसप्तकृत्वः पृथिवीं कृत्वा निःक्षत्रियां पुरा | ( महाभारत ३.५८-४ ) 

श्रोरामचन्द्र ने ऋषियों की हत्या करने का बदला लेने के लिए प्रतिज्ञा की थी : 


निशिचर-हीन करों महो, भुज उठाइ प्रन कीन्ह । 
सकल ऋषिन के आश्रप्तति, जाइ जाइ सुख दीन्ह ॥ 
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फिर भी आखिर विभीषण ओर उसके साथो अनेक राक्षसों को अपवादरूप से सुर- 
क्षित करना पड़ा । परशुराम को भी इसी तरह अपवादरूप में क्षत्रियों को छोड़ना 
पड़ा, तभी तो २१ बार उनको वुद्धि हो सकी और तभी दशरथ आदि रघुवंशी नरेश 
बच सके । छत्रपति शिवाजी आदि के यहाँ भी जुल्फे खां आदि कुछ ईमानदार 
मुसलमान सुरक्षित थे ही । आधुनिक युग में भी रफी अहमद किदवई साहब जसे 
भी मुसलमान आदरणीय कोटि में रहे हैं। नोआखाछी के उपद्रव के प्रसङ्ग में सो कई 
ईमानदार मुसलमानों ने अपने प्राणों को खतरे में डालकर भी हिन्दुओं की रक्षा 
की ही थी । 

इस विषय को पूर्ण करने के पुवं वीर सावरकर को निबन्धकार मेघानिधि 
के तथाकथित 'सुधारवादी' होने की जो श्रान्त-घारणा हुई है, उसे दूर करने के 
लिए मेधातिथि के वास्तबिक स्वरूप का भी सप्रमाण उल्लेख अनुचित न होगा । 


सेघातिथि चण-जाति के कट्टर पक्षपाती 


मेधातिथि प्राचीन परम्परा से किसी अंश में कुछ ३१ मतभेद रखते हुए भी 
वर्णाश्रम धमं, जाति-पांति, भोजन-विवाह आदि के सम्बन्ध में इतर आस्तिकों के 
समान ही व्यवस्था मानते थे। आश्चयं है कि श्री सावरकर ने मेधातिथि के नाम 
उच्छ ङ्कल सुधारवाद का केसे समर्थन किया ! द 
: मतुस्मृति की टीका लिखते हुए मेधातिथि ने भी वर्णाश्नम-च्यवस्था को 
स्वीफार किया है । वे कहते हैं कि स्वकमंस्थ तीनों वर्ण द्विजाति अध्ययन करें, परन्तु 
उनमें प्रवक्ता, प्राध्यापक ब्राह्मण ही होना आवश्यक है; क्षत्रिय, वेश्य, अध्यापक 
नहीं होने चाहिए : 
प्रत्रयाद ब्राह्मणस्त्वेषा नेतरानिति निचयः । 


मनु के इस वचन पर मेधातिथि ने भी यही माना है। 


इसी तरह आगे चलकर ब्राह्मणादि का निरूपण करते हुए मनु कहते हैं कि 

सभी वर्षों में अपने वर्ण की अक्षतयोनि पत्ती में उत्पन्न होनेवाली सन्तान ही ब्राह्मण 
होती है : 

सवं वर्णेषु तुल्यासु पत्नीष्वक्षतयोनिषु \ 

आनुलोम्येन संभूता जात्या ज्ञेया"'॥ | 
यहाँ भी मेधातिथि ने इसीका समर्थन किया है । वे कहते हैं कि “व्यक्ति के ज्ञान से 
जाति का ज्ञान होता है, स्वावयवसंस्थान-विशेषरूप व्यक्तियों का मेद विदित 
होता है। प्रकृत में गो, अश्‍व आदि के समान ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि का भेद विदित 
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नहीं होता। जेसे अतः घटत्व घटादि में समवेत होने से घटत्वादि जाति 


` निदित होती है, वेसे ही ब्राह्मणत्वादि जाति विदित नहीं हो पाती । जेसे विलीन 


घृत ओर तल में गन्धक-रसादि के भेद से भेद विदित होता है, वेसे ही ब्राह्मणादि 
का मेद विदित नहीं होता । शोच, आचार पिङ्गल केश आदि धर्मो से भी ब्राह्मणादि 
का भेद विदित नहीं होता; क्योंकि उक्त धर्मों का अन्यत्र भी सांकयं दष्ट हुआ करता 


a है। व्यवहार के आघार पर भी ब्राह्मणादि का निर्णय नहीं होता; क्योंकि व्यवहार 


. 
क्र 


पुरुषाघीन होने से अव्यवस्थित होता है । पुरुषों में विप्रकम्म अधिक होता है | इस- 
लिए ब्राह्मणादि जातियों का लक्षण बतछाना आवश्यक है । 
सभी वणो में समान जाति में उत्पन्न तथा विवाहिता पत्नी में उत्पन्न होने- 
वाले ही उस उस जाति के माने जाते हैं। प्रायः माता-पिता की जो जाति होती है, 
विवाहिता पत्नी में उत्पन्न सन्तान उसी जाति की होतो है। 'पत्नी' शब्द सम्बन्धी 
शब्द है, अतः उसका वोढा, विवाह करनेवाला ही पिता होता है। जिसने जिससे 
विवाह किया, उसमें उत्पन्न सन्तान भी उसीकी होती है। 
यहाँ विराट्‌ पुरुष के मुख, बाहु आदि से ब्राह्मण आदि की उत्पत्ति हुई है, 
उस परम्परा में ब्राह्मण की विवाहिता एवं अक्षतयोनि ब्राह्मणी से उत्पन्न होमे- 
वाछा ब्राह्मण है।' यहीं उन्होंने याज्ञवल्क्य का भी उद्धरण दिया है! | 
सवर्णभ्यः' सवर्णासु जायन्ते हि सजातथः । ॒ 
अनिन्धेषु विवाहेषु पुत्राः सन्तानवर्धनाः || ( याज्ञ० स्मु० १.९० ) 
अगले वचनों में मनु ने संकर-जातियों की उत्पत्ति बतळायी है। उन इलोकों 
पर भी मेधातिथि की टीका है ही। अतः उन वचनों को मूल भनुवचन ही 
मानना चाहिए | 
आगे यह भी कहा है कि स्वजाति की कन्याओं से या अनन्तर-जन्य अर्थात्‌ 
ब्राहमण से क्षत्रिय-वेश्यकत्याओं एवं क्षत्रिय से वेश्य-कन्या में उत्पन्न अनुछोम 
दा होंगे, अन्य संकर शूद्धधर्मा ही होंगे ( १, ४१ ) | इतना ही 


he शुसबाह्रूपज्जानां या लोके जातयो बहिः। 
००५००००० ७ ०३०००००५ ५ „ "सचे ते दस्यवः स्मृताः i} 
की भूमिका में मेघातिथि ने स्पष्ट छिखा है : | 
ये चेते दिगन्तवासिनः किरात-वेन-दरदादयस्तेषामप्राप्तरूप वेदेनानचते 
'च जनमियात्‌ नान्तमियात्‌' ( बृह्‌ १ ३. १० ) । अर्थात्‌ किरात, वेन, दरद आदि 


ः ह तावो हैं, उनके अप्राप्तत्प का ही बेद अनुवाद करता है: 'न जन- 


वु, चान्तमियातु।' एतावता उनकी दृष्टि से भी भारत से बहिभूत देश ही 
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दिगन्ठ हुं। चन्रासां दिशामन्तः के 
दिगन्त है। 'न जनमियात्‌' आदि निषेधों में उन्हीं 


ल ( १०. ४५ ) के अनुसार मेधातिथि ने भी राह्म 
।द्‌ के मुख, बाहु, ऊछ एवं पाद से उत्पन्न जातिवाछों 
आवल तन्न माना है। उनसे भिन्न जातिबाळों 
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मैघात्तिथि भी चाण्डाल, श्वपच आदि के लिए ग्राम से बाहर ! भोर 
उनके छिए सोवण, राजत से अन्य पात्र रखने का विधान मानते हें । ( १९५ )। 


यन्न त्वेते परिध्वंसा जायन्ते वर्णदृषकाः। 
हे देव दर तद्राष्ट्रं किप्रमेव विनव्यति॥ ( को० १०.६१) 
अउुसार भनु ने कहा है कि जहाँ वणंदूषक वणंसंकर पेदा होते हैं; वहाँ रा ष्ट्वासी 
जनों के साथ वह राष्ट्र की शीघ्र ही नष्ट हो जाता है। ल सो हं! 
| तश्माद्‌ वणंसङ्भरो राज्ञा चजंनोयः। 02८ 

अतएन राजा का यह कतंव्य है कि वह वणंसांकयं न होने दे कोटल्य भी कहे 
हुं । लोकः सङ्कराइच्छिद्यते । अर्थात्‌ सांकय से लोक नष्ट हो जाता है। ' | 

सोचने की बात है कि जब चातुवंण्यं में हो सांकयं से राष्ट्र का नाश होता है, 
तब दस्युओं-म्लेच्छों को मिलाकर उनसे रोटी-बेटी एक करने के भीषण सांकयं से 
कितना छोकक्षय हो सकता है! ऐसी स्थिति में यह कहना अशुद्ध ही है कि मेधाः 
तिथि ने यह व्यवस्था दी है कि मुस्लिम-मुगछ, ईरानो, तुकं आदि के साथ रोटी-बेटी 
एककर उनको मिला लेना चाहिए।' | | | 

५३वें इलोक में यह भी स्पष्ट कहा है कि धर्मानुष्ठान के समय चाण्डाळादि से 
दशन आदि व्यवहार ब्राह्मण करें। ऋण, दान, ग्रहण. आदि व्यवहार ओर विवाह 
आदि भी उन छोगों को अपने समान जाति में ही करने चाहिए : ८५ 

क्‍ व्यवहारो मिथस्तेषां विवाहः सदृशेः सह। (मनु० १०,५२ ) 
इलोक १०.६७ में यह भी कहा है कि ब्राह्मण से शूद्र में उत्पन्न भयं होता हैं, पर 
ब्राह्मण में शूद्र से उत्पन्न अनाय ही होता है । 
या वेदबाह्याः स्मृतयः याइच काञ्च कुदृष्ट:। ` ` 
` सर्वास्ताः निष्फलाः प्रेत्य तमोनिष्ठा हि ताः स्मृताः ॥ ( मनु० १२.९५ ) 

यहाँ भी मेधातिथि यही कहते हैं : 


पितुदेवमनुष्याणां. वेदश्चक्षुः सनातनम्‌ । | 
` अशक्यञाप्रमेयञ्न.. वेदशास्त्रमिति ; स्थिति: ॥ { १२.९४) 








९५८ विचार-पीयूष 


गया है कि देव-पितर-मनुष्यों के लिए वेद ही चक्षु है। जसे चक्षु से रूप 
क है, त ही वेद से ही घर्मादि का दशंन होता है। वेद सनातन, अपोर्‌- 
वेय है, वेद की अनन्त शालाएँ हैं: अनन्तत्वाद्‌ वेबशाखानाम्‌ ( मेघातिथि ) एता- 
वता घमं, ब्रह्म में अपौरुषेय वेद ही प्रमाण है ओर पोरुषेय, वेदबाह्य चत्यवन्दनादि- 
बोधक बौद्धादि-स्मृतियाँ अप्रमाण .ही हैं। यहाँ मेधातिथि ने चत्यवन्दनेन स्वर्गो- 
भवति इत्यादि बोद्ध-जेनादि स्मृतियों को अप्रमाण ही कहा है। स्पर्शास्पर्शादि- 
बोघक स्मृतियों को अप्रमाण नहीं कहा है। उन्होंने स्पष्ठ कहा है कि “पुरुषों में 
अतीन्द्रिय पदार्थों के दशन की शक्ति नहीं है : पुरुषाणामतीनद्रियदशनराक्त्यभावात्‌ । 
अतः अमुक संज्ञ है, उसके द्वारा यह ग्रन्थ निमित है, आदि कथन में कोई प्रमाण 


नहीं है ४४ 

मन के अनुसार ( इलोक १०.५३ ) जहाँ द्विजातियों का चाण्डाल, एवपच 
आदि से व्यवहार भी निषिद्ध है ओर विवाह वर्जित है वहाँ सुतरां म्लेच्छादि से 
विवाहादि वर्जित ही समझना चाहिए। प्रतिलोम संकरों की जीविकाएँ भी मनु ने 
इलोक १०.४८ से अनेक इलोकों में पृथक वर्णित हैं। उनको चेत्य-द्रम, सुमशान, पव॑त, 
उपवनों आदि में निवास करना कहा गया हे । मृतक-वस्त्र-परिधान, भिन्न भाण्डों में 
भोजन, फा्ष्णायस ( छोहमय ) अलंकार कहे गये हैं। उन्हें ग्रामादि में जाते समय 
राज-शासनों से चिह्नित होकर ही जाना चाहिए : 

| दिवा चरेयुः कार्याथं चिह्मिता राजशासनेः। ( मनु० १०.५५ ) 
इससे स्पष्ट है कि मनु ओर मेधातिथि को जाति-पांति, आचार-विचार, विवाह आदि 
का भेद मान्य ही है। उक्त सभी इलोकों पर मेधातिथि का भाष्य है। 

. छाक्षा, छवण, मांसादि के विक्रय से ब्राह्मण पतित हो जाता है, ओर क्षीर- 
विक्रय से ब्राह्मण तीन दिनों में शूद्र हो जाता है। ( मन्‌० १०.९२ )। 

मनु ने यह भी कहा है : | 

प्रायब्चित्तीयतां प्राप्य वेषात्‌ पुंकृतेन चा। 

# न संसगं व्रजेत्‌ सदः प्रायर्चित्तेऽङ्ृते विजः॥ . | 
अर्थात्‌ देवजात प्रमाद से या अन्यशरीरक्ृत पाप से प्रायदिचत्ती होकर द्विज जबतक 
प्रायष्चित्त न॑ कर छे, तबतक साधु-पुरुषों से याजन, अध्ययन, विवाह, भोजनादि 
संसगं न करें। मेधातिथि भी इसकी व्याख्या ऐसी ही करते हैं । 

इतना ही क्यों, 

यो येन पतितेनेषां संसगं याति सानवः। 
जे तस्यच ब्त कुर्यात्‌ तत्संसरगंविशुद्धयें | ( मनु० ११,१८० ) 





सुधारक हिंदू और शास्त्रीय समातनघसें ६९५९ 


इस इछोक में कहा गया है कि जो पुरुष जिस पतित से संसगं करता है, उसके लिए 
भी वही प्रायश्चित्त है जो उस पतित का प्रायश्चित्त है। मेघातिथि भी कहते हैं: 
तस्मात्‌ तत्सश्नानं पतितत्वं भवति । अतः किञ्चिदूनं तत्समानं प्रायश्चित्तम्‌ । 


'`-संसृजेद्‌ वर्ष सोऽपि तत्समतामियात्‌ । 

पादच्युनं चरेत्‌ सोऽपि तस्य तस्य व्रतं दविजः ॥ 
इस व्यासवचन के अनुसार जो जिस पतित के साथ वर्षभर निवास करता है, वह 
उसके तुल्य ही हो जाता है। अतः तत्सम को भी पाद-न्थून वही ब्रत करना चाहिए। 


सुखबाहूरूपज्जानां पृथवकर्ाण्यक्षल्पयत्‌ । ( सनु० १.८७ ) 


यहाँ मनु ने स्पष्ट ही ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य तथा शूद्रों को प्रजापति के मुख, बाहू तथा 
ऊरू एवं पाद से उत्पन्न होना माना है। 

ब्राह!णोऽस्य मुखमासीद्‌ बाहु राजत्यः कृतः। | 

ऊरू तदस्य यह्वेशयः पद्भ्यां शूद्रो अजायत ॥ 
इस पुरुषसूक्त मन्त्र को हो व्याख्या उक्त शलोक है। पादान्त में वर्णों-के अनुसार ही 
उनके पृथक्‌-पृथक्‌ कर्मों का भी विधान है। 


इलोक ९३ में मनु ने उत्तमाङ्ग मुख से उद्भूत होने ओर ब्रह्मःवेद को धारण 
करने के कारण ब्राह्माण का उत्कषं कहा है। इछोक ११.१०३ में कहा गया है कि 
मनुस्मृति के प्रवचन, अध्ययन का अधिकार भी ब्राह्मण को ही है, अन्य को नहीं | 
इछोक २.६ में मेधातिथि भी वेद को ही घमं का मूळ-प्रमाण कहते हैं। तदनन्तर 
वेदमूछक मन्वादि-स्मृति और तदनुसारी सदाचार, तदविरुद्ध आत्मतुष्टि को घमं में 
प्रमाण माना है। इलोक २.६ में कहा गया है कि मन्त्रों द्वारा जिसके निषेकादि- 
इमशानाम्त सब संस्कार समन्त्रक होते हैं, वही मनुस्मृति के अध्ययन का अधिकारी 
होता है। मनु के इछोक २:२३ में मेधातिथि ने कहा है कि यदि साधु-आचार क्षत्रिय 
सभी म्छैच्छ-देशों को जीतकर वहाँ वर्णाश्रम की स्थापना कर म्लेच्छों को चाण्डाळ 
व्यवस्थित कर दे तो वहाँ भी यज्ञ हो सकता है: यदि कश्चित्‌ क्षत्रियों राजा साध्वा- 
चरणो स्लेच्छान्‌ पराजयेत, चातुर्वण्यं च वासयेत्‌, म्छेच्छांस्राप्यार्यावर्त इव चाण्डालान्‌ 
व्यवस्थापयेत्‌, सोऽपि स्याद्‌ यज्ञियो देशः। ज्ञातव्य है कि उन्होंने यहाँ यह कभी नहीं 
कहा कि म्लेच्छों को ब्राह्मणादि हिन्दु बता छिया जाय । 


मनु ते इछोक ३.१५ में कहा है कि मोहवशात्‌ जो द्विजाति हीनजाति की 
सत्री के साथ विवाह कर लेता है, वह अपने कुळ को हो शूद्र बना देता है। मेधा- 
तिथि मो यहाँ यहो कहते हैं कि “वह पुत्र-पोत्रादिसहित शूद्र हो जाता है ।” तब 
बया मेवातिथि म्खेच्छ-क्रन्थाओं से विवाह को अनुमति दे सकले हूँ ? 





विधार-पीयूष _ 


होनमातिस्त्रिय मोहादुद्वहन्तो हिजातयः। 
. ` कुलान्येव नयन्त्याशु ससन्तानाभिशुब्रतास्‌॥ (२.१७ ) 
कि शूद्रा को अपनी शय्या में लेने पर ब्राह्मण की ब्राह्मणता ही नष्ट 
र ह क्या मुगळानी के संसग से ब्राह्मणता बनी रहेगी ! 'वृषळी-फेचपान 
से तथा उसके तिःशवासोपहत होने पर पाप Ft ही नहीं है” ऐसा साननेवाछे 
गरेघातिथि मुगछानियों से विवाह की अनुमति केसे दे सकते हें? झाइचय है कि श्री 
सावरकर ने अपनी पुस्तक में मेघातिथि के नाम पर अपनी बातों का समर्थन कसे 


६९० 


.._ किया ! अतः निस्सन्देह कहा जा सकता है कि मनु का मेघातिथि-भाष्य श्री सावर- 


कर की धारणा के बिलकुछ विपरीत है। कदाचित्‌ कुल्लूकभट्ट आदि कई टीकाकारों 
द्वारा मेधातिथि का खण्डन सुनकर उन्हें वे सुधारक समझ बठे हों । 

अन्त में स्वर्गीय स्वातन्त्र्वीर विनायक दामोदर सावरकर की अपनी पितुभूमि 
पुण्यभमि की रक्षा के लिए की गयी बळिदान-परम्परा का हदय से समादर करते 
हुए भी कहना पड़ता है कि उनका यह ज्ञान थ! घनिक पाश्चात्यशिक्षा को देन है । 
प्राचीन अनादिःवेदशास्तरों के वास्तविक तात्पयं का उन्हें ज्ञान नहीं था ओर उन्होंने 
शरद्धा और गहराई से उसे प्राप्त करने का प्रयास भी नहीं किया । यदि वे ऐसा करते 
तो सोने में सुहागा का काम करता । ओर तब उन्हें इस तरह अपने वेद-शास्त्र, 
उनके अनुयायी, सच्चे ब्राह्मण्य एवं शास्त्र के अनुयायियों को तीक्षण समालोचना 
करने का कभी प्रसंग ही न आता। उनकी राष्ट्रभक्त की उत्तम भावनाओं में इस 
राष्ट्र की मोलिक घारणा की अनभिज्ञता की जो कमी रही, उसीकी पर्ति-हदतु हमारा 
यह विनम्र प्रयास है। 


ग्रत्थ के उपसंहार में हम परमपिता परमात्मा से यही विनम्र प्राथना करगे 
कि वह भारतसहित निखिल भूमण्डळ के समस्त देशवासियोंको भारतीय वेदिक- 
संस्कृति की इन दिव्य पीयूष-घाराओंसे अभिसिश्चित एवं आप्यायित करे : 
AT स्वस्ति प्रजाभ्यः परिपालयन्तां | 
न्याय्येन मार्गण महीं महीशाः । 
गोब्राह्मणेभ्यः शुभमस्तु नित्यं | 
१ 5 लोका: समस्ताः सुखिनों भवन्तु 
` काले वर्षतु पर्जन्य! पृथिवी सस्तशालिनो। 
देशोऽयं क्षोभरहितो ब्राह्मणः सन्तु निर्भया!। ` 
अपुत्रा; पुत्रिणः सन्तु पुत्रिणः सन्तु पौत्रिणः | 
. अघनाः सधनाः सन्तु जोवन्तु शरदां शतम्‌ ॥ ` 
| | के 
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